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श्रीलक्ष्मीनारायण (पृष्ठ-संख्या १७) 


i: 


श्रीमहालक्ष्मी (पृष्ठ-संख्या २७) 


श्रीदुर्गा-दशभुजा (पृष्ठ-संख्या ४७) 


देवी स्कन्दमाता 


गीताप्रेस, गोरखपुर 


सिंहासनगता नित्यं पद्यान्वितकरद्वया। 
शुभदास्तु सदा देवी स्कन्दमाता यशस्विनी॥ 
(पृष्ठ-संख्या ८३) 


(पृष्ठ-संख्या ९६) 


चन्द्रार्थकृतशेखराम्‌। 
शैलपुत्री यशस्तिनीम्‌॥ 


भगवती श्रीदुर्गा (पृष्ठ-संख्या १३४) 
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कु. गीताप्रेस, गोरखपुर 


दुर्गति-नाशिनि दुर्गा जय-जय, काल-विनाशिनि काली जय जय। 
उमा-रमा-ब्रह्माणी जय जय, राधा-सीता-रुक्मिणि जय जय॥ 
साम्ब सदाशिव, साम्ब सदाशिव, साम्ब सदाशिव, जय शंकर। 
हर हर शंकर दुखहर सुखकर अघ-तम-हर हर हर शकर॥ 
हरे राम हरे राम राम राम हरे हरे। हरे कृष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे॥ 
जय-जय दुर्गा, जय मा तारा। जय गणेश जय शुभ-आगारा॥ 
जयति शिवा-शिव जानकि-राम। गौरीशंकर _ सीताराम॥ 
जय रघुनन्दन जय सियाराम । व्रज-गोपी-प्रियं राधेश्याम ॥ 
रघुपति राघव राजाराम। पतितपावन सीताराम॥ 
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कोई सज्जन विज्ञापन भेजनेका कष्ट न उठावें । 
'कल्याणमें बाहरके विज्ञापन नहीं छपते। 


समालोचनार्थं पुस्तकें कूपया न भेजें। 


'कल्याणमें समालोचनाका स्तम्भ नहीं है। 


जय पावक रवि चन्द्र जयति जय। सत्‌-चित्‌-आनंद भूमा जय जय॥ 
जय जय विश्वरूप हरि जय। जय हर अखिलात्मन्‌ जय जय॥ 
जय विराट जय जगत्पते।गौरीपति जय रमापते॥ 


सम्पादक-हनुमानप्रसाद पोद्दार 
'केशोराम अग्रवालद्वारा गोविन्दभवन-कार्यालयके लिये गीताप्रेस, गोरखपुरसे मुद्रित तथा प्रकाशित 


॥ श्रीहरि: ॥ 
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इनके सिवा यन्त्रोंके अनेकों छोटे-बड़े चित्र और हैं। 


em 


॥ श्रीहरि: ॥ 


“कल्याण ' के पुराने, अति उपयोगी पुनर्मुद्रित विशेषाङ्क 


शिवाङ्क (सचित्र) [वर्ष ८, सन्‌ १९३४ ई०]--इसमें शिवतत्त्व तथा शिव-महिमापर विशद 
विवेचनसहित शिवार्चन, पूजन, व्रत एवं उपासनापर तात्त्विक और ज्ञानप्रद मार्ग-दर्शन करानेवाली मूल्यवान्‌ 
अध्ययन-सामग्री है। द्वादश ज्योतिर्लिङ्गोंका सचित्र परिचय तथा भारतके सुप्रसिद्ध शैव-तीथाँका प्रामाणिक , 
वर्णन इसके अन्यान्य महत्त्वपूर्ण (पठनीय) विषय हैं। 4 

शक्ति-अङ्क ( सचित्र ) [वर्ष ९, सन्‌ १९३५ ई०]-इसमें परब्रह्म परमात्माके आद्याशक्ति-स्वरूपका तात्त्विक 
विवेचन, महादेवीकी लीला-कथाएँ एवं सुप्रसिद्ध शाक्त-भक्तो और साधकोंके प्रेरणादायी जीवन-चरित्र तथा उनकी 
उपासना-पद्धतिपर उत्कृष्ट उपयोगी सामग्री संगृहीत है। इसके अतिरिक्त भारतके सुप्रसिद्ध शक्ति-पीठों तथा प्राचीन 
देवी-मन्दिरोंका सचित्र दिग्दर्शन भी इसकी उल्लेखनीय विषय-वस्तुके महत्त्वपूर्ण अङ्ग हैं। 

योगाङ्क (सचित्र) [वर्ष १०, सन्‌ १९३६ ई०]--इसमें योगको व्याख्या तथा योगका स्वरूप-परिचय 
एवं प्रकार और योग-प्रणालियों एवं अङ्ग-उपाङ्गोंपर विस्तारसे प्रकाश डाला गया है। साथ ही अनेक योग- 
सिद्ध महात्माओ और योग-साधकोंके जीवन-चरित्र तथा साधना-पद्धतियोंपर इसमें रोचक, ज्ञानप्रद वर्णन 
हैं। सारांशतः यह विशेषाङ्क सर्वसाधारण जनोंको योगके कल्याणकारी (अवदानों) और योग-सिद्धियोंके 
चमत्कारी प्रभावोंकी ओर आकृष्ट कर “योग 'के सर्वमान्य महत्त्वसे परिचय कराता है। 

संत-अङ्क ( सचित्र ) [वर्ष १२, सन्‌ १९३८ ई०] संतोंकी महिमासे मण्डित, उनकी शिक्षाओं-उपदेशों 
और प्रेरणाओंसे पूरित यह 'संत-अङ्क' नित्य पठनीय और सर्वदा सेवनीय है । इसमें उच्चकोटिके अनेक 
संतों-प्राचीन, अर्वाचीन, मध्ययुगीन एवं कुछ विदेशी भगवद्विश्वासी महापुरुषों तथा त्यागी-वैरागी 
` महात्माओंके ऐसे आदर्श जीवन-चरित्र हैं, जो पारमार्थिक गतिविधियोंके लिये प्रेरित करनेके साथ-साथ उनके 

सार्वभौमिक सिद्धान्तो एवं त्याग-वैराग्यपूर्ण तपस्वी जीवन-शैलीको उजागर करके उनके पारमार्थिक आदर्श, 

जीवन-मूल्योंको रेखाङ्कित करते हैं। और, किसीको भी उनके पद-चिन्होंपर चलनेकी सत्प्रेरणा दे सकते हैं। 

साधनाङ्क ( सचित्र ) [वर्ष १५, सन्‌ १९४१ ई०]--यह अङ्क उच्चकोटिके विचारको, वीतराग महात्माओं, 
एकनिष्ठ साथकों एवं विद्वान्‌ मनीषियोंके साधनोपयोगी अनुभूत विचारों और उनके साधनापरक बहुमूल्य मार्ग- 
दर्शनसे. ओतप्रोत होनेसे महत्त्वपूर्ण है। इसमें साधना-तत्त्व, साधनाके विभिन्न स्वरूप--ईश्वरोपासना, 
योगसाधना, प्रेमाराधना आदि अनेक कल्याणकारी साधनों और उनके अङ्ग-उपाङ्गोंका शास्त्रीय विवेचन है। 
अतः सभीके लिये विशेषतः आत्मकल्याणकामी पुरुषोंके लिये यह उत्तमोत्तम दिशा-निर्देशक है। 

संक्षिप्त महाभारत ( सचित्र--दो खण्डोंमें ) [वर्ष १७, सन्‌ १९४३ ई०]-धर्म, अर्थ, काम, मोक्षके 
महान्‌ उपदेशों एवं प्राचीन ऐतिहासिक घटनाओंके उल्लेखसहित इसमें ज्ञान, वैराग्य, भक्ति, योग, नीति, 
सदाचार, अध्यात्म, राजनीति, कूटनीति आदिं मानव-जीवनके उपयोगी विषयोंका विशद वर्णन और विवेचन 
है। महाभारतकी अत्यधिक महिमा और अनेक महत्त्वपूर्ण विषयोंके समावेशके कारण इसे शास्त्रोंमें “पञ्चम 
वेद' और विद्वत्समाजमें भारतीय ज्ञानका 'विश्वकोश' कहा गया है। 

संक्षिप्त पद्मपुराण (सचित्र ) [वर्ष १९, सन्‌ १९४५ ई०]-इसमें (पद्मपुराण-वर्णित) भगवान्‌ विष्णुके 
माहात्म्यके साथ भगवान्‌ श्रीराम तथा श्रीकृष्णके अवतार-चरित्रों एवं उनके परात्पररूपोंका विशद वर्णन है। 
भगवान्‌ शिवकी महिमाके साथ इसमें श्रीअयोध्या, श्रीवृन्दावनधामका माहात्म्य भी वर्णित है। इसके अतिरिक्त 
इसमें शालग्रामके स्वरूप और उनकी महिमा, तुलसीवृक्षकौ महिमा, भगवन्नाम-कीर्तन एवं भगवती गङ्गाको 
महिमासहित, यमुना-स्रान, तीर्थ, ब्रत, देवपूजन, श्राद्ध, दानादिके विषयमें भी विस्तृत चर्चा है। 


संक्षिप्त मार्कण्डेय-ब्रह्मपुराणाङ्क ( सचित्र) [वर्ष २१, सन्‌ १९४७ ई०]--आत्म-कल्याणकारी महान्‌ 
साधनों, उपदेशों और आदर्श चरित्रोंसहित इसमें मार्कण्डेयपुराणान्तर्गत देवी-माहात्म्य ( श्रीदुर्गाससशती ), तीर्थ- 
माहात्म्य, भगवद्धक्ति, ज्ञान, योग, सदाचार आदि अनेक गम्भीर, रोचक विषयोंका वर्णन (इन दो संयुक्त 
पुराणोंमें) है। कल्याणकामी पुरुषोंके लिये इनका अनुशीलन लाभप्रद है। ना सकन 
नारी-अङ्क ( सचित्र ) [वर्ष २२, सन्‌ १९४८ ई०]--इसमें भारतकी महान्‌ नारियों प्रेरणादायी आदर्श 
चरित्र तथा नारीविषयक विभिन्न समस्याओंपर विस्तृत चर्चा और उनका भारतीय आदर्शोचित समाधान है। 
इसके साथ ही विश्वकी अनेक सुप्रसिद्ध महान्‌ महिला-रत्लोंके जीवन-परिचय और जीवनादशाँपर मूल्यवान्‌ 
प्रेरक-सामग्री इसके उल्लेखनीय विषय हैं । माता-बहनों और देवियोंसहित समस्त नारीजाति और नारीमात्रके 
लिये आत्मबोध करानेवाला यह अत्यन्त उपयोगी और प्रेरणादायी मार्ग-दर्शक. है। 
हिन्दू-संस्कृति-अङ्क ( सचित्र ) [वर्ष २४, सन्‌ १९५० ई०]--भारतीय संस्कृति-विशेषतः हिन्दू-धर्म, 
दर्शन, आचार-विचार, संस्कार, रीति-रिवाज, पर्व-उत्सव, कला-संस्कृति और आदशाँपर प्रकाश डालनेवाला 
यह तथ्यपूर्ण बृहद्‌ (सचित्र) दिग्दर्शन है। इस प्रकार भारतीय संस्कृतिके उपासकों, अनुसंधानकर्ताओं और 
जिज्ञासुओंके लिये यह अवश्य पठनीय, उपयोगी और मूल्यवान्‌ दिशा-निर्देशक है । 
संक्षिप्त स्कन्दपुराणाङ्क ( सचित्र ) [वर्ष २५, सन्‌ १९५१ ई०] इसमें भगवान्‌ शिवकी महिमा, सती-चरि्र, 
शिव-पार्वती-विवाह, कुमार कार्तिकेयके जन्मकी कथा तथा तारकासुर-वध आदिका वर्णन है। इसके अतिरिक्त अनेक 
आख्यान एवं बहुत-से रोचर्क, ज्ञानप्रद प्रसंग और आदर्श चरित्र भी इसमें वर्णित है । शिव-पूजनकी -महिमाके 
साथ-साथ तीर्थ, व्रत, जप, दानादिका महत्त्व-वर्णन आदि इसके विशेषरूपसे पठनीय .विषय हैं। 
भक्तचरिताङ्क (सचित्र) [वर्ष २६, सन्‌ १९५२ ई०]--इसमें भगवद्विश्वासको बढ़ानेवाले अनेकों 
भगवद्धक्तों, ईश्वरोपासकों और महात्माओंके जीवन-चरित्र एवं विभिन्न विचित्र भक्तिपूर्ण भावोंकी ऐसी पवित्र, 
सरस, मधुर कथाएँ हैं जो मानव-मनको प्रेम-भक्ति-सुधारससे अनायास सराबोर कर देती हैं। रोचक, ज्ञानप्रद 
और निरन्तर अनुशीलनयोग्य ये भक्तगाथाएँ भगवद्विश्वास और प्रेमानन्द बढानेवाली तथा शान्ति प्रदान करनेवाली 
होनेसे अवश्य ही नित्य पठनीय हैं। । 
बालक-अङ्क (सचित्र) [वर्ष २७, सन्‌ १९५३ ई०]--यह अङ्क बालकोंसे सम्बन्धित सभी उपयोगी 
विषयोंका बृहद्‌ संग्रह है। यह सर्वजनोपयोगी--विशेषतः बालकोंके लिये आदर्श मार्ग-दर्शक है। प्राचीन कालसे 
अबतकके भारतके महान्‌ बालकों एवं विश्वभरके सुविख्यात आदर्श बालकोंके प्रेरक, शिक्षाप्रद, रोचक, ज्ञानवर्धक 
,तथा अनुकरणीय जीवन-वृत्त एवं इसके बालोचित आदर्श चरित्र बार-बार पठनीय और प्रेरणाप्रद हैं. 
सत्कथा-अङ्क ( सचित्र ) [वर्ष ३०, सन्‌ १९५६ ई] --जीवनमें भगवत्प्रेम, सेवा, त्याग; वैराग्य, सत्य, 
. अहिंसा, विनय, प्रेम, उदारता, दानशीलता, दया, धर्म, नीति, सदाचार और शान्तिका प्रकाश भर देनेवाली 
` “सरल, सुरुचिपूर्ण सत्प्रेरणादायी छोटी-छोटी सत्कथाओंका यह बृहत्‌ संग्रह सर्वदा अपने पास रखनेयोग्य है । 
और इसकी कल्याणकारी बातें हृदयङ्गम करने लायक, सर्वदा अनुकरणीय हैं । 
तीर्थाङ्क (सचित्र) [वर्ष ३१, सन्‌ १९५७ ई०]--इस अङ्कमें तीर्थोंकी महिमा, उनका स्वरूप, वर्तमान 
स्थिति एवं तीर्थ-सेवनके महत्त्वपर उत्कृष्ट मार्ग-दर्शन--अध्ययनका विषय है । इसमें देव-पूजन-विधिसहित, 
तीर्थोमे पालन करनेयोग्य तथा त्यागनेयोग्य उपयोगी बातोंका भी उल्लेख है । अतः भारतके प्रायः समस्त तीथाँका 
अनुसंधानात्मक ज्ञान करानेवाला यह एक ऐसा संकलन है जो सभी तीर्थाटन-प्रेमियोंके लिये महत्त्वपूर्ण मार्ग- 
दर्शक (गाइड) हो सकता है। 2 
संक्षिप्त श्रीमद्देवीभागवत ( सचित्र ) [वर्ष ३४, सन्‌ १९६० ई०]--इसमें पराशक्ति भगवतीके स्वरूप- 
तत्त्व, महिमा आदिके तात्त्विक विवेचनसहित श्रीमदेवीकी लीला-कथाओंका सरस एवं कल्याणकारी वर्णन 
है। श्रीमद्देवीभागवतके विविध, विचित्र कथा-प्रसंगोंक रोचक और ज्ञानप्रद उल्लेखके साथ देवी-माहात्म्य, 
देवी-आराधनाकी विधि एवं उपासनापर इसमें महत्त्वपूर्ण प्रकाश डाला गया है। अत; साधनाकी दृष्टिसे यह 
अत्यन्त उपादेय और अनुशीलनयोग्य है। 
ज 


% पूर्णमदः पूर्णमिदं पू्णात्पूर्णमुदच्यते । 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 


द्ध 


श्र 

जि 

न 
£ 


्रसिद्वान्‌ सिद्धान्‌ वा. शिशुतरुणबृद्धानपि जञनानुदारान्‌ वा दाराननवरतमाराधनपरान्‌ । 
चिदानन्दात्मेयं श्रवनजननी संविदमला हरन्ती हुच्छण्यान्नयति किल कल्याणपदवीश ॥ 


( संख्या १ 
बर्षे ९ } गोरखपुर, श्रावण १९९ ९३४ | ; 
ला var १ अगस्त १९३ पूर्ण संख्या ९७ 
का | : 
नमामि यामिनीनाथलेखालछुतकुन्तलास्‌ | 


भवानी भवसन्तापनिर्वीपणसुधानदीस्‌॥ 


(स० २० उपनिषदू ) 
नदान कट किट डा 
ध्य ननम. 
का खा जि रड खे 26/29/2826 


शङ्करक्त भवानी-स्तुति 


भवानि स्तौतु' स्वां प्रभवति चतुर्भिनं वदसे! 
म्रजानासीशानख्निणुरमथनः पञ्चसिरपि । 

न षड्भिः सेनानीदंश्शतसुखैरप्यहिपति- 
स्तदान्येषां केपां कथय कथमस्मिन्नवसरः ॥ १ ॥ 


भवानी, औरोंकी तो बात ही क्या, 
अखिल सुष्टिके रचयिता प्रजापति 
ग्र्माजी अपने चारों मुखाँसे भी 
तुम्हारी स्तुति नहीं कर सकते; 
त्रिपुरहर शङ्कर पाँच सुख रहते हुए 
भी इस विषयमें मूक होकर रहं जाते 
हैं; छः मुखवाले कातिकेय मी मन 


र 


मारकर बेठ जाते हैं। इन सबकी कौन कदे, हजार 
मुखवाळे दोपजी भी मन मसोसकर रह जाते हैं, परन्तु 
तुम्हारी स्तुति नहीं कर पाते । कोई करे भी तो केसे ! 
तुम्हारे गुणोंका थाह पांवे तब न । फिर मेरे-ज़ैसे जीर्वोकी 
तो साम्य ही क्या जो इस काममें हाथ डालनेका 
दुश्साहस करे |? 


स्वदन्यः पाणिभ्याममयवरदो दैवतगण- 

स्स्वमेका नेचासि -Jकटितवराभीस्यभिनया । 

अयात्त्राठ दातुं फलमपि च वान्छासमधिकं 

शरण्ये लोकानां तव हि चरणावेव निपुणौ ॥ २॥ 

'हे शरणायियोंको शरण देनेवाळी, तुम्हे छोड़कर जितने 
दूसरे देवता हैं वे अपने हाथोंसे ही अभय और वरदानका 
काम लेते हैं, इसीसे तो उन्होंने अपने हार्थामे अभय 
और बरद मुद्रा धारण कर रक्खी है | तुम्हीं एक ऐसी हो 
जो इन दोनों ही मुद्राओंके धारण करनेका खाँग नहीं 
रचर्ती । रचने मी क्यों लगों, तुम्हे इसकी आवश्यकता ही 
क्या दै ! तुम्हारे दोनों चरण ही आश्रितोंकों सब्र प्रकारके 
मर्योसे मुक्त करने तथा उन्हें इच्छित फलसे अधिक देनेमें 
समर्थ ह । तुम्हारे दाथ सदा झत्र॒संहारके कामम हद्दी लगे 
रहते हैं । भक्तोके लिये तो तुम्हारे चरण हीं पर्यात हैं ।' 


निमेपोन्मेपाम्यां प्रझयसुदयं याति जगती 
तवेत्याहुः सन्तो घरणिधरराजन्यदनये | 
तदुन्मेषाळातं जगदिदमशेषं प्रलयतः 
परित्रातुं शङ्के परिढृतंनिमपालव शदः ॥३॥ 


«हे शेलेन्द्रतनये, शास्र एवं सन्त यह कहते हैं कि 
तुम्हारे पलक मारते ही यह संसार प्रलयके गर्ममें लीन हो 
जाता है और पलक खोलते ही यह फिरसे प्रकट हो जाता 
है, संसारका बनना और बिगडना तुम्हारे लिये एक 
पलकका खेल है । तुम्हारे एक बार पलक उघाड्नेसे जो 
यह संसार खड़ा हाँ गया है यह एकबारगी नष्ट न हो जाय; 
माळूम होता है, इसीलिये तम कभी पलक गिराती नहीं, 
सदा निर्निमेष दृष्टिसे अपने भक्तोंकी ओर निद्वारती 
रहती दो ।' 

दृशा द्राघीयस्या दरदलितनीलोस्पलरुचा 

दवीयांस दानं स्नपय कृपया मामपि दिवे । 

अनेनायं धन्यो भवति न च ते हानिरियता 

वने घा हर्ग्य वा समकरनिपातो हिमकरः ॥ ४॥ 

ह शिवे, अधसिले नीलकमळके समान यान्तियाले 
अपने विशाल नेत्रे ठम्दारे सुरमुनिदुळम चरणौसे बहुत दूर 
पड़े हुए मुझ दीनपर भी अपने कृपापीयूषकी यपां करो । 
तुम्हारे ऐसा करनेसे में तो कताथ हो जाऊंगा ओर तुम्हारा 
कुछ बिगड़ेगा नहीं; क्योंकि तुम्हारी कृपाका भण्डार अट्ट दै. 
मुझपर कुछ छींटे डाल देनेसे उसका दिवाला नहीं निकलेगा । 
फिर तुम इतनी कंजूसी किसलिये करती हां, क्‍यों नहीं 
मुझे एक बार ही सदाके लिये निह्यल कर देती | चन्द्रमा 
अपनी शीतळ किरणोंसे सभी जगह समानरूपसे अमृतवर्षा 
करता हैं | उसकी दृश्मिं एक बीरान जंगल और किसी 
राजाधिराजकी गगनचुम्विनी अद्टालिकारमे कोई अन्तर नहीं 
हे । फिर तुम्ही मुझ दीनपर क्‍यों नहीं ढरतीं, मुझसे इतना 
अल्गाव क्यों कर रक्खा है ! क्या इस प्रकारका वेप्रम्य तुम्हे 
शोभा देता दै ? नहीं नहीं, कदापि नहीं। अब कृपया 
शीघ्र इस दीनको अपनाकर अपने शीतळ चरणतढमें 
आश्रय दो, जिससे यद्द सदाके लिये तुम्हारा क्रीतदास बन 
जाय; तुम्हें छोड़कर दूसरी ओर कभी भूलकर भी न ताके ।' 

घृतक्षीरद्वाक्षामधुमधुरिमा कैरपि पदै- 

विदिधष्यानाण्येयो भवति रसनाम्रात्रविपग्रः। 
तथा ते सौन्दर्य परमश्चिवदङ्मात्रविपयः 
कथङ्कारं मूमः सककळनिगमागोचरगुणे ॥ ५ ॥ 


“ची, दूध, अंगूर अथवा गह्ददका खाद केसा है और 
उनके खादंम क्या-क्या अन्तर दै--इसे इम दाब्दोद्वारा 


क" दाहुरक्त भवानी-स्तुति % ह 


अलग-अछग करके किसी प्रकार भी नहीं समझा सकते, 
चाहे हम कितने ही पण्डित और शब्दशाञ्त्री क्यों न हों | 
इसका तो हम रसनेन्द्रियके द्वारा अनुभव ही कर सकते हैँ, 
दूसरेको समझा नहीं सकते । इसी प्रकार, हे देवि, तुम्हारी 
अनुपम छविका कोई वर्णन नहीं कर सकता; वह तो केवळ 
परमशियके प्रत्यक्षका ही विषय दै, | सौन्दर्यकी तो बात ही 
क्या, तुम्हारे और-और गुणोंका भी कोई वर्णन नहीं कर 
सकता । बेद और उपनिषद्‌ भी हार मान जाते हैं. और 
“नेति, नेतिः कइकर ही अपना पिण्ड छुड़ाते हैं ।' 
सपणौमाकीर्णा कतिपयगुणैः सादरमिह 
श्रयन्त्यन्ये. वल्लीं मम तु मतिरेवं विळसति । 
अपणेंका सेव्या जगति सकलेयत्परिषृतः 
पुराणोऽपि -स्थाणुः फति किक कैचढ्यपद्वीम्‌॥ ६ ॥ 
` संसारमै लोग अनेक प्रकारके गुणोंसे युक्त, पत्तोवाली 
लताका ही आदरपूर्वक सेवन करते हैं; परन्तु मेरा अपना 
मत तो यह: है. कि जगतूमें सब लोगोंको अपर्णा ( विना 
पत्तोकी बेल अर्थात्‌ देवी पार्वती, जो इस नामसे प्रसिद्ध दै) 
का ही सेयन करना चाहिये, जिनके संसर्गसे पुराना स्थाणु 
( ट्रॅंठ अर्थात्‌ देवाधिदेव महादेव, जो संसारके आदिकारण 
दोनेसे सबसे पुराने तथा सरवंगत, अक्रिय, अपरिणामी 
एबं निर्विकार होनेके कारण "स्थाणु? अर्थात्‌ अविचल 
कहलाते हैं ) मी मोक्षरूपी फल देने लगता है । तात्पय यह 
है कि 'सदाशिय? नामसे अभिहित निर्गुण परमात्मा सर्वथा 
क्रियाञ्चतय होनेसे उनके द्वारा अथवा उनकी कृपासे 
मोक्ष आदि फलकी प्राति असम्भव है, उनके झक्तिसमन्यित 
अर्थात्‌ सगुण एवं सक्रिय होनेपर ही उनके द्वारा इस प्रकार 
आदान-प्रदानकी क्रिया सम्भव है ।' 
कृपापाङ्गालोकं वितर तरसासाधुचरिते 
न ते युक्तोपेक्षा मयि शरणदीक्षाझुपगते । 
न चेदिष्टं दद्यादनुपदमहो कल्परतिक 
विदोषः सामान्यैः कथमितरवष्लीपरिकरेः ॥ ७॥ 
(हे देवि, मुझ शरणागतपर शीघ्र ही अपने कृपाकटाक्ष- 
का निश्चेप कर मुझे कृतकृत्य करो । माना कि मेरे आचरण 
साधुओके-से नहीं हैं, किन्तु में तुम्हारी शरणमें तो चला 
आया हूँ। क्या शरणमें आये हुपकी तुम्हे उपेक्षा करनी 
चाहिये ? यदि शरणमें चले आनेपर भी शरणार्थीके 
सम्बन्ध तुम यह विचार करोगी कि उसके आचरण उत्तम 
हैं या नहीं और मुझ-जैसे मन्द आचरणयालोसे बेषखीका 
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बर्ताय करोगी तो फिर तुममे और दूसरे देवताओमें अन्तर 
ही क्या रहा ! कल्पवृक्षके नीचे चले जानेपर भी यदि किसी- 
की इच्छा पूरी न हो तो फिर उसमें और साधारण दुक्षोर्म 
क्या अन्तर है ! कल्पवृक्षका धम दी है अर्थार्थीकी कामनाको 
पूर्ण करना । फिर तुम अपने धर्मको कैसे छोड़ सकती हों | 
तुम्हें अपने विरदकी रक्षाके लिये ही मेरी वाह पकड़नी 
होगी, मुझे अपनी शरणमें लेना होगा । यदि मेरा परित्याग 
करती हो तो साथ-ही-साथ अपनी इारणागतवत्सलताका 
याना भी छोड़ना होगा ।? 
महान्तं विश्वासं तव चरणपङ्केरुहयुगे 
निधायान्यज्ैवाश्रितमिह मया दैवतसुमे। 
तथापि त्वच्चेतो यदि मयि न जायेत सदयं 
निरालम्बो ढम्बोद्रजननि कं यासि झरणम्‌॥ म॥ 


'हे उमे, हे लम्प्रोदरजननि, मुझे तुम्हारे चरणकमलोका 
ही पूरा-पूरा भरोसा है, अन्य किसी देवताका सहारा नहीं 
है । फिर भी तुम्हारा हृदय यदि मेरे प्रति दयाद्र नहीं 
होता तो मैं अवलम्बहीन किसकी शरणमे जाऊँगा । सब 
ओरसे मुँह मोड़कर तो तुम्हारा आश्रय अहण किया दै, 
तुम्हीं यदि मुझे दुत्कार दोगी तो फिर मुझे कोन अपनी 
शरणमे लेगा। अतः मुझ निराभरयको आश्रय देना ही होगा ।? 

अयःस्पशै लझं सपदि लभते हेमपदवीं 

यथा रथ्यापाथः छुचि भवति गङ्गौघमिलितम्‌। 

तथा तत्तश्पापेरतिमछिनमन्तमंम यदि 

खयि प्रेम्णासक्तं कथमिव न जायेत विसलम्‌॥ ९॥ 


“पारसमणिका स्पर्श पाते ही लोहा तत्काल सोना वन 
जाता है और नालेका गन्दा पानी भी जगत्पायनी 
गंगाजीकी धाराम मिलकर स्वयं जगत्पावन हो जाता है । 
फिर अनेक प्रकारके पापासे कढपित हुआ मेरा मन क्या 
तुम्हारे प्रेमको प्राप्त करके भी निर्मल नहीं होगा, अवश्य 
होगा ।' महात्मा सूरदासजीने भी अपने एक पदमे इसी 
प्रकारके उद्गार प्रकट किये | ये कहते हैं-- 

एक नदिया, एक नाक कहावत, गळे! नीर भए \ 
दोउ भिरके जन पक बरन भये।,सुरसरि नाम परो॥ 
एक छोद्द! पूजामें रायो, एक घर विक परो । 
पारस गुन-भयगुन नहि जित्नै, कंचन करत सरे॥ 


स्यद्न्यस्मादिर्छाविपयफललाभे भ नियम» 
रख़सजञानामिर्छाधिकमपि समथा. वितरणे । 
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४ # तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


इति प्राहुः प्राञ्धः कसलभवनाद्यास्त्वयि मन- 
रस्वदासक्तं नक्तन्दिवसुचितमीशानि कुरु तद्‌ ॥१०॥ 


“तुम्हारे अतिरिक्त जो दूसरे देवता हैं उनके द्वारा उनके 
उपासकोंको इच्छित फलकी प्राप्ति हो ही, ऐसा नियम 
नहीं है । क्योंकि प्रथम तो वे सवेसम्थ नहीं हैं, वे अपनी- 
अपनी शक्तिके अनुसार ही अपने उपासकोंकी इच्छाको 
पूण कर सकते हैं। अपनी सामथ्यंसे अधिक वे नहीं दे 
सकते । फिर जो कुछ भी वे देते हैं उसके लिये मूल्य भी 
पूरा-पूरा वसूल करते हं । मूल्य पूरा अदा न करने से 
अथवा साधनमें किसी प्रकारकी त्रुटि रह जानेपर अथवा 
विधिमें वैगुण्य होनेसे वे इच्छित फल, सामथ्य होनेपर 
भी, नहीं देते । तुम्हारी बात कुछ दूसरी ही है। तुम तो 
अपने भक्तोंकों उनकी इच्छासे अधिक भी दे सकती हो ।' 
किसी भक्तने अपने भगवानके प्रति कहा है-- 

हो तृषित आकुक अमित प्रभु, चाहता जो तुमसे नीर । 

तुम तृषाहारी अनोखे उसे देते सुघाक्षीर ॥' 

बात यह है कि हम अदपज्ञ जीव तुम्हारी अतुल सामथ्यंको 
न जानकर तुमसे बहुत छोटी-छोटी चीजें माँग बेठते हँ, 
किन्तु तुम इतनी दयाळ हो कि हमें आशातीत फल प्रदान 
करती हो । तुम सर्वेश हो, अतः हमारी आवश्यकताओं कों 
भळीमाँति समझकर हमारे लिये जो उचित होता है यही 
करती हो । और देवता तो हमारी सांसारिक इच्छाऔंको 
पूर्ण करके ही अपने कतंव्यकी इतिश्री समझ लेते हैं, किन्तु 
तुम हमारी सांसारिक कामनाओंकों भी पूर्ण करती हो और 
साथ-ही-साथ अपनी विमल भक्ति भी देती हो । गीतामें 
भगवानने भी कहा हे--'मद्धक्ता यान्ति मामपि’ | ब्रह्मादिक 
पूजाने तुममें और अन्य देयताओमें यही अन्तर 
बताया है | इसीलिये मेरा मन रातदिन तुम्हारा ही चिन्तन 
करता रहता है, तुम्हींसे लौ लगाये हुए है । हे परमेश्वरि ! 
अब जैसा उचित समझो करो । चाहे तारो चाहे मारो, 
में तो तुम्हारी ही शरणमें पड़ा हूँ । तुम्हे छोड़कर कहाँ 
जाऊँ, किसकी शरण तँ ! मुझ-जेसे अधमोंको और कहाँ 
ठिकाना है । आश्रयहीनको आश्रय देनेवाला तुमसे बढ़कर 
कहाँ पाऊगा, तुम्हीं बताओ । 


निवासः केळासे विधिशतमखाद्याः स्तुतिकराः 
कुटुम्बं त्रैलोक्यं कृतकरपुटः सिद्धिनिकरः । 


प्राणेशस्तद्वनिधराधीशतनये . 
न ते सौभाग्यस्य क्रचिदपि मनागस्ति तुलना ॥११॥ 
'क्केलासमें तुम्हारा घर है, जो सारी समृद्धियोंकी खान 
है तथा जहाँकी शोभाको सर्गादि लोक भी नहीं पा सकते; 
त्रपा और इन्द्र आदि देवगण, जिनसे बढ़कर इस संसारमें 
कोई नहीं है, बन्दीजनोंकी भाँति तुम्हारी विरदावलीका 


'बखान करते रहते हैं; सारी त्रिलोकी तुम्हारा कुम्ब है; 


तुम्हारी इष्टिमें कोई पराया है ही नहीं; आठौं सिद्धियाँ हाथ 
जोड़े तुम्हारे दरवाजेपर खड़ी रहती हैं और तुम्हारी आज्ञाकी 
प्रतीक्षा करती रहती हैं । स्वयं देवाधिदेव महादेव, जो सारे 
संसारके स्वामी हैं और साक्षात्‌ परब्रह्मखरूप हैं, तुम्हारे 
प्राणपति हैं और नगाधिराज हिमालय तुम्हारे पिता हैं. । 
तुम्हारी महिमाकी भला कौन समता कर सकता है ! 
द्ृपो बृद्धो यान विषमशनमाशा निवसनं 
इमशानं क्रीडासूसुजगनिवहो सूपणविघि; | 
समग्रा सामग्री जगति विदितैव स्मररिपो- 
येदेतस्यैश्वयै तव जननि सौभाग्यमहिमा ॥१२॥ 
“यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि खयं महादेवजीके पास तो 
एक फूटी कौड़ी भी नहीं है । बूढ़े बैलपर तो वे सवारी करते 
हैं, माँग-धव्रा खाते हैं, कमी-कमी हलाइल भी चढा 
जाते हैं, नंग-धड़ंग दिगम्बरवेशमें रहते हैं, श्मशानमें 
विचरते रहते हैं, विषधर सपोंको अपने अंगोमें लिपटाये 
रहते हैं और भस्मसे अपने झारीरको सजाये रखते हैं । 
खयं उनका तो यह हाल है, जो जगजाहिर है; फिर उनके 
घरमै इतनी समृद्धि कहाँसे आयी ! यह सब तुम्हारा हो 
प्रभाय है, तुम्हारी ही महिमा है । 
अक्षोपब्रह्माण्डप्रल्यविधिनेसर्गिकमतिः 
इमशानेष्वासीनः कृतभसितलेपः पशुपतिः । 
दधौ कण्ठे हाळाहळमखिळभूगोलकृपया 
भचस्याः सङ्गस्याः फळमिति च कह्याणि कलये ॥१३॥ 
जो भगवान्‌ शङ्कर अखिल ब्रह्माण्डके संहारमें स्वभायसे - 
ही रत हैं और जो इ्मशानमें रहते हैं तथा चिता-भस्मं 
रमाये रहते हैं उन्हीने समस्त भूमण्डलपर कृपा करके 
भयङ्कर हलाहलको रलेमें धारण कर लिया--यह दे 
मङ्गलमयि ! तुम्हारे ही साथ रहनेका फल है; नहीं तो 
सारे संसारको ग्रसनेवाले महाकालरुप भगवानमें इतनी 
दया कहासे आती ! --चिम्मनलालं गोस्वामी 
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Da ७० 


१-3 सच चे देवा देवीमुपतस्थुः कासि त्व 
महादेचीति । 

अथै--समी देव, देवीके समीप रहकर, नम्नतासे प्रार्थना 
करने लगे फि हे महादेवि ! दुम कोन हो ! 


२९--सात्रवीत--अहं ब्रह्मस्वरूपिणी । मत्तः 


प्रकृतिपुरुषात्मकं जगत्‌ । शून्यं चाशून्यं च । 
अर्थ--उसने कहा, मैं ब्रह्मस्वरूप हूँ । मुझसे प्रकृति- 
पुरुषात्मक सद्रप और असद्रूप जगत्‌ उत्पन्न हुआ है। 


३--अद्दमानन्दानानन्दौ। अहं विश्ञानाविज्ञाने। 
अहं व्रह्याव्रह्मणी वेदितव्ये। अहं पञ्चभूतान्यपञ्च- 
भूतानि । अहमखिलं जगत्‌ । 

अथ--मैं आनन्द और अनानन्दरूपा हूँ । मैं विज्ञान 
और अविज्ञानरूपा हूँ । अवश्य जाननेयोभ्य ब्रह्म और 
अन्रह्म भी मैं ही हूँ । पञ्चीक्ृत और अपञ्चीकृत महाभूत 
मी में ही हूँ । यह सारा दृश्य जगत्‌ मैं ही हूँ । 

४—वेदोऽहमवेदोऽद्दम्‌। विद्याहमविद्याहम्‌। 
अजाहमनजाहम्‌ । अघश्चोध्वं च तिर्यक्चाहम्‌ । 

अथै--वेद और अवेद भी में हूँ । विद्या और अविद्या 
मैं, अजा और अनजा भी मैं, नीचे-ऊपर, अगल-चग 
भी में ही हूँ । 

५-अह रुद्रेभिरवं खुभिश्चरामि। अहमादित्ये- 
रुत विश्वदेवैः । अहं मित्रावरुणाबुभौ बिभर्मि । 
अहमिन्द्राझी अहमश्विनादुभौ । 

अभै--मैं रुद्र और वसुओंके रूपमें सञ्चार करती हूँ । 
मैं आदित्यो और विश्वेदेवोंके रूपमें फिरा करती हूँ । मैं 
दोनो मित्राबरुणका, इन्द्रामिका और दोनों अश्चिनीकुमारीका 
पोषण करती हूँ । 

६ अझ सोमं त्वष्टारं पूषणं भगं द्धामि। अहं 
विष्णुसुरुक्रमं ब्रह्माणमुत प्रजापति दघामि । 


अर्थ--मैं सोम, त्वष्टा, पूपा और भगको धारण करती 
हू । तेलोक्यको आक्रमण करनेके लिये विस्तीणं पादक्षेप 
करनेवाले विष्णु, ब्रह्मदेव और प्रजापतिकों में ही धारण 
करती हूँ । 

७--अहं दधामि द्रविणं हविष्मत सुप्राव्ये 
यजमानाय सुन्बत । अहं राष्ट्री सङ्गमनी चसनाँ 
चिकितुपी प्रथमा यशियानाम्‌ । अहं खुवे पितरमस्य 
मूधन्मम योनिरप्खन्तः ससुद्रे। य एवं वेद्‌। स॒ 
दैवी सम्पदमामोति । 


अर्थ--देवोंकों उत्तम इवि पहुँचानेवाले और सोमरस 
निकाळनेवाले यजमानके लिये इविद्रव्योसे युक्त घन धारण 
करती हूँ । मैं सम्पूर्ण जगत्‌की ईश्वरी, उपासर्कोको धन 
देनेवाली; ब्रह्मरूप और यशाहाॉमें ( यजन करने योग्य 
देवोंमें ) मुख्य हूँ । मैं आत्मखरूपपर आकाशादि निमाण - 
करती हू । मेरा स्थान आत्मखरूपकों धारण करनेवाली 
बुद्धिवृत्तिमें है । जो इस प्रकार जानता है वह देवी सम्पत्ति 
लाभ करता दवै । 

८-ते देवा अन्नवन--नमों देव्यै महादेव्ये 
शिवाये सततं नमः । नमः प्रकृत्यै भद्राये नियताः 
प्रणताः स्म ताम्‌ ॥ 

अर्थ -तब देवाने कहा, देवीको नमस्कार है । बड़े 
बोको अपने-अपने कतव्यमें प्रदत्त करनेवाली कस्याण- 
कन्रींको सदा नमस्कार है | गुणसाम्यावस्थारूपिणी मङ्गलमयी 
देवीको नमस्कार है । नियमयुक्त होकर हम उन्हें प्रणाम 
करते हैं । 
९--तामशिवणा तपसा ज्वलन्ती 

वैरोचनीं कमंफळेघु जुष्टाम्‌ । 
दुर्गा देवी शरणं प्रपद्या- 
महेऽसुरान्नादायिञ्ये ते नमः ॥ 

अथै--उन अम्निके-से वणवाली, ज्ञानसे जगमगानेवाली; 

दीसतिमती, कर्मफलप्रासिके हेतु. सेवन की जानेवाली दुर्गा- 


६ # तामादिश्चक्तिं शिरा नमामि * 


यय्‌ 


देयीकी इम शरणमे हैं । असुरोका नाश करनेवाली.देवी ! 
तुम्हें. नमस्कार है । 
१०-देचीं चाचमजनयन्स देवास्तां 
विश्वरूपाः पचो वदन्ति । 
सा नो मन्द्रेषसूजे ढुद्दाना 
धेचुवाँगस्माबुप सुषटुतैठु ॥ 

अर्थ--प्राणरूप देवाने जिस प्रकाशमान वेखरी वाणीकों 
उत्पन्न किया उसको अनेक प्रकारके प्राणी बोलते हैँ। 
वह कामभेनुतुल्य आनन्ददायक और अन्न और बल 
देनेवाली यागरूपिणी भगवती उत्तम स्तुतिसे सन्तुष्ट होकर 
हमारे समीप आवे । 

११-काङरात्री ्रसतुतां वैष्णवी स्कन्दमातरम्‌ 
सरखतीमदिति दक्षदुदितरं नमामः पावनां दिवाम॥ 

अर्थ--कालका भी नाश करगेवारी, वेदोंद्वारा स्तुत 
हुई विष्णुशक्ति, स्कन्दमाता ( शिवशक्ति ) सरखती 
( ब्रह्मशक्ति ), देवमाता अदिति और दक्ष-कन्या ( सती ); 
पापनाशिनी कल्याणकारिणी भगवतीको हम प्रणाम 
करते हैं । 

१२-महालक्ष्म्ये च विद्महे सवं शक्त्ये च धीमहि। 
तन्नो देवी प्रचोदयात्‌ ॥ 

अर्थ--हम महालक्ष्मीको जानते हैं और उन सवंशक्ति- 
रूपिणीका ही ध्यान करते हैं.। वह देवी हमें उस विषयभें 
( ज्ञान-ध्यानमें ) प्रदत्त करें । 


१३-अवितिद्येजनिष्ट दक्ष या दुहिता तव । 
तां देवा अन्वज्ञायन्त भद्रा असुतवन्बव' ॥ 


अहे दक्ष! आपकी जो कन्या अदिति है बह प्रसूता 
हुई और उनके स्तुत्यई और मृत्युरहित देव उत्पन्न हुए । 


१४-कामो योनिः कमला वज्रपाणि- ` . 
गुदा इसा मातरिश्वाञ्रमिन्द्रः। 
पुनगुंदा सकला मायया च 
पुरूच्यैषा विश्वमातादिविद्योम्‌ ॥ 


अर्भ काम (क), योनि (ए), कमला ( ई ); 
बञ्रपाणि-इन्द्र (छ), गुद्दा (हीं ) । इ स- वर्ण; 
मातरिश्वा--वाचु (क), अम्र (ह), इन्द्र (ल ); 
पुनः गुहा (हीं ) | स, क, ल- वर्ण) और माया ( हीं ), 


TT 
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यह सवात्मिक्का जगन्माताकी मूल विद्या दै और यह 
ब्रह्मरूपिणी है । 

[ शिवदाक्त्यमेदरूपा; ब्रह्मा-विष्णु-शिवात्मिका,सरखती- 
लक्ष्मी-गौरी रूपा; अग्नुद्ध-मिश्र-शद्घोपासकात्मिका)समरसी भूत 
शिवशक्त्यास्मक ब्रहाखरूपका निर्विकल्प ज्ञान देनेवाली; 
सर्वतत्त्वात्मिका, महात्रिपुरसुन्दरी-यही इस मन्त्रका 
भावार्थ है । यह मन्त्र सब मन्त्रौंका मुकुटमणि है और 
मन्त्रशात्रमे पञ्चदशी कादि श्रीविद्याके नामसे प्रसिद्ध 
है । इसके छः प्रकारके अर्थ अर्थात्‌ भावार्थ, वाच्यार्थ; 
सम्प्रदायार्थ, कौलिकार्थ, रहस्पार्थ और तत्वार्थ 'नित्या- 
घोडशिकार्णय' अन्थमै बताये हैं । इसी प्रकार 'वस्विस्या- 
रहस्य” आदि ग्रन्योमें इसके और मी अनेक अर्थ दरसाये हैं 
्रुतिमें भी ये मन्त्र इस प्रकारसे अर्थात्‌ कचित्‌ स्वः 
रूपोचार, कचित्‌ लक्षणा और लक्षित लक्षणासे और कहीं 
यर्णके एथक-पृथक्‌ अवयव दरसाकर जानबूझकर विश्ेंखल- 
रूपसे कहे गये हें | इससे यह माझम होगा कि ये मन्त्र 
कितने गोपनीय और महत्वपूर्ण हैँ । ] 

_ १५-पषात्मशक्तिः । पषा विश्वमोहिनी । पाशा- 
छुशधनुर्वाणघरा । एषा थीमहाविद्या। य एवं 
बेद स शोक तरति । 


2, 


पाश, अङ्कु, धनुष और बाण धारण करनेवाली हूँ 
यह 'श्रीमहाविद्या' हैं । जो ऐसा जानता है वह शोकको 
पार कर जाता है । 


अर्ध-यह परमात्माकी शक्ति हैं । यह विश्वमोहिनी दै । 
| 


१६-नमस्ते अस्तु भगवति मातरस्मान्‌ पाहि. 
सवंतः । 

अर्थ-हे भगवती, तुम्हें नमस्कार हे । हे माता ! सब 
प्रकारसे हमारी रक्षा करो | 


१५-सैषाष्टौ वसवः । सैषैकादश रुद्राः। सेषा 

द्वादशादित्याः । सैपा विश्वेदेवाः सोमपा असोम- 
> ~ ९० 

पाश्च । सैषा यातुधाना असुरा रक्षांसि पिशाचा 
यक्षाः सिद्धाः । सैपा सस्वरजस्तमांसि । सैषा 
त्रह्मचिष्णुरुद्ररूपिणी । सैपा प्रज्ञापतीन्द्रमनवः । 
> 
सैपा ग्रहनक्षत्रज्योतींषि । कलाकाएादिकालः 


रूपिणी । तामह प्रणौमि नित्यम्‌ ॥ 


% भ्रीदेव्यथर्वद्यीपै, उसका मदर्च और अर्थ # ७ 
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'पापापद्दारिणी देवी भुक्तिसुक्तिप्रदायिनीम्‌। 
अनन्तां चिजयाँ शुद्धां शरण्यां शिवदां शिचाम्‌॥ 


अर्थ-(मन्तदरष्टा ऋषि कहते हैं--) वही यह अष्ट बसु 
हैं; वही यह एकादश रुद्र हैं; वही यह द्वादश आदित्य हैं; 
“यही यह सोमपान करनेवाले और न करनेवाले विश्वेदेव हैं; 
बही यह यातुधान (एक प्रकारके राक्षस), असुर, राक्षस, 
पिशाच, यक्ष और सिद्ध हैं; वहो यह सत्त्व-रज-तम हैं; वही 
यह ब्रह्म-विष्णु-ुद्ररूपिणी हैं; यही यह प्रजापति-इन्द्र-मनु 
हैं; यही यह ग्रह, नक्षत्र और तारा हैं; यही कल्यकाष्टादि 
कालरूपिणी हैं; पाप नाश करनेवाली, भोग-भोक्ष देनेवाली, 
'अन्तरहित, बिजयाधिष्ठात्री, निर्दोष, शरण लेने योग्य, 
कस्याणदात्री और मङ्गलरूपिणी उन देवीको हम सदा 
प्रणाम करते हैं | 


१८-वियदीकारसंयुक  चीतिद्वोत्रसमन्वितम्‌। 
अर्घेन्दुङसितं देव्या बीजं सर्वार्थलाधकम्‌ ॥ 
-१९-पचमेकाक्षरं ब्रह्म यतयः शुद्धचेतसः । 
ध्यायन्ति परमानन्दमया ज्ञानास्युरादायः॥ 
अंथै-यियत्‌--आकाश (ह) तथा 'ई? कारसे युक्त, 
बीतिह्वोत्र अभि (र) सहित, अर्धचन्द्र () से 
अलंकृत जो देवीका बीज है यह सब मनोरथ पूर्ण करने- 
बाला है | इस एकाकार ब्रह्मका ऐसे यति ध्यान करते हूँ 
जिनका चित्त शुद्ध है, जो निरतिशयानन्दपूर्ण हैं और जो 
शानके सागर हैं। ( यह मन्त्र देवीप्रणव माना जाता 
हे। ३“कारके समान ही यह प्रणय भी व्यापक अर्थ- 
से मरा हुआ हैं। संक्षेपमें इसका अर्थ इच्छां-शान-क्रिया- 
घार, अद्वेत, अखण्ड, सच्चिदानन्द समरसीभूत शिवशक्ति- 
स्फुरण है । ) 
२०-चाङ्माया ब्रह्मलूस्तस्मात्‌ षष्ठं वकत्रसमन्वितम्‌। 


सूयोऽवामश्रोत्रबिन्दुसंयु्टात्ततीयकः ॥ ` 


नारायणेन संमिश्रो वायुश्चाधरयुक्‌ ततः। 
विश्वे नवार्णकोऽणः स्यान्मदृदानन्द्दायकः॥ 
अर्थ--वाक्‌ वाणी (फँ), माया (हीं),नरह्मसू-काम (की), 
. . इसके आगे छठा व्यज्ञन अर्थात्‌ च, वही वक्त्र अर्थात्‌ 
आकारे युक्त (चा), सूस (म), “अवाम श्रोत्र'-दक्षिण कणे 
(उ) और बिन्दु अर्यात्‌ अनुसवारसे युक्त (मु), टकारसे तीसरा 
ङ, वही नारायण अर्थात्‌ 'आ'से मिश्र (डा), वायु (य), यही 


अधर अर्थात्‌ 'ऐ! से युक्त (ये) और “विचे' यह नवाणमन्त्र 
उपासकॉको आनन्द और ब्रह्मसायुज्य देनेवाला दै । 


[इस मन्त्रका अर्थ--हे चित्खरूपिणी महासरस्वती ! 
हे सद्रपिणी महालक्ष्मी! है आनन्दरूपिणीः महाकाली | 
ब्रह्मविद्या पानेके लिये हम सब समय तुम्हारा ध्यान करते 
हैं । हे. महाकाली, महालक्ष्मी, महासरखतीखरूपिणी 
चण्डिके ! तुम्हे नमस्कार है। अविद्यारूप रज्ञकी दृढ़ 
ग्रन्थिको खोलकर मुझे मुक्त करो | ] 


२१-हत्पुण्डरीकमध्यस्थां '्रातःसूयंसमम्रभाम्‌। 
पाशाडुशघरां साम्यां वरदाभयहदस्तकाम्‌। 
त्रिनेत्रां रक्तवसनां भक्तकामदुघां भजे ॥ 


अर्थ-हृत्कमलके मध्यमें रहनेवाली, प्रातःकालीन सूर्यके 
समान प्रभावाली, पाश और अङ्कुश धारण करनेवाली, 
मनोहर रूपवाली ,यरद और अभयमुद्रा धारण किये हुए हाथों- 
याली; तीन नेत्रवाली, रक्तबस्र परिधान करनेवाली और 
मक्तोंके मनोरथ पूर्ण करनेयाली देवीको में भजता हूँ । 
२२-नमामि त्वां महादेवीं महाभयविनाशिनीम्‌ 

महादुगं्रशमनी महाकारुण्यरूपिणीम्‌ ॥ 

अर्थ-मद्दामयका नाश करनेवाली, मद्दासङ्कटको शान्त 
करनेवाली और महान्‌ करुणाकी साक्षात्‌ मूर्ति तुम महादेवी- 
को में नमस्कार करता हूँ । 

२३-यस्याः स्वरूपं ग्रह्मादयो न जानन्ति तस्मा- 
दुच्यते अन्नेया। यस्या अन्तो न ळभ्यते तस्मा- 
डुञ्यते अनन्ता । यस्या लक्ष्यं नोपलक्ष्यते तस्मा- 
डुच्यते अळक्ष्या । यस्या जननं नोपळभ्यते तस्मा- 


` दुच्यते अजा । एकैव सर्वत्र चतेते तस्मादुच्यते 


पका । पकैच विश्वरूपिणी तस्माडुच्यते चेका। अत 
एवोच्यते अश्नेयानन्ता लक्ष्याजेका नेकेति ॥ 


अर्थ-जिसका स्वरूप ब्रह्मादिक नहीं जानते इसलिये 
जिसे अशेया कहते हैं, जिसका अन्तं नहीं मिलता इसलिये 
जिसे अनन्ता कहते हैं, जिसका लक्ष्य देख .नद्दी पड़ता 


—=--~ 


सजी हुई है इसलिये जिसे नेका कहते हैं, वह इसीरिये 
अशेया, अनग्पा; अजा, एका और नेका कहाती है | 


८ # तामादिदाक्तिं शिरसा नमामि ॐ 
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२४-मन्न्राणां मातृका देवी शब्दाना ज्ञानरूपिणी। 
ज्ञानानां चिन्मयातीता # शन्यानाँ शान्यसाक्षिणी। 
यस्याः परतरं नास्ति सेषा दुगा प्रकोतिता ॥ 


अर्थ-सब मन्त्रौमें 'मातृका--मूलाक्षररूपसे रहनेवाली, 
झान्दोमें अर्थलूपसे रहनेराली, शानोंमें चिन्मयातीता’; 
झून्योमे “ञ्््रसाक्षिणीः तथा जिनसे और कुछ भी श्रेष्ठ 
नहीं हैं वह दुर्या नामसे प्रसिद्ध हैँ । 


२५-तां दुर्गा दुगमां देवीं दुराचारविघातिनीम्‌। 
नमामि भवभीतोऽहं संसाराणंवतारिणीम्‌॥ 
अर्थ उन दुर्विज्ञेय, दुराचारनाशक और संसारसागरसे 
तारनेवाली दुर्गा देवीको संसारसे डरा हुआ मैं नमस्कार 
करता हू । 


६-इद्मथचशीर्षं योऽधीते स पश्चाथवशीप- 
जपफलमामोति । इदमथवेशीपेमज्ञात्वा योऽर्चा 
स्थापयति-शतळक्षं प्रजप्त्वापि सोऽचासिद्धि न 
चिन्दति । शतमष्टोत्तरं चास्य पुरश्चर्याविधिः स्म्ृतः। 
द्शवार' पठेद्यस्तु सद्यः पापैः प्रमुच्यते । 
मह्दादुर्गाणि तरति महद्दादेव्याः प्रसादतः ॥ 
अर्भ-इस अथवंशीर्षका जो अध्ययन करता हैं उसे 
पाँचौ अथवशीषके जपका फल प्राप्त होता है । इस 
अथवंीर्षको न जानकर जो प्रतिमाथाप्रन करता है वह 
सैकडौं लाख जप करके भी अचासिद्वि नहीं प्राप्त करता । 


अशोत्तरवात ( १०८ ) जप ( इत्यादि ) इसकी पुरश्चरण- 
विधि है । जो इसका दस बार पाठ करता है वह उसी क्षण 
पापांसे मुक्त हो जाता है और महादेयीके प्रसादसे बड़े दुस्तर 
संकटोंको पार कर जाता है । 


सायमघीयानो दिवसकृतं पापं नाशयति। 
प्रातरधीयानो रात्रिकृतं -पापं नाशयति । सायं 
प्रातः प्रयुञ्जानो अपापो भवति। निशीथे तुरीय- 
सन्ध्यायां जप्त्वा वाकूलिद्धिभेचति । नूतनायां 
प्रतिमायां जप्त्वा देचतासान्निध्यं भवति। प्राण- 
प्रतिष्ठायां जप्त्वा प्राणानां प्रतिष्ठा भवति । भौमा- 
श्विन्यां मह(देचीसन्निधो जप्त्वा महासत्यु तरति । 
स महासत्यु तरति य एवं वेद्‌ । इत्युपनिषत्‌ ॥ 


अर्थ-इसका सायंकालमे अध्ययन करनेवाला दिनझें 
किये हुए पापोका नाश करता है, प्रातःकालमे अध्ययन 
करनेवाला रात्रिमें किये हुए पापांका नाश करता है, दोनो 
समय अध्ययन करनेवाला निष्पाप होता है। मध्यरात्रिमे 
तुरीय[ः सम्ध्याके समय जप करनेसे याकसिंद्धि प्रा होती 
है । नयी प्रतिमापर जप करनेसे देवतासान्निध्य प्राप्त होता 
है । भौमाश्चिनी (अमृतसिद्धि) योगमें महादेवीकी सन्निभिमें 
जप करनेसे महामृत्युसे तर जाता है। जो इस प्रकार 
जानता है वह महामृत्युसे तर जाता है | इस प्रकार यह 
अविद्यानाशिनी ब्रह्मविद्या दै । 


(१ ) पदार्थमात्र यद्यपि ब्रह्मरूप ही है, तथापि भक्तचित्तायलम्रनार्थ परमात्माने अनेक विभूतियाँ कल्पित की 


हैं | इन सत्र विभूतियोंमें सचिद्रप ब्रह्म यद्यपि समरूपसे ही स्थित है, तथापि दर्पण, मणि, जल आदि -उपाधियोँके झुद्धि- 
तारतम्यके अनुसार ्रतिबिम्त्रधममें भी तारतम्य हुआ करता हैं । जिस प्रकार तरतमभाय उपाधिमें भी होता है, उसी 
प्रकार ब्रह्मत्यके स्फुरणतारतम्यके अनुसार बिभूतियोंमें भी तरतमभाव उत्पन्न. हुआ करता है--ऐसा शा्जसिद्धान्त -है, 
- और इसलिये उपास्यतर एककगुणोंपाि ब्रह्मयिष्ण्यादिकोसें भी गुणत्रयसाम्यावस्थोपाधिक भगवती महामाया ही सर्वोत्तम 
विभूति ईं | अथात्‌ उनकी उपासना ही मुख्य है । और इसीलिये सब आगमगास्रंमै उन्हींका बड़ा विस्तार है। इसी 
प्रकार अखिल भारतवषमें देयीकी उपासनाका सम्प्रदाय अत्यन्त प्राचीन. और प्रबल है । यही नहीं, प्रत्युत शेव, वैष्णव 
आदि अन्य सम्मदायोम भी शक्तिकी उपासना अखण्डरूपसे अनुस्यूत है--यह बात सूक्ष्म अवलोकन करनेसे स्पष्ट ही 


देख पड़ेगी । 
(२) प्रस्तुत विषयका साङ्गोपाङ्ग प्रतिपादन करनेयाले पुराणतन्त्रादि अनेक बड़े-बड़े ग्रन्थ हैं, तो भी चिच्छक्ति 
चिन्मयानन्दा? भी एक पाठ है और वह ठोक ही मांळम होता है। २ ल्य 


 ीविधाके उपासकोंकें छिये चार सन्ध्याएँ आवश्यक हें । इनमें तुरीय सन्ध्या मध्यरात्रिभ होती दै । उसकी विधि इमने 
अपनी संस्कृत टीकामें दी है" 


# श्रीदेब्यैथवशीष, उसका महत्व और अथे ॐ ९ 
सहामायाके सगुण, निगुण खरूपका यथावत्‌ निरूपण करके उसका भ्यान, मन्त्र और खोत्रका भी वर्णन करनेवाला, कण्ठ 
करने न और सुगम, मनोहर और फिर साक्षात्‌ श्रुतिका झिरोमाग होनेके कारण निबाधप्रामाण्यस्वरूप 
'देव्यथवशीष' एक अमूल्य तेजस्वी रक्ष हे-यही कहना चाहिये । 2 

(२) 'अथरवीष याने अथर्ववेदका शिरोभाग । वेदके संहिता, आझण और आरण्यक- थे तीन भाग होते हैं। 
उपनिषद्‌ प्रायः तीसरे भागमें ही आते हैं । अथवंशीर्ष उपनिषद्‌ ही हैं और अथर्ववेदके अन्तमं आते हैं | ये स्वविद्या- . 
शिरोभूत ्रहमबिद्याके प्रतिपादक होनेके कारण यथार्थ 'अथवंशीष? कहाते हैं । अथवंशीष मुख्यतः पाँच हैं | इनमें सबसे . 
श्रेष्ठ 'देव्यथवंशीष ही है । कारण, इस एकके पाठसे पाँचौं अयवंशी्षोंके पठनका फल प्राप्त होता है यइ श्रुतिने ही 
बताया है । सर्वपापनाश, मंद्दासङ्कटमोक्ष, बाक्सिद्धि, देवतासालिध्य इत्यादि अन्य फल भी इसके बढे महत्त्वके हैं । 
मृत्युतक टाळनेकी सामथ्यं इसमें है, यह बात फलश्रुतिसे शात हो ही जायगी । 


(४) शक्ति-उपासनाको अवैदिक कहनेवालोंके लिये तो यह अथवंशीर्ष 'मूळे कुठारः? ही प्रतीत होगा । कई 
'पाश्चात्यविद्याविभूषित आधुनिक विद्वान्‌ यह कहा करते हैं कि अथववेद अर्वाचीन रचना है और अथवंशीष तो 
बिल्कुल ही नये हैं; इनको वेद या श्रुति कहना ही भूल है । पर इन लोगोका यह कथन इनके केवल परपत्ययनेय- 
बुद्धित्वका फल है । कारण, अत्रि ( ६। ३ ); शंख ( ११। ४) और वशिष्ठ ( २८ । १४ ) इन परममान्य स्मृतिकारो- 
ने 'शतरुद्रीयमथर्वशिरस्तिसुपणं महान्रतम्‌? कहकर रुद्र आदिके साथ ही अथवंशीषका मी निर्देश किया है । इसी प्रकार 
महर्षि गौतमके घर्मसून्नोंमे मी 'अघमर्षणमथर्वशिरोर्द्र” ( ३। १ । १२ ) इस प्रकार उल्लेख है। और अथवंवेदका तो 
क्रग्वेदके ही 'ऋचां त्वः पोषमास्ते०' (८ | २ । २४ ) इस मन्त्रमें उल्लेख है ! अस्त । केवल प्रकृत देव्ययवशीषकी ही 
बातको सोचें तो भीमच्छङ्कराचारयसे भी पूवकालीन श्रीहंसयोगीने अपने गीतामाष्यमें देव्यथवंशीषसे नामनिर्देशके साथ 
प्रमाण उद्धत किये हैं। इसी प्रकार देवीभागवत (स्कन्ध ७ अ० ३१ ) में इसके कुछ मन्त्र ज्यो के-त्या आये हैं तथा सतशतीसोत्रमँ 
भी इसका एक मन्त्र मिलता है) इसलिये यह अवाँचीन तो नहीं है। इसमें जो 'कामो योनिः? इत्यादि पञ्चदशी-मन्त्रोडार- 
पद्धति है उससे यदि कोई इसे अर्वाचीन कहे तो उसको यह जानना चाहिये कि यही नन्त्र “चत्वार इं बिभ्रति क्षेमयन्तों०? 
( ऋ० सं० ४।३।१।४) इस ऋग्वेदमन्त्रमे भी उद्धुत है, यह बात मन्त्रशाक्ञवेत्तामको ज्ञात ही है। इसलिये 
कम-से-कम आस्तिकोंके लिये तो इसके प्राचीनत्व और प्रामाण्यके विषयमें सन्देह करनेका कोई मी कारण नहीं है । 


(५) इस प्रकार अथवैशीषंकी बड़ी महिमा होनेपर मी मूल आथर्वणशाखाका उच्छेद होनेके कारण इसकी 
अध्ययनपरम्परा ही गडबडा गयी और इसका पाठ शद्ध बना रखनेका भार सर्वया अथशानपर ही आ पड़ा । वैदिकोर्मे 
अर्थ्ञानका प्रायः अभाव होनेसे इसमें अथड पार्ठोकी रेल-पेल हो गयी । पीछे मुद्रण आरम्म होनेपर संशोधनके 
अवसरोंने मन्त्रशाञ्रानभिज्ञ पण्डितौने जो अपनी बुद्धिमत्ता उसमें खच की उससे और फिर 'मुद्राराक्षस! (2:३०६८:"३ 
वटा) की भी कृपासे इस अथवंशीषकी जो विडम्बना हुई उसे निर्णयसागरके अझकर्मे, उपनिषद्संग्रह, सदाशिक- 
प्रसाद इत्यादिकोमें, हमारी इस द्ध प्रतिके साथ मिलानकर कोई भी देख सकते है. । उदाहरण देकर निष्कारण स्थान- 
को छेंकना इस अवसरमें उचित नहीं प्रतीत होता । अस्तु । 

(६) इस अथवंशीषेके लिखित और मुद्रित अन्यॉमें ऐसी दुरवस्था देखकर तथा अनेक वैदिकोके मुखसे 25075 
वैसे ही अञदधभूयिष्ठ पाठ सुनकर बहुत दिनोसे हमारे मनमें यह बात थी कि भगवतीके उपासकोंके लिये ! 
कोई सम्प्रदाय प्रति प्रकाशित की जाय और तदनुसार हम उसे प्रकाशित करनेवाले मी ये। परन्तु इसी बीच हमें 
जो एक विलक्षण कड अनुमव हुआ उससे इस कार्यकी दिशा ही बदल गयी । संक्षेपमें, बात यह हुई कि एक नामी 
छापेखानेके लिये सटीक शाङ्करमाष्यसहित गीताका संशोधन करते हुए उपोद्घातमाष्यकी टीकामें ही जहाँ बिगर 

इद्वारेण' होना चाहिये वहाँ भिन्न-मिन्न प्रेसोकी समी प्रतियोमें 'निग्नह-परिग्रइ**'? छपा हुआ देखा । हमने अपने 
संशोधनमें उसे शुद्ध करके भेजा, पर प्रेसके शास्त्रिम्डलने उसे फिर ज्यॉ-का-त्या करके अड पाठ ही छापा और 
पूछनेपर यह उत्तर मी दे डाला कि समी परियम वैसा ही पाठ दै! पीछे अर्थकी चर्चा करनेपर उन्हें मेरा कहना 


TTT TT 


१० न # तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


जअ 
स्वीकार हुआ और झद्धिपत्रकी तंग रालीसे किसी प्रकार वह शुद्ध पाठ पुसकमें प्रविष्ट हो पाया । तात्पर्य, देव्यथवे 
ची्को यदि शद्ध रीतिसे छापना है तो उसके अर्थकी चचा भी करनी होगी, अन्यथा हमारी इस प्रतिको अन्य प्रतियों- 
सै मिलाकर देखनेका पण्डितोंकों व्यर्थ ही कष्ट देना है, यही सोचकर देव्यथर्वशीर्षपर हमने एक विस्तृत संस्कृत 
टीका. लिखना आरम्म किया । यह टीका अब बहुत कुछ लिखी जा चुको है। भ्रीजगदम्बाकी कुपासे वह शीघ ही 
जानकारोंकी सेवामें सादर समुपस्थित की जायगी । पर वह ग्रन्थ बड़ा होगा और केवल संस्कृतज्ञांके ही कामका होगा, 
इसहिये कुछ मित्रेनि यह. सूचना की कि सर्वसामान्यजनोंके लिये मी कुछ होना चाहिये । इतनेद्दीमें शुणग्रामाभि- 
संबादि नाम धारण करनेवाले सुप्रसिद्ध 'कल्याण' मासिकका “शक्ति-अङ्क' का प्रस्ताव विदित हुआ । तब यह विचार 
किया कि पहले यह अथवेशीषे अर्थसहित इसी अङ्कमें दिया जाय जिससे सहस्ती मनुष्य उससे लाभ उठा सकेंगे । 
(कल्याण'-सम्पादकने बड़े प्रेमसे हमारा यह प्रस्ताव खीकार किया । उससे बड़ा प्रोत्साहन मिला और अन्य कार्योको 
खगित करके इसे प्रात भाषान्तरके साथ लिखकर तैयार किया । इससे, हमें यह आशा है कि भगवतीके सरवंसाघारण 
उपासको तथा, अन्य लोगोको इस दिव्य अथवंशीषका भावार्थ जाननेमें बहुत कुछ सहायता मिलेगी । 
मूके प्रत्येक पद और मन्त्रका साधार विस्तृत अर्थ, अनेक मन्तरार्थ, शाक्तमन्त्रमक्रिया, यह सब विपय संस्कृत 
रीकामें होया । प्रस्तुत लेख और इस भाषाटीकाफो अपने अत्यन्त लोकप्रिय मासिकमें स्थान देकर हमारे चिरन्तन 
उद्देश्यको इस प्रकार मूर्तिमान्‌ जिन 'कल्याण'-सम्पादकने किया उन्हें जितने भी धन्यवाद दिये जाये, थोड़े ही हैं। 


जगदम्बार्पणमस्तु । 
०९० 
श्रीजगदम्बिकादिव्या्ोतरशताभिनवनामावलीप्रारम्भः 
अथ ध्यानम्‌ 


सिन्दूरारंणविग्रहां त्रिनयनां माणिक्यमौलिस्फुरतारानायकसोखरां स्मितमुखीमापीनवक्षोरुद्दास्‌ । 
पाणिम्यामतिपूर्णरल्चचषक रक्तोरपळं विभ्रतीं सौम्यां रलघटस्थरक्तचरणां ध्यायेत्परामस्बिकास्‌ 
शोकोष्लृष्टप्‌ छसस्काञ्चनतारयुगछायै नमो नमः । 
_ सणिदपंणसंकाशकपीलायै नसो नमश्त ७ ६ 


रजताचलशकङ्घासध्यस्थाधै नमो नमः। ताम्वूरूपूरितस्मेरवदनायै नसो नमः । 


हिमाचळमहावंशपावनाचे नमो नमः॥ १ ॥ सुपकदाडिसीवीजरदनायै नमो नमः ८ ॥ 
शङ्टराडोङ्गसौन्दयशरीरायै नमो नमः । कस्बुपूगसमच्छायकन्धराये नमो नमः।. 
छसन्मरकतस्वच्छविग्रहाये नमो नमः॥ २ ॥ स्थूळसुक्ताफछो दारसुहारायै नमो नभः॥ ९ ॥ 
महातिश्ववसौन्द्यंछावण्याचे नमो नमः । गिरीशवद्धमाङ्गदयसङ्गलायै नमो नमः । 
शशाइशेखरप्राणवछमाय नमो नमः॥ ३ ॥ पद्मपाशाइड्रलूसत्कराव्जायू॑ नमो नसः॥१०॥ 
सदा पन्चदशात्मेक्यखरूपायै नमो नमः। पझकैरवमन्दारसुमाढिन्थै नसो नमः । 
वज्नमाणिक्यकटककिरोटाये नमो नमः॥ ४ ॥ सुवणकुम्भयुग्माभसुकुचाम्रै नमो नमः ॥ ११ ॥ 
कस्तूरीतिलकीमूतनिटिछायै नमो नमः। १ रमणीयचतुर्बाहसंयुक्ताये नमो नमः । 
भस्मरेखाह्षितलसन्मस्तकाये नमो नमः॥ ५ ॥ कनकाङ्गदकेयूरभूपिताये नमो नसः॥१२॥ 
दिकचाम्मोरहद्लोचनायै नमो नमः | ब॒हत्सौवणेसोन्दर्यदसनाये नमो नमः। 
शरचाम्पेषपुष्पाभचासिकायै नमो नमः॥ ६॥ ब्रहन्नितम्वविलसजघनायै नमो नमः॥ १३॥ 


% श्रीजगद्र्विकादिव्याष्टोत्तरशतामिनवनामावलीग्रारम्भः ॐ 


एएमणाणणलललममनालणवममममलकमणपमकममममममम्मससिम्मक््न्म्म्मम्म्म्म्म्स्न्म्स्स्वि 0 
सौभाग्यजातश्ंगारमध्यमायै नमो 
दिव्यभूषणसन्दोहराजितायै नमो 
पारिजातगुणाधिक्यपदाब्जाये नमो 
खुपग्ररागसक्काशचरणायै नमो 
कामकोटिमहापद्मपीठस्थाये नमो 
श्रीकण्टनेन्नकुप्तुद्चन्द्रिकाये. नमो 
सचासररसावाणीवीजितायै नमो 
भक्तरक्षणदाक्षिण्यकटाक्षाये नमो 
मूतेशाढिङ्गनोद्‌सूतपुलकाङ्गयै नसो 
अनङ्गजनकापाङ्गवीक्षणायै नमो 
नहयपेन्व्रशिरोरक्षरञ्जितायै नमो 
शचीसुखासरवधूसेवितायै नमो 
लीळाकह्पितब्रह्माण्डमण्डितायै नमो 
अख्तादिमहाशक्तिसंबृताये नमो 


एकातपन्रसाञ्राज्यदायिकायै नमो 


सनकादिससाराध्यपादुकायै नमो 
देवर्दिभिः स्तूयमानचैसवायै नमो 
कळशोद्भवदुर्वासःपूजितायै नसो. 
सत्तेभवक्न्रषड्वक्त्रवत्सलाये नमो 
वक्रराजमहायन्त्रमध्यवस्यै नमो 
चिदझिङुण्डसम्मूतसुदेहाये नमो 
शाशाङ्कखण्डसंयुक्तसुकुटायै नमो 


अत्तइंसवधूमन्दगसनाये नमो 


चन्दारुजनसन्दोहवन्दिताये नमो 
अन्तमुँखजनानन्दफछदायै नमो 
पतित्रताङ्गनाभीष्टफछदायै नमो 
झब्याजकरुणापूरपूरिताये नमो 
नितान्तसच्चिदानन्दसंयुक्ताये नमो 
सहस्रसूयसंयुक्तप्रका़्ायै नमो 
रल्चिन्तामणिगुहमध्यस्थायै नमो 
हानिबृ्धियुणाधिक्यरहितायै नमो 
सहापदाटवीसध्यभागस्थायै नमो 
जागरत्खपसुषुप्तोनां साक्षिसूतये नमो 
सहातापौघपापानां विनाशिन्ये नमो 
हुष्टमीतिमहाभीतिमञ्जनायै नमो 
समस्तदेवदनुजम्रेरकाये नमो 


११ 
नमः । समस्तहृदयाम्भोजनिळयायै नमो नमः । 
नमः ॥ १७॥ अनाहतमहापद्ममन्दिराये नमो नमः॥ ३२ ॥ 
नमः । सहत्तारसरोजातवासिताये नमो नमः। २. 
नमः ॥ १५॥ युनरावृत्तिरद्दितपुरस्थाये नमो नमः॥३३॥ . 
नमः । वाणीगायत्रिसावित्रीसचनुताये नमो नमः । 
नमः॥१६॥ रमाभूमिसुताराध्यपदाब्याये नमो नमः ॥ ३४॥ 
नमः । लोपासुद्राचितश्रीम्रणाये नमो नमः । 
नमः ॥१७॥ सइस्ररतिसौन्दयंशरीराये नमो नमः ॥ ३८५॥ 
नमः । भावनामात्रसन्तुष्टहृदयाये नमो नमः , 
नमः ॥ ३८ ॥ सत्यसस्पूणविज्ञानसिद्धिदायै नमो नमश॥ इद 
त्रिछोचनकृतोल्लासफलदाये नमो नमः । 
RS अीसुघादिधमणिद्वीपमध्यगाये नमो नमः ॥ ३७॥ 
ल्या वक दक्षा्वरचिनिभैदसाधनायै नमो नमः | 
) श्रीनाथसोद्रीभूतशोभिताये नमो नमः॥ ३८ ॥ 
नमः । 
मम स चन्द्रशेखरभक्तातिंभजनायै नमो नमः । 
दय सर्वोपाधिविनिमुक्तचैतन्याये नमो नमः॥ ३९॥ | 
“मार नामपारायणाभीष्टफळ्दायै नसो नमः । 
दनी सृष्टिस्थितितिरोधानसंकल्पाये नमो नमः ॥ ३० ॥ 
ताफा आषोडशाक्षरीसन्त्रमध्यगायै नमो नमः । 
a अंनाचन्तस्त्रयंभूतदिव्यसूत्यैं नमो नमः ष्व ४३ ॥ 
नमः ॥ २७ ॥ अक्तइंसपरीसुर्यवियोगाये नमो नमः। 
जम सातमण्डलसंयुकललितायै- नसो नमः व 9२ ॥ 
नमः ॥ रण ॥ अण्डदैत्यमहासरवनाशनाबै नमो नमः । 
नमः । ऋरभण्डशिरच्छेदनिपुणाये. नमो नमः ह ४३ ॥ 
नमः ॥ २६ ॥ धान्रच्युतसुराधीशसुखदाये॑ नमो नमः । 
नमः। चण्डसुण्डनिशुम्भादिखण्डनाये नमो नमः॥ ४४॥ 
छस 0600 रक्ताक्षरक्तजिह्वादिशिक्षणाथै नमो नमः । 
नमः । महिपासुरदोवीयिनिअहाये नमो नमः ६ ४७ ह 
i अञ्नकेशमहोत्साहकरणाये नसो नमः। 
य र २९॥ मससर न तला 
जन निजभतूसुखास्भोजचिन्तनाये नसो नमः । 
नम ३०३ शरषमध्वजविज्ञानभावनायै नसो नमः ॥ ४७॥ 
नमः । जन्मरूत्युजरारोगभज्ञनाये नसो नमः । 
नसः॥ ३१ ॥ दिदेहसुक्तिविज्ञानसिद्धिदायै नमो नमः ॥ ७८॥ ` 


१२ 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


अभ 


कासक्रोधादिषड वर्गनाशनाये नमो नमः । महामेघामसम्पूज्यमहिसाये. नमो नमः । 
राजराजाचिंतपदसरोजायै नमो नमः ॥ ४६ ॥ दक्षप्रजापतिसुतादेपाव्यायै नमो नमः ॥ ५२६७ 
सदेवेदान्तसंसिद्धसुतरवाये नमो नमः । सुमबाणेक्वकोदण्डमण्डितायै भमो घसः। 
झीवीरभक्तविज्ञानविन्दनाये. नमो नमः॥ ५०॥ नित्ययौचनसाज्ञद्यमहझुछाये नमो नमः॥ ५३॥ 
अशेषदुष्टदनुजसू दनाये नमो नमः । महादेवसमायुक्तमहादेव्ये नमो नमः । 
साक्षाच्छोदक्षिणासूर्तिमनोजञायै नमो नमः ॥ २९ ॥ वतुर्दिशतितस्वैकस्रूपाये नमो नमः ॥ ५४-॥ 
—— ( ओजगदम्बापेणमस्तु ) 


सगुणवह्म और त्रिशक्तितत्वखरूपमीमांसा 
(छेखक--भौगोवर्धनपीठाधीशवर औजगद्युरु अीशङ्कराचीयै स्वामी आ ११०८ ओऔमारतीकृष्णतीर्थ स्वामीजी महाराज ) 


कनकजठरमादौ यो विधायाथ तस्मे 
निखिछसुवनधाने प्राहिणोद्वेदपूगम्‌ । 
ग्रथमगुरुवरेण्यं खारसबुद्धिप्रकाश 
ज्ञरणममरभेनं मोक्षकांक्षी प्रपद्ये ॥ 
दाराम्बिधेरुदारान्‌ करुणापूरान्‌ कराब्ज्ठतकीरान्‌। 
ीराजडूतदारान्जगदाधारात्‌ विभावये धीरान्‌ ॥ 
सरसशुणनिकायां सच्चिदानन्दुकायां 
सकळसुजनगेयां संयमीन्द्रे विचेयास्‌ । 
सरसिजजनिजायां सवंलोकाप्रमेयां 
सततसहसुपेयां संहृतारोषमायास्‌ ॥ 
ब्रिकोणनिळपस्थितां ्रिनवनकु-7' छो षित- 
` न्रिविक्रमसुतासुदां त्रिपथगासपतती शिवास। 
ब्रिविक्रससहोरूचा त्रिविधतापनिमु-लिनी 
ब्रिछोचनकुटम्बिनी त्रिपुरसुन्दरीमाश्नये ॥ 
ब्रिकाझसुत सन्ततं त्िकरणीबिशुदुपाचेत- 
खिलोकजननीमुसाँ त्रिपथगापवबित्राङ्प्रिकान्‌। 
- त्रिछोचननवाकृतींखिसुवनेड्यकीर्तीन्‌ गुरू- 
खिविक्रमसमाह्यांखिगुणदैन्यसिदयै अये ॥ 
` ` भूमिका 
परमात्मा, जीवात्मा और जगत्के बाह्य रूपमे औपाधिक 
अथीत व्यावहारिक दृश्सि अनन्तानन्तकोटि भेदके होते 
हुए भी, इन तीनोंका जो पारमार्थिक दृष्टिसे निय-झद्ध-बुद्ध- 
मुक्त सञ्चिदानन्दघनस्वरूपी यथा्थखरूपभूत लक्षण 
वेदान्तशान्नमे बताया गया है, उसका हमने 'कल्याण'के 
।ईश्वराङ्क' में वेदान्त, वेत्रिळ, युक्तियों और विज्ञान्ञात्रांके 
आघधारंपर विस्तृत निरूपण किया था, और परमात्मा; 


जीवात्मा और जगतके वस्तुतत्त्वकी इष्टिसे पारमार्थिक तथा 
आत्यन्तिक अभेदको सिद्ध किया था । तत्पश्चात्‌ हमने उसी 
परमात्माकी ब्रह्मा, विष्णु और शिवरूपी तीनों मूतियांके 
पारस्परिक सम्बन्धका “कल्याण” के शिवाङ्कमै विवरण किया 
था । इस बार तो हमें और. आगे बढकर “कल्याण'के इस 
शत्तयङ्कके लिये इस लेखमें इन तीनों मूर्तियोंके अपने-अपने 
कार्यक्षेत्रम जो लीछाएँ हुआ करती हैं, उन सबकी प्रेरणा 


' करनेवाली और उनको भलीभॉति सम्पन्न करानेवाली 


अर्थात्‌ जगन्मातारूपी परमेश्वरी भगवती महामाया औ- 
भगयच्छक्तिके सम्बन्धर्मे हमारे वेदान्तसिद्धान्तके सारांशका 
कुछ दिग्दशनरूपी उल्लेख करना है । 


अवतरणिका 


आजकल कुछ लोग इतने बड़े जजरदस्त ज्ञानी और 
वेदान्ती निकल पड़े हैं कि वे साधारण अद्देतसिद्धान्त 
(अर्थात्‌ बिवतंवादं ) से तुस्त न होते हुए, भगवान्‌ 
जगद्गुरु श्रीशङ्कराचायं महाराजजीके परमगुरु खामी भीगौड- 
पादाचार्यकी माण्डूक्यकारिकामे बताये हुए अजातवादसे 
भी तृप्त न होते हुए, ईश्वरके परिच्छिन्न अर्थात्‌ सगुण और 
साकार रूपोंको न मानते हुए, अखण्ड, अपरिच्छिन्न, निगुण; 
निराकार, सर्वव्यापी, सर्वान्तर्यामी परमात्माका ही सर्वदा ' 
( अर्थात्‌ व्यवह्दरदशामें भी ) वाड्यात्रसे स्वीकार एवं 
वर्णन करते हुए, भीमन्भगबद्गीताग्रतिपादित यथार्थ 
साम्यवादका अनर्थ, अयथार्थ और उलटा अर्थ बताते हुए, 
सनातनधर्मके मूलस्तम्भरूपी वर्णाश्रमच्यवस्थाको तोड़ना 
चाहते हैं और इसी अतिसुलभ उपायसे अपने बड़े मारी 
वेदान्तीपन या ज्ञानीपनको सिद्ध करनेमें लगे हुए हैं | 


* सगुणब्रह्म और तिशक्तितर्वस्वरूपमीमांसा + शे 


` ` अथार्थ सिद्धान्त 
इस विषयके यथार्थे तत्वावधानके लिये हमें सनातन- 
घमके मूलग्रन्थोंसे-- 4६ नु 
एको देवः सवंभूतेछु गूढः ु 
सचंव्यापी सवंभूतान्तरात्मां । 
क्षेत्रज्ञ चापि मां विद्धि सवक्षेत्रेव् भारत । 
झेशोऽधिकतरस्तेषामव्यक्तासक्तचेतसाम्‌ i 
अव्यक्ता हि गतिदुःखं देहवद्भिरवाप्यते ॥ 
न तु मां शक्यसे द्रष्टुमनेनैव खचक्षषा । 


-र्‍इत्यादि अनेको लम्बे-चोड़े वचनोको उद्धृत करके . 


उनके विस्तृत विवरणके द्वारा यह सिद्धान्त बतळानेकी 
आवश्यकता नहीं है कि जो चेतन्यरूपी पदार्थ मूलस्वरूपमें 
और. पारमार्थिक इष्टिसे एक ही है और अखण्ड अपरिच्छिन्न 
सर्वव्यापी सर्यान्तयाँमी है, वही घट-घटमें जीवरूपसे तथा 
“अनन्तकोरि ब्रह्माण्डल्पी जगत्रूपसे भी, संख्यातीत 
खण्ड परिच्छिन्न रूपोंकों धारण करता है और उपासनाके 
लिये सगुण मूर्ति ही उपयुक्त होती है, अर्थात्‌ खण्डसे ही 
अखण्ड, परिच्छिन्नसे ही अपरिच्छिन्न, सगुणसे ही निगुंण, 
साकारसे ही निराकार और एकदेशव्यापी छोटी मूर्तिसे 
ही सर्वव्यापी परमात्मखरूपकी साक्षात्काररूपी प्राप्ति हो 


सकती है।' हु 
श्रीमद्भगवद्गीताकी गवाही 

क्योंकि इन विषयाँका हम 'रामायणाडू', श्रीकृष्णाङ्क') 
“इंश्वराड्! और 'शिवाङ्क' में बहुत विस्तारके साथ विवरण 
कर चुके हैं; अतः अब उनका पुननिरूपण नहीं करते । 
परन्तु इस -लेखके प्रस्तुत विषयके खास उद्देश्यकी पूर्तिके 
लिये श्रीमद्भगवद्गीतासे, जो--. 

सर्वोपनिषदो गावो दोग्धा गोपालनन्दनः । 

पार्थो वत्सः सुधीर्भोक्ता दुग्धं गीताखतं महद्‌ ॥ 

-इस प्रमाणके अनुसार, सनातनधर्मके मूलप्रंमाणरूपी 
वेदमगवानके मुकुटखरूपी वेदाम्तशाज्नका हृदय या सारांश 
बतानेवाली है, एक ही ऐसे छोटे प्रसङ्गका वणन करना 
'पर्यात समझते हैं जिससे इस विषयमे हमारा सिद्धान्तं 
अपने आप औरं अति सुलमतासे सुस्पष्ट हो सकता दै। 

अजुनका प्रश्न 

भ्रीपरमात्माके पूर्णावतार आनन्दकन्द भगवान्‌ भी 


जगद्गुरु शरीक्रष्णचन्द्रने अपनी गीताके तीसरे अध्यायमे 
अर्जुनको -निष्काम कर्मयोगका उपदेश देनेके बाद, चौथे 
अध्यायका आरम्म करते हुए कहा किं . 
इस... विवस्वते योगं ओ्रोक्ततानहमब्ययम्‌ । 
विवस्वान्मनवे प्राइ सनुरिदवाकचेऽब्रवीत्‌॥ 
एवं परम्पराप्रासिमं राजषंयो ` विदुः। 
स कालेनेह महता योगो नष्टः परन्तपं ॥ 
अर्थात्‌ (हमने. जगत्‌के आरम्भके समयमै इस शाश्वत 


- कर्मयोगका सूर्यको उपदेश दिया था । उसने अपने पुत्र 


( वैबखत ) मंनुको दिया था और ( वेवखत ) मनुने 
(अपने पुत्र) इक्वाकुको दिया था। इस प्रकार 
परम्परासे आये. हुए, इस . कर्मयोगको राजर्षिगण जानते थे; 
परन्तु बहुत समयसे यह विद्या विच्छिन्न हो गयी है और 
इसीका हमने अब तुम्हें .पुन्रवपदेंश किया है ।' तब 
अजुनने श्रीमगबानसे पूछा-- १ 

अपरं भवतो जन्म, प्रं जन्म विवखतः । 

कथसेतद्विजानीयां .त्वमादौ प्रोक्तवानिति ॥ 

“आप तो अबके हैं और सूर्यनारायण तो पूर्वसे हैं । 
फिर मैं आपकी इस बातको कैसे मानूँ. कि आपने ही 
कल्पारम्ममें .इस कर्मयोराविद्याका . सूयंको उपदेश 
दिया था” | MET 
- ` ्रीमगवान्‌का उत्तर - 

अजुनके इस प्रइनके उत्तरमें भीमगवानने कहा 

बहूनि से व्यतीतानि जन्मानि तव चाझुंन । 

तान्यद वेद सर्वाणि न स्वं ` चेत्थ परन्तप ॥ 

'हे अर्जुन ! जेसे बहुत-से जन्म तेरे हुए हैं वेसे दौ 
मेरे मी हुए हैं । विशेषता केवल इस वातकी है कि तू 


- उन सबको नहीं जानता, परन्तु मैं जानता हूँ।?औभयवानके 


इस स्पष्ट उत्तरको सुनकर अजुनने इस विषयमे भीमगवानसे 
और कुछ भी नहीँ पूछा; परन्तु अजुन तो इम समस्त 
नरोंकी ओरसे एक प्रतिनिधि ही था और गीताजीका 
उपदेश अजुनरूपी केवल एक ही नरके लिये नहीं था 
बल्कि सारे संसारके सभी नरोंक्रे प्रयोजनके लिये था। 
इसीलिये श्रीमगवानने अपनी सर्वेज्ञताके कारण इम 
कलियुगी पुरु्षोकी बुद्विमें आनेवाली झङ्काओं और 
कुयुक्तियोंको भी अपने हिंसावर्मे लेकर, यद्यपि इनका 
अर्जुने तनिक भौ, नामतकका भी जिक्र नहीं किया 
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जा, हमलोगांके कस्याणके लिये अपने-आप शङ्कासमाधान 
और कुयुक्तिनिरसन किया । 
सुघारकोंका खास प्रश्न 

अवतारवादका विरोध करते हुए आजकलके सुधारक 
तो यही पूछते हैं कि जो भगवान्‌ “अज' अर्थात्‌ ( जन्म 
रहित ) है वह जन्म कैसे ले सकता है ! और सुधारकोके 
मनर्मे यही घारणा रहा करती है कि इस आक्षेपरूपी 
युक्तिवादका कोई युक्तियुक्त उत्तर हो ही नहीं सकता । 
परन्तु यह तो कुछ नयी आपत्ति नहीं है जिसका सुघारकोने 
अपनी ही अद्भुत मेघाशक्ति या प्रतिभाके बलसे नया 
आविष्कार किया हो, क्योकि भीमगवानने तो अजुनके 
द्वारा मी न पूछे हुए इसी खास प्रश्‍नका पयांत और अति 
सुन्दर उत्तर देते हुए, अपने-आप कहा 

अजोऽपि सन्नव्ययात्मा भूतानासीश्वरोऽपि सन्‌ । 

प्रकृति स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यास्ममायया ॥ 

अर्थात्‌ अज ( जन्मरहित ) होते हुए भी, निविकार- 
खरूप होते हुए मी, समस्त भूतोंके ईश्वर होते हुए मी; 
इम अपनी प्रकृतिके जबरदस्त आधारपर स्थित होकर अपनी 
मायाके बलसे जन्म लिया करते हैं । 

मायाका सरूप 

अब प्रश्न यह है कि जिस मायाके बळसे भगवान्‌ 

अवतार धारण किया करते हैं, वह कौन-सी चीज (है, 


उसका क्या स्वरूप है, उसका लक्षण क्या है और उसका, 


तत्त्व एवं रहस्य क्या है । भीमगवानके उपयुक्त वचनसे 
ही स्पष्ट हो गया है और-- 

अजायमानो बहुधा दिजायते। 

सायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 

इत्यादि अनेक वेदमन्त्रोसे भी स्पष्ट होता है कि 
अपनी जिस शक्तिके बलसे श्रीभगवान्‌ “बहु स्यां प्रजायेय 
इस अपने सङ्कल्पके अनुसार एकदम नाना जगत्रूपी रूपौ- 
को धारण करते हुए जगतूकी सृष्टि करनेवाले कहलाते हैं, 
उसीका नाम माया है । यहातक मायाशक्तिका निर्वचन 


करनेके पश्चात्‌ आगे बढ़कर झाञ्रोने यह भी सिद्ध किया है कि. 


भगवान्‌की मायाशक्ति जगतूकी केवल सृष्टि ही करनेवाली 
नहीं है बस्कि पालन और संहार भी करनेवाली है। 
त्रिमूर्ति और त्रिशक्ति 
सनातनधर्मका इसके सम्बन्धम यही सिद्धान्त दै, जिसका 


हम 'कल्याण' के 'शिवाङ्क' में भीमद्धागवतके बहुत-से छंबे- 
लंबे प्रमाणोसे सिद्ध कर चुके हैं, कि एक ही परमात्मा,जो निर्गुण, 
निष्क्रिय, निराकार और निरञ्जन ( निर्डिस ) है, वही अपनी 
निगुणात्मक, त्रिशाक्त्यात्मक मायाझक्तिसे शत्रलित होकर, 
जगतूकी सृष्टि, पालन और संहाररूपी तीन प्रकारफे कार्यके 
भेदसे ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र--इन तीनों नामोंको और 
मूर्तियोको धारण करता है, और जिन तीन प्रकारकी 
शक्तियासे शबलित होकर त्रिमूर्तिरूपमें आता है उम्हींके 
नाम महासरस्वती; महालक्ष्मी और महाकाली हैं । अर्थात्‌ 
ब्रह्माजीकी शक्ति, जिससे सृष्टि होती है, वह महासरखती है; 
विष्णुशक्ति, जो पालन करती कराती है) महालक्ष्मी है; 
और सद्रशक्ति, जिससे संहार होता है; उसका नाम महा- 
काली है । इसीलिये भगवान्‌ शीशङ्कराचायंने भी कदा है-- 


शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभचितुम्‌ ॥ 


( भगवान्‌ अपनी शक्तिसे शबलित होकर ही अपना 
काम करनेमें समर्थ होते हैं; नहीं तो नहीं । ) इससे 
स्पष्ट है कि असलमें ( अर्थात्‌ अपने मूलखरूपमें ) भगवान्‌ 
निरञ्जन अतएव निष्क्रिय होते हुए भी अपनो 
मायाद्यक्तिसे शवलित होकर जगदीश्वर होते हैं, अर्थात्‌ 
जगत्खष्टा, जगतपालक और जगत्संहर्ता होते हैं । 


तीनों कार्योका ऐतिहासिक दष्टिसे क्रम 


इन कायाँके क्रमका दो प्रकारसे विचार किया जा 
सकता है। एक है ऐतिहासिक क्रम ( Historical and 
Chronological Sequence), जिसमें इस दृष्टिसे विचार 
होता है कि सबसे पहले हर एक चीजकी सृष्टि की जाती 
है, उसके बाद उसकी स्थिति होती है और अन्तमे 
उसका नाश हो जाता है । इसी कारण ब्रह्मा, 


“विष्णु, रुदर-र्‍ये तीनों नाम हमारे ग्रस्थोंमे इसी क्रमसे 


पाये जाते हैं । 
उनका आध्यात्मिक साधनकी इष्टिसे क्रम 


इन तीनों कार्योके क्रमका दूसरे प्रकारका विचार साधक- 
की आध्यात्मिक इष्टिसे ( {rom the 2:१८/०१०४१८८। 
standpoint of the Sfiritual Aspirant) 
होता है । इसमें अवधूतराज भ्रीसदाशिवव्नक्षेन्द्र- 
सरखती महाराजकृत वर्णनके अनुसार-- 
'जनिविपरीतक्रमतः? 


कँ सशुणब्रह्म और त्रिशक्तितच््वस्वरूपमीमांसा & 


ee 


“विपरीत क्रमसे अर्थात्‌ लयके क्रमसे गणना 
शेती है, सकि क्रमसे नहीं | इसी कारण “महा- 
काळी, महालक्ष्मी, महासरस्वती? ये तीनों नाम उपासना- 
काण्डके अन्थोमें इसी नियत क्रमसे आते हैं । 


व्याधिकी चिकित्साका दृष्टान्त 

लौकिक व्यवहारमें सर्वसाधारणके अनुभवसे सिद्ध एक 
दृष्टान्तसे इस क्रमका तात्पर्यं और आवश्यकता स्पष्ट होगी । 
व्याधिकी चिकित्सामें वेद्य या डाक्टरका पहला कर्तव्य 
है व्याधिका मूलसे संहार । अतः उस समयपर, वह बैद्य 
रुद्रका काम करता है । परन्तु रुद्रका यह काम करते हुए 
व्याधिको जड़से काट डाळनेके समय उसे ऐसी अत्यन्त 
जागरूकता और सावधानीके साथ काम करना पड़ता है 
जिससे सिफ बीमारी ही नष्ट हो, न कि साथ-साथ बीमार भी 
चल बसे । इस कारण वह प्राणका पालन या विष्णुका 
भी काम करता है | और जब व्याधि जड़से कट गयी 
और जान बच गयी तब शरीरमें खूब ताकत लानेयाली 
औषध ( 7००।८), पोषक आहार आदि चीजोको देते 
हुए, यही वेद्य नयी सृष्टि या ब्रझाका भी काम करता है । 

अज्ञाननिवारणका दृष्टान्त 

इसी प्रकारसे शुरुके सम्बन्धमें कही हुई 

गुरुतरा ` शुरुदिष्णुरुंर्रेव महेखरः । 

--यह बात भी चरितार्थ होती है, क्योंकि जब गुरु अपने 
शिष्यके अन्यथाभानरूपी अझान (या गलत समझ ) का 
निवारण करता है तब वह संहार या रुद्रका काम करता है। 
प्रामादिक ज्ञानको कारते हुए, साथ-साथ जब वह शिष्यके 
मनमें जो यथार्थ ज्ञान है उसकी रक्षा करता है तब यह 
पालन या विष्णुका काम करता हैं, और जब अज्ञानको 


हराते हुए और ज्ञानकी रक्षा करते हुए वह नयी बातों- 
को सिखाता है तव बह सृष्टि या ब्रह्माका काम कर रहा है। 
अच्यान्य दृष्टान्त 

इस प्रकारे और-और इष्टान्तोंको लेकर; पाठक अपने- 
आप सोच सकते हैं और निश्चय कर सकते हैं कि शारीरिक, 
बौद्धिक) आर्थिक, राजनैतिक आदि प्रत्येक कार्य्षेतरमे 
इसी ग्रकारसे साधना हुआ करती है। अर्थात्‌ सबसे 
पहले बुरी चीजों, गुणों और आदतोंका संहार करना 
. चाहिये) साथ-ही-साथ अच्छी चीजों; गुणों और अभ्यासको 


झा° अं° २-- 


१५ 


सुरक्षित रखना चाहिये, और जब बुरी चीजें निकल जायें 
और प्राण बच जाये तब अच्छी चीजोका क्रमशः पोषण 
और वर्धन करते जाना चाहिये । सारांश यह कि संहार, 
पालन और सुष्टिकी सभी प्रकारके साधकोको आवश्यकता 
है और इसी क्रमसे महाकाली, महालक्ष्मी, महासरखती-- 
इन तीनों नामका शात्रसिद्ध अनुक्रम स्पष्ट है । 


तीनों शक्तियों और मूर्तियोंका पारस्परिक 
सम्बन्ध 


इन तीनों मूर्तियों और शक्तियोंके इस प्रकारसे कर्तव्य- 
क्षेत्र सिद्ध हुए हैं कि महाकाढी-शक्तिसहित रुद्र संहार करता 
है, महालक्ष्मी-शक्तिसहित विष्णु पालन करता है और 
महासरखती-शक्तिसहित ब्रह्मा सृष्टि करता है। अब और 
आगे बढ़कर देखना है कि इनका आपसका सम्बन्ध क्या 
है । शञास्रांका विचार करनेपर यह बड़े चमत्कारकी बात 
होती है कि त्रिमूर्तियोमेसे किसी एक मूर्तिको छेकर विचार 
करें तो शेष दोनोमेसे एक उसका साला होता है और 
दूसरा उसका बहनोई होता दै । प्रकारान्तरसे देखें और 
त्रिशक्तियोमेंसे किसी एक शक्तिको लेकर विचार करें तो 
शेष दोनोंमेंसे एक उसकी ननद बनती है और दूसरी 
उसकी भावज बनती है, क्योंकि संहार करनेवाले रुद्रकी 
शक्ति महाकालीका भाई है पालन करनेवाला विष्णु, 
उसकी शक्ति महालक्ष्मीका भाई है सृष्टि करनेवाला ब्रह्मा 
और उसकी शक्ति महासरखतीका भाई है संहार करने- 
वाला रुद्र । 


इनका आध्यात्मिक रहस्य 


इन तीनों शक्तियों और मूर्तियोंके रूप, अवयव, आयुध; 
रंग आदि सब पदार्थाके सम्बन्धमें उपासनाकाण्डके 
अन्थोमें जो अत्यन्त बिस्तारके साथ वर्णन मिलते हैं, 
उनमेंसे एक छोटी-से-छोटी बात भी ऐसी नहीं है जो अनेक 
अत्युपयोगी तत्त्यांसे भरी हुई न हो और जो जिजश्ञासुओं 
एवं साधकोके लिये अत्युत्तम आध्यात्मिक शिक्षा देनेवाली 
न हो । परन्तु समयके संकोचके कारण उन -सब बातोंका 
यहाँ विवरण किया नहीं जा सकता । तो भी स्थाठीपुलाक- 
न्यायके अनुसार इन चमत्कारोंके इष्टान्तरूपसे और केवळ 
दिग्दशनार्थ इन त्रिशक्तियों और त्रिमूतियोके रंगोंके बारेम 
कुछ उल्लेख किया जाता है-- 
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तीन प्रकारके रंग 

इनके रंगोंके सम्बन्धमै चमत्कार इस बातका है कि 
संहार करनेवाला रुद्र तथा उसकी बहिन महासरखती 
सफेद हैं। पालन करनेवाला विष्णु एवं उसकी बहिन 
महाकाली नीले रंगके हैं और सृष्टि करनेवाला ब्रह्मा एवं 
उसकी बहिन महालदमी खर्णवणके हें । यह तो ब्रिल्कुल 
ठीक है, स्वाभाविक है और मुनासिंब भी है कि कोई भी 
शक्ति अपने पतिके रंगकी नहीं होती और सब-की-सब 
अपने भाईके रंगकी होती हैं । परन्तु इस बातपर ध्यान 
देना है कि इन तीनों रंगोंका जो इनमें विभाग हुआ है, 
उसका आध्यात्मिक तत्त्व क्या है ! शाम्राने इसके 
सम्बन्धमें यह सिद्धान्त बतलाया है कि इन तीनों 
मूर्तियोंके कार्योमें कोई परस्पर विरोध नहीं है, बहिक ये 
परस्पर सहायक ही हैं । अतः त्रिमूतियोंका भी इसी 
तरहका आपसमें सम्बन्ध है । 


आपसका सम्बन्ध 

जो यह समझते हैं कि पालन करनेवाले और संहार 
करनेवाले परस्परविरुद्ध काम करनेवाले हैं, अतः हरि 
और हरका अवश्य ही अत्यन्त विरोध और शत्रुत्व हो 
सकता है, वे केवळ ऊपर-ऊपरसे ही विचार कर, पालन 
और संहारके भीतरी अर्थको न सोचकर बड़ी मारी 
गळती कर रहे हैं। यह ठीक है कि यदि हरि और हर एक 
ही वस्तुके पालक और संहारक होते, तो उनका आपसमें 
श्रत्व ही हो सकता, परन्तु यह बात नहीं है | जिस 
पदार्थकी रक्षा करनी होती हो, उसके झात्रका संहार जब 
हरसे होता है, तब विरोध कहाँ है ! मसलन, बीमारके 
ग्राणोकी रक्षाके लिये जब वैद्य हक्का प्रयोग ( ५४7४८३] 
०९८३६० ) करता है और व्याधिका संहार करता है, 
तत्र तों एक ही आदमीसे हरि और हर दोनोंके काम दोनेकी 
बात है | यही सम्बन्ध पालक इरि और संहारक हरका है । 


महाकाली और रुद्रका काम 
तीनों शक्तियोंक्रे रंगों और कार्योका यह चमत्कारी 
सम्बन्ध है कि रुद्रको जो संहारूूपी काम करना है उसे 
करानेवाली महाकालीरूपी रुद्रशक्ति अपने भयङ्कर कार्यके 
अनुरूप और योग्य काले रंगकी होती है । परन्तु वह 
संहारका काम संहारके लिये नहीं, बल्कि सारे संसारके 
रक्षण और कल्याणके लिये होता दै । इसलिये वह खराब हिस्से- 


का संहार करके, अपने पतिका काम पूरा करके, खराबीसे 
अपनी बचायी हुई असछी चीजको अपने भाई अर्थात्‌ 
विष्णके हाथमें सॉपकर कइती है कि “भाईजी ! मैंने अपने 
पति श्रीमहादेय--रुद्रकी शक्तिकी दैसियतसे खराबीका संहार 
कर दिया । अतएव हमारा दम्पतिका काम पूरा हो गया 
है | अब तुम इस चीजको लेकर, अपना जो पाछनेका 
काम है उसे करो ।' 
राजनीतिक्षेत्रमं शिक्षा 
इससे राजनीतिक्षेत्रमें भी यह स्पष्ट शिक्षा हमें मिलती 
है कि प्रजांकी रक्षा ही राजाका प्रधान कतव्य है । अतएव 
भगवान्‌ मनुने कहा है-- 
तस्मात्खविषये रक्षा कतेष्या सूतिमिच्छता । 
यज्ञेनावाप्यते स्वर्गा रक्षणास्प्राप्यते यथा॥ 
इसपर आश्षेपरूपसे पूछा जा सकता है कि ऐसा 
हो तो फिर राजा दुष्टेंकों दण्ड क्यों देते हैं और फिर उन्हीं 
भगवान्‌ मनुने ऐसा क्‍यों कहा है कि 
अद्‌ष्ड्यान्दण्डयत्राजा दण्डचां्चैवाप्यदण्डयन्‌ । 
अयशो सइदाझ्ञोति निरयं चापि गरर्‍्छति॥ 
इस शङ्काका समाधान यह है कि प्रजाकी रक्षा और 
दुष्टोका दमन--ये दोनों ही काम राजाके हैं, परन्तु इनमेंसे 
दूसरा ( दुष्टौको दण्ड देनेका ) जो काम है वह दण्ड देने- 
के लिये नहीं दै, बल्कि सजनोंकी रक्षारूपी असली राजधम- 
की पूर्तिके लिये एक अनिवायं ( ८०५४०५६७९ ) अङ्ग 
या साधनरूपी काम है। अतएव पाश्चात्य राजनीति- 
के ग्रन्थकारोंने भी “Doctrine of Vindictive 
punishment” (बदला लेनेके लिये सजा देनेके सिद्धान्त) 
को छोड़कर अब यह स्वीकार कर लिया है कि “THe 
King's Punitive Function is there, only as 
a means towards the adequate fulfilment 
of His Protective Function.” ( अथीत्‌ दण्ड देना 
भी प्रजाकी रक्षाके अङ्गरूपसे ही राजाका कतव्य है । ) 
अवतारोंका प्रयोजन 
इसीलिये भगवान्‌ भ्रीकृष्णने गीताजीमें अपने अवतारोँ- 
फा उद्देश्य और प्रयोजन बतछाते हुए, पहले कहा-- 
“परित्राणाय साधूनाम्‌? 
ओर तत्पश्चात्‌ कह -- र 
“विनाशाय च दुष्कृतास्‌ ।! 


क सशुणन्रह्म और त्रिशक्तितस्वखरूपमीमाँसा ॐ 
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अर्थात्‌; जेसे बीमारकी सड़ी हुई एक अँगुलीके 
जहरको सारे शरीरमें फेळनेसे रोकनेके लिये वैद्य शस्र 
( ०ए९7£०० ) से काटते हैं, इसी प्रकार भगवान्‌ श्रीरुद्र 
संहारका जो काम करते हैं, वह जगतूके पालनके लिये है 
और किसी ग्रयोजनके लिये नहीं । 


महालक्ष्मी और विष्णुका काम 


विष्णुको जो पालनरूपी काम करना है, उसे कराने- 
बाली महालद्ष्मीरूपो विष्णुशक्ति अपने पाळनात्मक कार्यके 
अनुरूप और योग्य खर्णवर्णकी होती है । परन्तु वह पालन- 
का काम सिफ पालन करके छोड़ देनेके लिये नहीं, बल्कि 
पोषण और वर्धन करनेके उद्देशसे किया जाता है । इसलिये 
बह पालनका काम करके, अपने पतिके कार्यको पूणे करके, 
अपनी पाली हुई उस चीजको अपने भ्राता अर्थात्‌ ब्रह्माके 
हाथमे सॉपकर कहती है कि 'भाईजी, मैंने अपने पति 
श्रीमहाविष्णुकी शक्तिकी हैसियतसे इस चीजको पाला है । 
इससे अब हमारा दम्पतिका काम पूरा हो गया है | अब तुम 
इसे लेकर अपना कार्य, जो नयी चीजोंका उत्पन्न करना; 
अर्थात्‌ पोषण और वर्धन करनेका है, सो करो ।' 


महासरस्वती और बह्लाका काम 


ब्रह्माको जो नयी चीजोंका आविष्कार या सुष्टिरूपी काम 

करना है; उसे करानेवाली महासरखतीरूपी ब्रह्मशक्ति 

अपने सृष्ट्यात्मक कार्यके अनुरूप और योग्य सफेद रंगकी 

होती है । परन्तु बह पोषण एवं वर्धनका काम आगे-आगे 

बढ़ाते जानेके ही मतळबसे नहीं है,बल्कि पोषण और वर्षन 

करनेके समय जो बुरे या अनिष्ट पदार्थ भी उसके साथ 
सम्मिलित हो जाया करते हैं उनको दूर हटाकर ठीक कर 

छेनेके उद्देशयसे ही होता है | इसलिये, वह वर्धनके कामके 
हो जानेके बाद, अपनी बढ़ाई हुई चीजको अपने 
आता अर्थात्‌ रुद्रके हाथमें देकर कहती है कि “भाईजी, 

मैंने अपने पति श्रीहिरण्यगर्म ब्रह्माकी शक्तिकी हैसियतसे 
इस चीजका पोषण और वधन किया है। इससे अब 
हमारा दस्पतिका काम पूरा हो गया है । अत्र इसके 
पोषण और वर्धनके समयमे इसमें जो खरामियाँ और 
चुटियाौँ आ गयी हो. उनका संहार करनेका काम 
हमारा नहीं दै-तम्हारां है । इसलिये इन्हें हाथमें लेकर, 
खुब सार-मारकर सीधा करो ।' 
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एवं प्रवर्तितं चक्रम्‌ 

इस प्रकारसे एक ही परमात्मा जगदीश्वर महाप्रभु 
सृष्टि पालन और संहार--इन तीनों कर्मोके चक्रको 
लगातार चलाते हुए; अरा, विष्णु और रुद्र--इन तीनों 
नामोंसे दुनियामें प्रसिद्ध होता हे, और उसके इन तीनों 
कार्मोकों करानेवाली जगन्माता भगवती महामायाके 
अन्तर्गत जो सष्टिशक्ति, पालनशक्ति और संहारशक्ति हैं 
उन्हींक्रे नाम ( पूर्वोक्त कारणसे, उलटे क्रमसे ) महाकाछी, 
महालक्ष्मी और महासरखती हैँ । 


पञ्चीकरण और त्रिवृत्करण 


हर एक काममें सभी पदार्थोका समावेश रहता है, 
जेसे आकाश) वायु, अमि, जल और प्रथिवी-इन 
पाँच भूतोमेसे प्रत्येक भूतके साथ बाकी चार भूत भी मिळे 
हुए रहते हैं और सत्त्वगुण, रजोगुण, तमोगुण--इन तीन 
गुणोमेंसे प्रत्येक युणके साथ बाकी दो गुण भी सम्मिलित 
रहते हैं इसीसे व्यवहारमै किसी भूत या गुणका नाम 
लिये जानेपर मतलब इतना ही होता है कि उस प्रकृत 
पदार्थमें वह भूत या गुण अधिक है, अतएव वेदान्तयत्रेमें 
भगवान वेदव्यासने कहा है-- 

चैशेष्यात्तद्वादस्तद्वाद्‌ः। 


इसी प्रकार हर एक काममें बाकी कामोंका भी 
समावेश होता रइता है और हर एक साघनके साय 
बाकी साधनोंकी भी आवश्यकता हुआ करती हे, तो 
भी व्यवहारमें प्रत्येक काम या साधनके नाममें उसी 
पदार्थका जिक्र किया जाता है जिसका उसमें अधिक 
समावेश किया गया हो | 


. साधनोंका विचार 

सिद्धान्तरूपसे यही मानना होगा कि तीनों शक्तिग्रो्मे 
तीनों शक्तियाँ हें और सब साधन भी हैं, परन्तु ऊपर 
बताये हुए-- 

चेशञेष्यात्तद्वादस्तद्वाद्‌ः । 

-:इस न्यायके अनुसार, शास्नका यह सिद्धान्त भी 
टीक है कि संहार, पालन और सृष्टिके लिये भयङ्कर बल; 
पर्यात खर्ण ( अर्थात्‌ धन ) और खच्छ विद्या ही यथा- 
संख्य ( 7९५९०६४९] ) मुख्य साधन हैं । इसलिये 
महाकाली, महालक्ष्मी और महासरस्वती शक्ति, खण और 
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ॐ तामादिशिकि शिरसा नमामि अ 


विद्याकी अधिष्ठात्री देवियाँ हैं ओर उनके रंग भी इसीलिये 
काठे, पीले और सफेद हैं । 


इन द्म्पतियांका अभेद्य सम्बन्ध 


क्योंकि “मातरिश्वा अपो ददाति’ इत्यादि ज्ञानकाण्ड 
भौ यही बताता है कि ईश्वर असली खरूपमें निष्किय 
है और चलनात्मक वायुरूपी सङ्कस्पःविकस्पकी 
पूतिके लिये शक्तिशबलित होकर ही औपाधिक 
सक्रियताकों प्राप्त करता है, इसीलिये उपासनाकाण्डमें 

स्पष्ट किया गया है कि शक्ति और शिवकों अलग करके 

उनमेंसे सिफ एककी उपासना नहीं करनी चाहिये । 

इंशाबास्थोपनिषद्के 'सम्भूति’ और 'असम्भूति"सम्बन्धी 

मन्त्रोंसे भी यही तात्पय निकलता है और उपासनाकाण्ड- 

के ग्रन्थोम तो भगवती और भगवानकी अलग-अछग 

उपासनाका स्पष्ट निषेध है । र 
भगवानके बिना भगवती ! 

भगवानके बिना सिफ भगवतीकी उपासना करनेका 
जो फल या परिणाम होगा, उसके बारेम, ,भीलक्ष्मीनारायण- 
हृदय नामके उपासंनाग्रन्थमें स्पष्ट कहा है कि ऐसी 
उपासनासे-- 

“क्ष्मीः क्रुध्यति सचदा” 

( अथात्र, जिस भगवानकों छोड़कर केवल भगवती- 
की उपासना की गयी हे यह भगवान्‌ रुष्ट नहीं होता, 
बल्कि उसे छोड़कर जिस भगवतीकी उपासना की गयी 
है वही देवी जगन्माता रुष्ट हो जाती है। ) फिर इससे 
बढ़कर भयङ्कर अनर्थ क्या हो सकता है ! 


भगवतीरहित भगवान्‌ ? 


इस दृष्टान्तसे स्पष्ट हो गया कि भगवानको छोड़कर केवळ . 


भगवतीकी उपासना नहीं करनी चाहिये । अब अगला 
प्रन यह है कि क्या भगवतीको छोड़कर सिफ भगवानकी 
उपासना की जा सकती है ! नहीं, बह भी मना है । इसमें 
भगवान्‌ औीशाङ्कराचा यंके-- 


शिवः शक्स्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुम्‌। 


-इस वचनके अतिरिक्त अन्य प्रमाणकी आवश्यकता 
ही नहीं प्रतीत होती, क्योंकि जब शक्तिके बिना ईदवरसे कुछ 
भी नहीं बन सकता तब ऐसेकी उपासना तो व्यर्थ ही है। 


दक्षयज्ञका दृष्टान्त 


इस प्रसङ्गमे दक्षयज्ञबाला उपाख्यान विचारणीय है | 
शङ्करके तिरस्कारसे भगयती दाक्षायणीको क्रोध हुआ और 
उसके क्रुद्ध होकर अपने प्रार्णोको त्यागनेपर रुद्रगणाग्रणी 
बीरमद्र आदिके हार्थोंसे दक्षयज्ञका विध्वंस हो गया । इससे 
हमें यह सुन्दर शिक्षा मिलती है कि इंदवरके तिरस्कारसे 
शक्तिका नाश होता है और शक्तिका नाश होनेपर 
हमारे सत्र काम सिफ बिगड़ ही नहीं जाते, बल्कि बिल्कुल 
नष्ट-प्रष्ट हो जाते हैं। 


ज्ञानोपदेशक गुरु कौन हें ! 


असलमे तो हमारे शास्त्रोका सिद्धान्त यह है कि 
परमात्माका ज्ञान भगवतीके अनुअहसे ही हो सकता है, 
अन्य किसी तरहसे नहीं । केनोपनिषदूमें जो यज्ञका प्रसङ्ग 
आता है, उसमें कथासन्दर्भ यह है कि जब इन्द्र, अभि). ` 
वायु आदि देवता असुराँको युद्धमें हराकर, यह न जानकर 
कि मगवान्के दिये हुए अनेक प्रकारके बलोसे यह विजय 
प्राप्त हुई है, अहङ्कारी हो जाते हैं और समझने लगते हैं कि 
हमने अपने ही बलसे असुरोंको हरा दिया है, तब उनके 
उस गर्वका भङ्ग करके उनको यथार्थ तत्त्व सिखानेके लिये 
भगवान्‌ एक बड़े भयङ्कर यक्षरूपसे प्रकट होते हैं, और 
उनको पता नहीं लगता कि यह कोन हे! पश्चात्‌ भगवच्छक्ति- 
रूपिणी उमा आकर उनको वास्तविक सिद्धान्त सिखाती है । 
इस कथासन्दर्भसे स्पष्ट है कि भगवती परमेश्वरी जगदम्बा 
ही हमें परंमात्माका ज्ञान दे सकती हे और यह तो 
लौकिक व्यवहारकी दृष्टिसे भी स्वाभाविक और मुनासिब 
ही है कि बचे तो केवळ अपनी माताको ही जानते हैं 
और उस मातासे ही उन्हें यह पता लगा करता है कि 
हमारा पिता कौन हैः! 


माताका गुरुत्व 
(१ ) मातृदेवो भव, पितृदेवो भव, आचायंदेदो भव ॥ 
(२) मातृमान्‌ पितृमानाचायंचान्‌ पुरुपो चेद्‌ 


इत्यादि मन्त्रौमें माताको ही सबसे पहला स्थान दिया 
गया है । इसका भी यही कारण है कि माता ही आदिगुरु 
है और उसीकी दया और अनुग्रहके ऊपर बच्चोंका ऐहिक, 
पारलौकिक और पारमार्थिक कल्याण निर्भर रहता है । 


क सशुणत्रह्म और त्रिशक्तितत्वखरूपमीमांसा # 
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जगन्माताका जगदुरुत्व 

जब एक-एक व्यष्टिरूपिणी माता भी इस प्रकार अपने- 
अपने बच्चोंके लिये श्रेयोमार्गप्रदशक और ज्ञानगुरु होती 
है, तब कैमुतिकन्यायसै अपने-आप ही सिद्ध होता है कि 
जो भगवती महाशक्तिस्वरूपिणी देवी समष्टिरूपिणी माता 
है और सारे जगतूकी माता है बही अपने बच्चो ( अर्थात्‌ 
समस्त संसार ) के लिये कल्याणपथप्रदर्शक ज्ञानगुरु होती 
है । अर्थात्‌ जगन्माता जगद्गुरु होती है, और दुनियामें 
जितने अन्य गुरु होते हैं वे सब-के-सब इसी जगन्माताकी एक 
` कळारूपसे ज्ञानोपदेशका काम करते हैं । अतएव भगवान्‌, 

शीगङ्कराचायंने भी देवीकी स्तुति करते हुए, उसे-- 


देशिकरूपेण दझिंताभ्युदयाम्‌ ॥ 


--गुरुू्पसे आकर अभ्युदयका मार्ग दिखाने- 
याली” बताया है । 

इसीलिये शेय, वैष्णव आदि सब उपासनाग्रन्थोमें यह 
नियम मिळता है कि भगवती जगन्माताके द्वारा ही भगवान्‌ 
जगतूपिताके पास पहुँचा जा सकता है । 


` पाश्चात्यांका बथा आडम्बर 

हमें इस लेखमें पाश्चात्योंकी सभ्यता और हमारी 
प्राचीन सम्यताकी तुलना या तारतम्यविचार करनेकी 
कोई आवश्यकता नहीं है; परन्तु एक विषयमे, जो इस 
छेखके इस प्रकृत प्रसङ्गके साथ खूब घनिष्ठ सम्बन्ध रखता 
है, कुछ जरूर लिखना है और यह दिखाना है किं इस 
विषयपर पाश्चात्योके किये हुए असत्यपूर्ण प्रचारोंके कारण 
इमारी साधारण जनताके हृदयम एक बड़ा मारी भ्रम 
पैदा हो गया और वह स्थिर होकर इतनी गहरा वेठ गया 
है कि जिसका निवारण करना आज हमारे परम कतंब्योंमेंसे 
एक प्रधान कतव्य हो गया. है । 

अमका खरूप 

पाश्चात्योंका हमारी भारतीय प्रजाके मनमै भ्रम उत्पन्न 
करनेवाला वह वृथा और मिथ्या आडम्बर यह है कि 
वे सनातनधर्मी सामाजिक व्यवस्थाकी निन्दा करते हुए 
और खास करके भगवान्‌ मनुकों खूब गालियाँ देते हुए 
कहा करते हैं कि “मनुस्मृति आदि सनातनियोके शास्त्र 
स्रीजातिके शत्रु हैं, परन्तु हमारी ईसाई या क्रिस्तांन 
(Christian) सभ्यता ( civilisation ) स्जीको समाजमें 


. बहुत उच्च और प्रतिष्ठित पद देती है ।' अब हमें देखना है कि 


हमारे घमशासतरांकी और हमारी सम्यताकी यह शिकायद 
कहाँतक सच्ची है । 


स्रीजातिका जन्म 
पहले यह देखना चाहिये कि हमारे और उनके 
शात्र स्रीजातिकी उत्पत्तिके बारेम क्या इतिहास बताते 
हें। हमारे श्रीमद्भागवत आदि ग्रन्थोंम ऐतिहासिक वर्णन 
यह मिलता है कि-- 
कस्य कायमभूद्देचा । 


भगवानने जिस प्रथम मनुकी सृष्टि की थी, उसके 
शरीरका दक्षिण भाग स्वायम्धुवमनुरूपी पुरुष बना और 
याम भाग शतरूपा नामकी स्त्री बना । इससे स्पष्ट हे कि 
हमारे शाह्नोके अनुसार स्त्री और पुरुष मिलकर एक शरीर 
होते हे । त्री अर्धाङ्गिनी हे, इसीलिये भगवान्‌ शक्कर 
अधनारीश्वर हैं, इत्यादि । 
बैबिलमें इस विषयका वर्णन 
अब आगे चलकर, तुलनात्मक अनुशीलनके लिये 
देखना है कि जो पाश्चात्य महानुभाव ख्रीको सिफ अर्घाङ्िनी 
बतानेसे तृत न न होकर उसे 5९६०7 पर्वा! (श्रेष्ठ अध) 
बतानेका आडम्बर दिखाते हैं, उनके धमंग्रन्यमें जीकी 
उत्पत्ति किस प्रकार बतायी गयी है । लम्बरे-चोड़े वर्णनोंकी 
आवस्यकता नहीं है । सारांश बताना पर्यास है कि उनके 
बेबिल ( 3७।९) नामके एकमात्र घमंग्रन्यके पहले 
हिस्से (0]4 esta) की पहली पुस्तक Genesis 
के पहले अध्यायमें जगतूकी सुष्टिका क्रम बताया है कि 
“इश्वरने सारी दुनियाकी और सब चीजोंकी सुष्टि( ७०० 
said: “Let there be light” and there was 
]ए॥, इत्यादि क्रमसे ) अपने सङ्कइपसे ही करनेके बाद, 
अन्तमें अपने सङ्गल्पसे ही और In His own image 
(अपनी ही मूतिके प्रतिविम्थरूपसे ) मनुष्यको बनाकर, 
उसके बाद उसे गाढ निद्रामें डालकर, अपने सुलाये हुए 
मनुष्यके पृंछवंश (2८६७०९ ) से एक हड्डीको निकाल- 
कर, उससे स्त्रीको बनाया |? इससे स्पष्ट है कि वैबिलके 
सिद्धान्तके अनुसार केवल पुरुषजातिको नहीँ, बल्कि पछु- 
पक्षी, कृमि, कीट, वृक्ष) पत्थर आदि सारी दुनियाको भी 
ईश्वरने अपने सङ्कर्पसे ही अर्थात्‌ अपनी की हुई मानस 
सृष्टिसे बनाया, लेकिन सिफ एक ख्रीजातिको अपने 
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सङ्कस्पसे न बनाकर पुरुषके शरीरके अन्तर्गत एक हड्डीसे 
बना डाला ।. 


मुसलमान आदिका सिद्धान्त 
चूँकि मुसलमान आदि अन्यान्य घर्मयाले मी वेबिल- 
के बताये हुए इसी इतिहासको मानते हैँ, अतः पाठक 
अपने-आप जान सकते हैं कि सनातनधमेमें ख्रीका उत्पत्ति- 
से ही मनुष्यसमाजमें कितना मान है तथा अन्य मतोंमें 
त्रीजातिका उत्पत्तिसे ही कितना घृणित स्थान है । 


सनातन वैवाहिक मन्त्र 

एक और अंशमें तुलना करनेके लिये, अब देखना है 
कि हममें और उनमें स्रीको विवाइसे किस प्रकारका स्थान 
मिळता दै । हमारे वैवाहिक मन्त्रोसे ही स्पष्ट है कि ख्रीको 
अपने पतिके घरमै सर्वोत्तम अधिकार दिया जाता है, क्योंकि 
विवाह करनेवाला पुरुष अपनी धर्मपत्नीसे कहता है-- 

'सञ्राज्ञी भव?’ 

“नेरे घरकी रानी या महारानी नहीं बल्कि सम्राज्ञी अर्थात्‌ 
सार्वभौमिक चक्रवर्तिनी बनो ।' इसमें खत्रीको अपने 
पतिके घरमें कोई हीन पदवी नहीं मिलती, बल्कि 
सर्वोत्तम पदवी ही मिलती है । 

पाश्चात्य वैवाहिक पद्धति 

पाश्चात्योमें विवाइके समय पुरुष कहता है कि! 
shall Jove and cherish thee till death doth 
पड 7३7६ (मैं तबतक तुझसे प्रेम और तेरा पालन करूंगा 


जबतक मृत्यु आकर हम दोनोको अलग न कर दे। )_ 


परन्तु त्रीको कहना पड़ता है कि ण शी 7०४८ ० 
obey thee till Death doth us part’ ( मैं तबतक 


तुझसे प्रेम और तेरी आज्ञाका पालन करूंगी जबतक मृत्यु ` 


आकर हम दोनांको अलग न कर दे )। इसीसे स्पष्ट है कि 

Equality of the 88265 (न्नी और पुरुषकी समानता) 

का आइम्त्रर दिखानेवाले और हो-हल्ला मचानेवाले 

पाश्रात्यामें ययायमें समानताका भाव नहीं है,बल्कि मेदका है। 
व्यवहारसम्बन्धी विवेचन 

व्यवहारके सम्बन्धे भी विवेचन करनेपर यही सिद्ध 

होता है कि सनातनघर्मका इस विषयमे भी अत्युत्तम 


सिद्धान्त और आदर है। बेबिलमे तो ईसाई ( ]९5५5 
Christ के) greatest Propagandist ( सर्वश्रेष्ठ 


प्रचारक ) 55. 2] महाशयने स्त्रीजातिको घृणित 
शब्दाँसे डॉटते हुए उसके अधिकारोको अति सङ्कुचित 
किया दै; मगर हमारे शास्त्रकारोंने उसे सिफ अधोङ्िनी ही 
नहीँ माना, बल्कि -- 
गृहिणी गृहसुच्यते 

इत्यादि बचनोंसे कहा है कि एदिणी ( अर्थात्‌ स्री ) 
से घर होता है, गहस्थ अर्थात्‌ पुरुषसे नहीं । णइस्था- 
अमका नियम है कि जब किसी कार्यवदा पुरुषको बाहर - 
जाना पड़ता है तब स्री गाहेस्थ्य-अभिको पूज-पाल सकती 
है, मगर जब पत्नी घरमै नहीं होती तब पुरुषको गाहरस्थ्यके 
औपासनकी अग्निको पूजनेका अधिकार नहीं है। इसी 
प्रकार यह भी हमारे शान्नोंकी विधि है कि खत्रीको छोड़कर 
पुरुष अकेले तीर्थयात्रादि कार्य न करे, जब पुरुष दान- 
घर्म आदि पुण्यकमं करता है तब स्रीके हाथसे उस पेसे या 
दूसरी चीजपर एक आचमनी जळके डाले जानेपर ही वह 
दान शास्त्रीय विधिके अनुसार साङ्ग होता है, इत्यादि 
इत्यादि । प 

मान, सत्कार और पूजा 

बड़े खेदकी बात है कि आजकल मिथ्या प्रचारोसे अपना 
खार्थ साधन करनेवाले इन विधर्मी प्रचारकोके जालमें 
फॅसकर हमारे सुधारक भाई भी कहने लगे हैं कि हिन्दू 
घर्मशास्र स्रीजातिका बड़ा अपमान करता है । यथार्थ तो 
यह है कि जिस महापुरुषके बारेमे श्रुति स्तयं कहती है कि. 

ध्यद्यन्मनुरनवीत्तत्वे षजम? 

मनुने जो-जो कहा है वह सब जगत्‌का कल्याण करने- 
थाला है” और जिसको महाकवि श्रीकालिदासने भी 
“माननीयो मनीषिणाम्‌? बताया है मगर जिसे आजकलके 
सुधारक स्रीजातिका खास दुश्मन बताते हैं, उसी मनीषि- 
माननीय भंगवान्‌ मनुने ज्लियोंके सम्बन्धमे मान, सत्कार 
आदि साधारण शब्दोंका नहीं बल्कि “पूजा” शब्दका ही 
प्रयोग करते हुए कहा है-- 

यत्र नायस्तु पूज्यन्ते रमन्ते तत्र देवताः। 

“जहाँ खियौँ पूजी जाती हैं वहाँ देवता रमते हे? और 
जहाँ ज्रियाँ दुखी रहती हैं, वहाँ महालक्ष्मी आदि देवता 


' नहीं बसते । तब मान और सत्कार तो बहुत छोरी बात है । 


अन्यान्य घमंशान्नोमें कई स्थानोंमें यहातक भी कहां 
गया है-- 


क: सगुणब्रह्म और त्रिशक्तितर्वस्वरूपमीमांसा # 


यन्न नायो न पूज्यन्ते इमशानं तन्न वै मुदस्‌ । 

“जहाँ त्रियॉ नहीं पूजी जातीं वह तो घर नहीं है, 
इमशान है? इत्यादि । ऐसी परिस्थितिमें यह केसी भयानक 
भूल, अन्याय और जुल्म है कि ऐसे भगवान्‌ मनुको 
ओर ऐसे घमेगास्रोंको स्वाथी विधर्मप्रचारकोंके शिष्य 
बनकर हमारे भारतीय सुधारक भी-- 

“अन्धेनेव नीयमाना यथान्धाः 

“इस न्यायसे ख्रीजातिके शत्रु बताया करते हैं। 


ख्रीमात्रका मात्खरूप 

हमारे शास्र तो यहाँतक पहुँचे हुए हैं कि वे इतना 
ही नहीं कहते कि जगन्माता भगवतीको जगद्वर मानो 
और पूजो, परन्तु वे कहते हैं कि खीमात्रको जगन्माता 
और जगदुरु मानो और पूजो -- 

“सवं ्लीनिछ्या? 

'जगद्म्वासयं पञ्य ख्रीमात्रमविशेषतः ४! 

इत्यादि अनेक प्रमाणोंसे यह सिद्धान्त स्थिर होता है 
` कि ख्रीमात्र जगदम्बा भगवतीका चर और प्रत्यक्ष रूप है, 
अतः उसके प्रति मनुष्यको अत्यन्त मान, आदर और 
सत्कारकी भावना रखनी चाहिये । 


ख्रीनिन्दा आदिका निषेध 
ख्रीसत्कारकी विधिके साथ स्त्रीतिरस्कारका निषेध 
भी झात्रमें स्पष्ट दाब्दोसे किया गया है। इस बातके 
समर्थनके लिये एक ही प्रमाण पर्याप्त होगा-- 
ख्रोणां निन्दां प्रहारं च कौटिद्यं चाप्रियं वचः । 
आत्मनो हितमन्विच्छन्देवीभक्तो विवजयेत्‌ ॥ 
“अर्थात्‌ देवीका भक्त होकर; अपना हित चाहनेवाला, 
स्तरियोंकी निन्दा करने, उनको मारने; ठगने और उनका 
दिल दुखानेवाली बातें कहने आदिसे बचे ।' 
चे 
देवीभक्त कौन हे? 
इसपर यह पूर्वपक्ष किया जा सकता है कि हम तो 
शिव, विष्णु आदि दूसरे किसी देवताके भक्त हैं; तुम्हारी 
देवीके नहीं हँ, इसलिये उपयुक्त वचन हमारे लिये लागू 
नहीं है | इस आक्षेपका उत्तर यह है कि द्विजमात्र गायत्रीके 
उपासक हैं और गायत्री त्रिगुणात्मक चिशक्त्यात्मक 
महाकाली, महालक्ष्मी, महासरस्वतीरूपिणी देवी ही है । 
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अतएय द्विजमात्र प्रत्यक्ष देवीमक्त ही हैं और जो गायत्री 
उपासना न करते हुए; शिव, विष्णु आदिके ही उपासक 
हैं, उनके लिये मी तो पूर्वोक्त सत्र प्रमाण मौजूद हैं कि 
बिना शक्ति ईश्वरकी प्रभुता ही नहीं होती । जो-जो अन्य 
देवताओंके उपासक होते हैं, उन सबको भी देवीकी 
उपासना बलात्कारसे करनी ही पड़ती है और उसके 
अनुग्रहका पात्र बननेके लिये; उपयुक्त वचनके अनुसार, 
स्रीनिन्दा आदि पातकोंसे अवश्य बचना चाहिये । नहीं 
तो, उनको देवीका अनुग्रह नहीं मिल सकता | ख्री-निन्दासे 
देवीका क्रोधपात्र बनना पड़ता है और उससे अपने सारे 
हितका नाश होता है । 


ईश्वरका खरूप 

इस विषयके विचारके प्रसद्धमें यह भी चमत्कार 
देखना है कि जो लोग Equality of the Sexes ( स्री- 
पुरुषोकी समानता ) सिद्धान्तके मौखिक आडम्बरसे पक्षपाती; 
प्रचारक और ठेकेदार हैं, उनके मतमें अखण्ड, अपरिच्छिन 
सर्वव्यापी सर्वान्तर्यामी सवंखरूपी ईश्वरके बारेमे सिफ 
Fatherhood ०६ ७०१ का सिद्धान्त है । “अर्थात्‌ 
परमात्मा केवल जगत्पिता ही माना जाता है,” परन्तु स्री- 
जातिके शत्रु बताये जाने वाळे सनातनधम्में तो सिद्धान्त है-- 

“त्वमेव माता च पिता स्वमेव? 

“साता घाता पितामहः ।? 


भगवान्‌ हमारी साता भी हैं और पिता मी? और 
मगवानके अवतारोंमें ख्रीरूपसे मोहिनी अवतार भी गिना 
जाता है । 


माठ्भतेश्वर 


दक्षिणमें त्रिशिरःपुरी ( 77८०7०] ) में मात- 
भूतेश्वरका बड़ा प्राचीन और प्रसिद्ध मन्दिर भो है, जो 
भगवानके मातारूपसे किये हुए अवतारके उपाख्यानके 
आधारपर अति प्राचीन समयका बना हुआ है, 
साथ विभीषण आदिका भी ऐतिहासिक सम्बन्ध हे . 
और जिसका प्राचीन स्थापत्य, शिलालेख आदिके विज्ञाता 

विद्वान्‌ ( Archzeologists and Epigraphists) 
बड़े आश्रयके साथ दशन आदि किया करते हें । यह 
सनातनधमंकी खास विशेषता है कि इसमें भगवानके 
भीतर सिफ न्रिमू्तियोंको ही नहीं, त्रिदाक्तियाँको भी 
गिना गया है और प्रत्येक देयके साथ शक्तिरूपिणी एक 
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ॐ तामादिशक्तिं झिरखा नमामि क 


रूपी देवताकी उपासना हो ही नहीं सकती । हम पाश्चात्य 
दुनियाको ८॥4]।९7४९ देकर पूछते हैं कि क्या तुम्हारे 
चमग्रन्थोमें ०९५००० ०६ ७० ( ईश्वरके मातृत्व ) 
का भाव किसी एक स्थानमै भी मिलता है १ अगर मिळता 
हो तो कहो । 

देवताओंके नाम 


इसीलिये हमारे उपासनाकाण्डमै गौरीशङ्कर) 
लक्ष्मीनारायण; सीताराम, राधाकृष्ण इत्यादि दम्पतियाँकी 
उपासनाकी विधि मिलती है और इनको अलग करना 
मना है। इस परिस्थितिके मुकाबिलेमें, पाश्चात्योके बारेमें 
यह कहना अन्याय या अनुचित न होगा कि उनमें तो 
स्रीके विवाह होनेपर उसका असली नाम भी छूट जाता 
है और वह 775. अमुक बन जाती है और हमारे देशामें 
भी बड़े खेदके साथ देखा जाता है कि आजकल 7५४7४. 
अमुकका व्यवहार अंग्रेजी शिक्षा पानेका एक खास और 
अत्यन्त आवश्यक निशान माना जाने लगा है । रामायण; 
महाभारत आदिमें सीताज़ीका 75. राघव, रुक्मिणीजीका 
M75. यादव, द्रौपदीका 7. पाण्डव, इत्यादि वर्णन 
किसीने कमी भी कहीं भी पाया हो तो दिखावे । 


समानता और खतन्त्रताका ढोंग 


जहाँ ईश्वरखरूपमें एक छोटे अंगरूपसे भी ख्रीके 
सन्निवेशका भावतक नहीं है और जहाँ विवाह हो जानेपर 
सत्रीका नामतक नहीं रह सकता, वहाँसे ९१५] ०६६९ 
5९५९५ ( ख्रीपुरुषांकी समानता ), Independence of 
Woman ( स्रीकी खतन्त्रता ) आदि बड़े-बड़े सुन्दर 
रिद्धान्तोंका हो-इछा यहाँ हिन्दुस्थानमें आया करे, इससे 
बढ़कर धोखे और ढोंगकी बात क्या हो सकती हे ! 


ख्रीपुरुषका यथार्थ सम्बन्ध 

पाश्चात्य ओर भारतीय सुधारक ॥£१५६]y 
( समानता ) का नाम लेकर हो-हल्ला मचाते रहें । ईश्वर- 
की सृष्टिमै तो स्रीपुरुषोंकी समानता हे नही, कभी थी 
नहीं और कभी हो सकती भी नहीं, क्योंकि ये दोनों 
समान हो तो इनकी अलग-अलग सुष्टिकी ही क्या 
जरूरत थी ? सनातनधमं और विजशानशात्र ( अथात्‌ 
. प्रत्यक्ष प्रकृति ) का भी कहना यह है कि ६५९ 8९:९5 
are not equal but only Complementary and 


SupPlementarऽ ( अर्थात्‌ त्री और पुरुष समान नहीं 
हैं, बल्कि दोनों मिलकर एक सम्पूर्ण पदार्थ होते हैं )। 
इसी सिद्धान्तके अनुसार, जो प्रकृति या सष्टिके यथार्थ 
और अनुभवसिद्ध क्रमके अनुकूल है; हमारे शास्त्राने. सिर्फ 
हमारे भानवसमाजमें ही नहीं, बल्कि देवतासमाजम भी 
स््री-पुरुषके कर्तव्य आदि बिषयाँका विस्तारसे प्रतिपादन 
किया है । 


अधिष्ठान और शक्ति 
भगवान्‌ शक्तिके अधिष्ठान हैं, इसलिये आधाररूपी 
इश्वरके बिना शक्ति रह ही नहीं सकती, और जिसके 
अन्दर इच्छाशक्ति; क्रियाशक्ति ज्ञानशक्ति, इन तीनो 
शक्तियोंका समावेश है उस अपनी शक्तिके बिना ईश्वर 
भी कुछ नहीं कर सकता । इसलिये भगवान्‌ और शक्ति 
परस्पर Complementary और Supplementary हैं | 


रथी और सारथिका सम्बन्ध 

कठोपनिषद्के- 

आमानं रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु। 
बुद्धिं तु सारथिं विद्धि सनः प्रग्रहमेव च ॥ 
इन्द्रियाणि द्दयानाहुविपयांस्तेछु गोचरान्‌ । 
आर्मेन्द्ियमनोयुक्त॑ भोक्तेत्याहुमेनीपिणः ॥ 
इत्यादि मन्त्रोके साथ, भगवान्‌. श्रीशङ्कराचार्य 

महाराजके किये हुए श्रीशियमानसपूजास्तो कें 


“आत्मा स्वं गिरिजा सतिः? 


--इस वचनका समन्वय करनेपर यह सिद्धान्त स्थिर 
होता है कि जैसे हमारे शरीररूपी रथमे रहनेवाळे आत्मा 
और बुद्धि. रथी और सारथिका सम्बन्ध रखते हैं, यैसे ही 
ईश्वर और भगयतीमें रथी और सारथिका सम्बन्ध होता है। 
क्योंकि भगवती ही भगवानकी प्रेरिका होकर उनकी 
गाडीको चळाती हुई उनके सब काम कराती हैं । 

मनुष्यदम्पतियोंमं भी यही सम्बन्ध 
' देवी और भगवानके इस सम्बन्धसे हम अपने आप 
समझ सकते हैं कि मनुष्यजातिमें भी धर्मपत्षी और 
पतिका आपसमें यही सम्बन्ध होना चाहिये कि धर्मपत्नी 
दूसरा कोई खयाल न करती हुईं पतिके सब प्रकारे सुख) 
शान्ति, आराम और कल्याणकी ही चिन्ता करे और काम - - 
करे । अयात्‌ उसकी सारथि बने । अजुन और भीकृष्णके 


क सगुणब्रह्म और त्रिशक्तितर्वस्वरूपमीमांखा * 
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Ieee 


द स्कृसण्ककाकक त्ययः 


रथोंका सुमद्राजी और सत्यमामाजीने जो सारथ्य किया 
था उससे भी इसी तत्त्वकी हमलोगोंके लिये बड़ी रोचक 
तथा उज्ज्वल दृष्टान्तरूपी शिक्षा मिलती है कि पति और 
पल्लीका सम्बन्ध रथी और सारथिका है | 


सच्चा ऐक्य 
इसीका नाम हमारे झाख्नोमें ऐक्य है । कलह बढ़ाने- 
याली समानता आदि वातोसे कोई लाम नहीं है, प्रत्युत 
नुकसान ही है । फायदेका राता यह है कि खी और 
पुरुष आपसमें अत्यन्त प्रेमका सम्बन्ध रखते हुए अपने- 
अपने विभिन्न अधिकारमें अपना-अपना काम करते हुए, 
दोनोंके इस प्रकारके मेळसे दोनोंके योगक्षेमके साधन बनें । 


~ > 
[शवशकत्यकय 
इसी हिसावसे “शिवराकत्यैक्यरूपिणी? नामसे श्री- 

ललितासहल्ननाममें देवीके विदोष्यरूपी नामोंका उपसंहाररूपी 
वर्णन करके; अन्तिम नाम विशेषणरूपी 'ललिताम्विका? 
दिया गया है | इसका मतलब यह है कि विरोष्यरूपी 
ललिताम्विका देवीके जो विशेषणरूपी “श्रीमाता? 'श्री- 
महाराज्ञी’ आदि ९९८ नाम पहले दिये गये हैं, उन 
सबका “शिवशक्त्यैक्यरूपिणी? इस (९९९) एक नामके 
भीतर अन्तर्माव, उपसंहार, घनीकरण और क्रोडीकरण 
किया गया है | 


भगवच्छक्तिके चार अर्थ 
अबतक ऊपर बताये हुए सत्र विषयोंकी समालोचना 
और अनुसन्धानसे स्पष्ट होगा कि इस लेखका आरम्भ 
करते हुए हमने पहले वाक्यम जिस “भगवच्छक्ति! 
शब्दका प्रयोग किया है, उसके चार अर्थ होते हैं और 
इन चारों अर्थांका हम सबको मनन करना चाहिये | 
पहिला अर्थ 
“भगवतः शक्तिः भगवच्छक्तिः ---इस षष्टी तत्पुरुषः 
-समासयाली व्युत्पत्तिसे हमें जानना है कि भगवती 
भगवानकी शक्ति है, वही ललितात्रिशती आंदिमें बताये 
हुए 'इश्वरप्रेरणकरी? नामको यथार्थ तथा चरितार्थ करती 
हुई, ईश्वरकी प्रेरणा करनेवाली और उसके सब काम 
'करवानेवाली है । 
दूसरा अर्थ 
भगवति शक्तिः भगयच्छक्तिः।' इस सप्तमी तत्पुरुष- 


SSS 


समासयाली व्युस्मत्तिसे हमें जानना है कि भगवानर्मे जो 
शक्ति है उसीका नाम देवी है और उसकी उपासनाके 
बिना भगवानकी उपासना नहीं हो सकती । 


तीसरा अर्थ 


“भगवती चासौ शक्तिश्च भगवच्छक्तिः--इस कर्म 
घारय-समासवाली व्युत्पत्तिसे हमें जानना है कि शक्तिरूपिणी 
देवी भगवती है । अर्थात्‌ षद्भुणेश्वर्यादिस विभूषित है 
और उसकी उपासनासे उपासकोंको सब प्रकारकी ऐश्वयांदि 
विभूतियाँ अनायास मिल सकती हैं । 


चौथा अथे 


“भगवांश्रासी शक्तिश्च, भगवच्छक्तिः।--इस कर्म- 
घारय-समासवाली एक और व्युत्पत्तिसे हमें पता लगता 
है कि देवी और भगवानमें मेद नहीं है, बल्कि ऐक्य है । 


देवीमहिमाकी अनन्तता 


ऐसी जगन्माता भगवतीकी उपासनाकी आवश्यकता 
और महिमाके विषयपर कितना भी कहते चळे, सब थोड़ा 
है । कविकुलतिळक श्रीकाळिदासने अपने रघुवंश महाकाव्य- 
के दसवें सर्गमें भगवानके वारेमें जो कहा दै-- 


सहिसानं यदुस्कीत्यं तव संहियते वचः ॥ 
श्रमेण तदञ्चत्तया वा न युणानासियत्तया ॥ 


--वह यहाँ भी ठीक-ठीक लागू होता है । भेद इतना 
है कि हम उस प्रकरणमें और इस प्रकरणमे-- 
'अमेण तद्शक्तया चा? 
--इस पाठको पसन्द न करते हुए, उसकी जगहपरू- 
“श्रमेण तददाक्त्या च” 

--इस प्रकारका संशोधन करते हुए, साफ-साफ कहेंगे 
कि भगवती और भगवानकी महिमाके सब वणनोंका जो 
उपसंहार अवश्य हुआ करता है, वह इसलिये नहीं कि उनकी 
महिमाका पर्यात या तृसिजनक वर्णन हो चुका है, बल्कि 
इसलिये कि उनकी महिमाका पर्याप्त या तृप्तिजनक 
वर्णन किसीसे और कभी भी हो ही नहीं सकता। जब 
भीअनन्तनाग आदिकी भी यही दुर्गति दै तब केमतिक- 
न्यायसे देवीमहिमाका यहाँतक कुछ दिड्यात्र दर्शन किसी 
प्रकारसे करके-- 


ॐ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि छ 


जज 


“ञ्रसेण तदशक्तया च? 


--कालिदासकी उक्तिके इस संशोधित पाठके अनुसार 

इम उपसंहार करनेको विवश होते हैं । 
उपसंहार 

उपसंहार करनेके समय वे ही दो खास प्रसङ्ग बार- 
बार याद आते हैं जिनमें क्षीराब्धिवासी शेषशायी भगवान्‌ 
ीपुण्डरीकाक्षके अपनी योगनिद्रामें सोते रहनेके समय उनके 
नाभिकमळसे उत्पन्न छोटे बचे त्रझाजीके कच्चे मांसको 
खा जानेके ल्यि उपस्थित दोनों भयङ्कर असुरो ( मधु और 
कैटम ) का भगवती महामाया जगन्माता, त्रझाजीकी 
्रार्थनापर, उन्हीं सोये हुए भीनारायणसे संहार करवा देती हैं। 


अन्तिम आश्रय 


जो जगन्माता- “न केवलं साधारणेषु सर्वेषु सुसेषु 
जागर्ति, अपि तु सुसेऽपि जगन्नाथे जागर्ति? अर्थात्‌ “केवल 
साधारण सब जीवोंके ही नहीं, बल्कि जगत्पिताके सोते रहनेपर 
भी जो अपने बच्चाकी रक्षा और कल्याणके लिये दिनरात 
सदा-सर्वदा जागती रहती है, जिसका इसी प्रसङ्गके कारण 
चण्डीपाठ सप्तततीके एक ध्यानश्वोकमै वर्णन है-- 

(यामखौत्खपिते हरौ कमछजों हन्तुं मधुं कैटभम्‌ ॥? 

और जिसको शङ्करावतार और यतिसावभौम भगवान्‌ 
जगद्गुरु श्रीशङ्कराचायं महाराजजीने भी अत्यन्त भ्रद्धा- 
भक्तिप्रेमसे भरे हुए भावके साथ-- 

'देशिकरूपेण दशिताम्युदयाम्‌' 

इत्यादि वणनोसे सिफ जगन्माता ही नहीं बल्कि यथार्थ 
जगद्गुरु बताया है, उस जगन्माता भगवतीको छोड़कर 
आजकलके अति विकट सङ्कटके समयमै हम और किसका 
आश्रय ळें । उसी जगन्माता और जगद्गुरु (£०।।९4 
£०४२६९ ) के श्रीचरणोंके शरणागत होकर; उन्हीं औी- 
चरणोको पकड़कर, हमें अपने हृद्योद्रार और प्रार्थनाको 
पेश करना है । 


हृद योद्वार 
हमारे दयसे अब यही उद्गार और प्रार्थना उमड़ 
रही है कि-- 
“हे जगन्मातः! उस समय मधु-कैटमसे तुम्हारे ही बचाये 
हुए उसी ब्रह्माके द्वारा और इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति, ज्ञान- 


शक्तिरूपिणी शब्दब्रह्मरूपिणी तुम्हारी ही प्रेरणा और शक्तिसे 
भगवानने जिस सनातन वैदिक धमका दुनियाको उपदेश 
दिया, आज उसका केवल नाश ही नहीं बल्कि निर्मूलन 
करनेके लिये दो ही मधु-केटम नहीं बल्कि हजारों, 
लाखों और करोड़ों असुर कोने-कोनेसे उपस्थित हो रहे हैं । 
जगत्पिताजी, जो दुनियाकी इस बड़ी बुरी दशमे मी 
बहुत समयसे चुपचाप सोये पड़े माळूम देते हैं, अब 
चातुर्मास्यके समयमै, जब योगनिद्रामें सोते रहनेका नियम 
भी है, उनके जागनेकी हमें क्या आशा हो सकती है ! 
परन्तु उनकी योगनिद्राके समयमें उनके परम भक्त भोमान्‌ 
प्रातःस्मरणीय राजर्षि अम्बरीषको उन्हीक्रे सुदशनचक्रने 
महामुनि दुर्यासासे बचाया था । अवश्य ही जेसे अम्बरीषके 
पास वह चक्र था यैसे हम तुम्हारे आते बच्चोंके पास 


. कोई आयुध नहीं है । तो भी; तुम तो हमेशा जागती रहने- 


वालो हो और भगवानकी योगनिद्राके समयमें . ठम्हीं- 
ने तो मधु और केटमसे ब्रह्माजीकी रक्षा की थी ! 
अब इम तुम्हारे शरणागतोंके इस बड़े जबरदस्त सङ्कटके समय 
पर क्या तुम भी सो गयीं ! फिर हम तुम्हारे शरणायत और 
अनन्यशरण बच्चौकी क्या गति होगी ! माता, तुम तो जगत्‌के 
प्रळ्यके बाद और उसकी पुनः सृष्टितक ही सोनेवाली हो। 
जगतूकी सृष्टि और प्रल्यके बीचमै तो तुम कभी सोती नहीं । 
और भगवान्‌ जागते रहें या सोते रहें, उनकी शक्तिकी 
हैसियतसे तुमपर ही जगतूके पालनका भार रहता है | इस 


` लिये अगर जगतूके प्रलयका समय आ गया हो, तब तो चुप- 


चाप रहो । नहीं तो केबल अति शीघ्र नहीं, बल्कि एकदम 
उठ जाओ और हे शरणागतदीनातंपरित्राणपरायणे ! अपने 
शरणागत दीन और आतं सनातनधर्मियोंकी रक्षारूपी 


“अपने कतंब्यको सँमालो ।' 


भक्तिप्रेमोपहाररूपी स्तोत्र और प्रार्थना 


निजाडि सरसीरुहद्वयपरागघान्रीप्सिता- 
खिछार्थततिदायकन्निदशसझधान्रीरुहस्‌ । 
पदाब्जनतिक्ृत्कृते निजकरस्थधान्नी फली - 
कृताखिलनयव्रजं हृदि दधामि भात्रीगुरुम्‌ ॥ 
करधात्रीकृतनतजनकरभाच्रीकृतपरात्मपरविद्यास्‌ । 
धात्रीघात्रीमेकां जगतीघान्नीं भजे जगद्धांन्रीम ॥ 
सुते स्वयोरानिद्रावशतो विष्णौ तदीयनाभिजनिस्‌। 
डिम्भं जिघांसतोद्राक्कारितहननां भजे जगद्धात्रीम्‌ ॥ 


# दाक्ति # 


सुसेऽपि जगज्जनके या त्वं जगतीसवित्नि ? जागर्षि । 
शरणागतरक्षाक्ृतिनिजकृतिकृतये अजे जगद्धान्नीस ॥ 
इत्थं मधुकेटभतो रक्षितशिशवे हिरण्यगर्भाय । 
अगवन्युखतः श्रावितसमस्तवेदां भजे जगद्धान्रीस्‌ ॥ 
या अह्माणं पूर्वं विधाय तस्मै हिनोति वेदांस्तास्‌ । 
हैरण्यगभेदेशिकरूपा देवीं भजे जगदान्रीम्‌ ॥ 
पातीति पात्री पिबतीति पात्री 
व्युस्पत्तिरेवं द्विविधां अवन्ती । 
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शरणकपान्नी 
देघापि पात्रीमवती भवन्वी ध 
बुद्धिमे कुण्डिता भातः समाता सस युक्तवः । 
नान्यत्‌ किब्निद्विजानामि त्वमेव शरणं मम ध 
धान्नी पात्री हर्त्री चेत्री चाम्ब स्वस्य लोकस्य । 
दान्री सकलार्थानां पात्रीकुरु मां स्वदीयकरुणायाः ॥ 


ॐ तत्सत्‌ । 


सर्वशक्तिमयी महालक्ष्मी 


{ श्रीकान्री-प्रतिवादिभयङ्क्रमठाषीश्वर जगदगुरु श्रीमगवद्रामानुजसम्प्रदायाचायै श्री २१०८ श्रीअनन्ताचार्य स्वामीजी महाराज ) 


“शक्ति! शन्दके अनेक अर्थ कोरा्न्थोमें बतलाये गये हैं। 
'कासूसामथ्ययोइशक्तिः? (अमर) 
“शक्तिः पराक्रमः ग्राणः’ (५9) 
“पहुणाइशक्तयस्तिस्रः (3१ ) 


इत्यादि कोशवचन इसके प्रमाण हैं । इनके अतिरिक्त 
और भी कई अर्थ हैं, जो दार्शनिक और तान्त्रिकोके 
अभिमत हैं । 


“शक्ति! शब्दकी व्याख्या 

'शह्लुशक्तो'घाठसे “क्तिन? प्रत्यय करनेपर 'शक्ति! शब्द 
सिद्ध होता है। कारण, यस्तुमें जो कार्योत्पादनोपयोंगी 
अप्थकसिद्ध धर्मविशेष है, उसीको “शक्तिः कहते हैं । 
उदाहरणके लिये हम अभिकी दाहशक्तिकों ले सकते हैं । 
साधारणतया अभि दाह उत्पन्न करता है, यह हमलोग 
जानते हें । परन्तु कहीं-कहीं ऐसा भी देखा गया है कि 
अमिका स्पे होनेपर भी दाह नहीं होता । भारतमें इसके 


उदाहरण बहुत-से मिलेंगे । दक्षिण भारतमें देवी-देवताओंकी - 


मन्नत मानकर धधकती हुईं आगमें कूदनेकी प्रथा आज 
भी विद्यमान है । जादूगर लोग तपाये हुए लाल लोहेको 
अपने हार्थोमे उठा लेते हैं । इससे उनके हाथ-पैर नहीं 
जळते । चिरकालसे यह बात मानी जाती है कि मणि, मन्त्र 
और ओषधिके प्रभावसे अमिका स्प होनेपर भी दाह उत्पन्न 
नहीं होता । अतएव अमिमें दाहोपयोगी एक ऐसी शक्ति 
को मानना पड़ेगा, जो मणिमन्त्रौषध्यादिके प्रभावसे नष्ट 
हो सकती है और उनके अभावमें उत्पन्न होती है। 


~ ~, 


मीमांसक लोग इस प्रकारकी शक्ति माननेवालोमें प्रधान 
हैं । अर्थात्‌ “शक्ति? वह चीज है जो कारणके साय अएथक- 
सिद्ध रहकर कार्योत्यादनमें उपयोगी होती है । 
अनेक शक्तियाँ 
विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता क्षेत्रज्ञाञ्या तथापरा । 
अविद्या कमंसंज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते ॥ 
(वि० पु० ६। ७। ६१) 
इस छोकमें तीन शक्तियोंका उल्लेख है--परा विष्णु- 
शक्ति, अपरा क्षेत्रशशक्ति और तीसरा अविद्या--कर्म नामक 
शक्ति । जीवात्माको क्षेत्रज्ञ कहते हें | तीसरी शक्ति कमै 
है । इसीका नामान्तर अविद्या भी है । इसी अविद्याख्य 
कमंशक्तिसे वेष्टित होकर क्षेत्रज्ञ नाना प्रकारके संसारतापाँ- 


-को प्रास होता है और नाना योनियोंमें जाता दै । जैसा 


कि विष्णुपुराणमें कहा गया है-- 
यथा क्षेत्रज्ञशक्तिस्सा वेष्टिता नुप सबंगा। 
संसारतापानखिछानवासोत्यतिसन्ततान्‌ ॥ 

(३।७। ६२) 

“सवगा? का अर्थ है “जो सवै योनियोम जाती है ।? 
केवल ये तीन ही शक्तियाँ नहीं हैं, बल्कि प्रत्येक 

भावपदार्थम अलग-अलग शाक्ति है। यह बात भी विष्णु- 

पुराणमें ही कही गयी है । जेसे-- 
शाक्तयस्सवंभावानामचिरत्यज्ञानगोचराः । 
यसोऽतो ब्रह्मणस्तास्तु सर्गाया भावशक्तयः । 


अवन्ति तपतां श्रेष्ठ पाचकस्य यथोष्णता ॥ 
(११३१२, ३ ) 


२६ 


अर्थात्‌ समी मावोमें भिन्न-भिन्न शक्तियों है, जिनका 
इम न तो चिन्तन कर सकते हैं और न वे हमारे ज्ञानका 
विषय ही हो सकती हैं । जैसे अमिकी उष्णता और जलकी 
शीतलता आदि | अभिउष्ण क्यों है; कहाँसे उसमें उष्णता 
आयी इत्यादि चिन्तन हमलोग नहीं कर सकते, चिन्तन 
करनेपर भी उष्णता आदि हमारे ज्ञानका विषय नहीं हो 
सकती । इसी प्रकार ब्रह्मकी भी सर्गादि अनेक शक्तियाँ हैं। 
परास्य शक्तिविंवियेव भूयते । 
(इवेता० ६। ८) 
--इत्यादि श्रुतिवाक्यामें परमात्माकी नानाविध परा 
शक्तियाँ कही गयी हैँ । 
एकदेश्स्थितस्याभेज्यात्स्ना विस्तारिणी यथा । 
परस्य बह्मणइञ्चक्तिस्तपेदमखिलं जगत्‌॥ 
(वि० पु० १॥ २२॥ ५६) 
--इत्यादि पुराणवचन समस्त जगतूको ब्रह्मकी शक्ति 
- कहते हैं | 
अहंताशक्ति 
इस तरहकी अनेक शक्तियोंमें श्रीमहाविष्णुकी अहंता 
नामकी एक शक्ति है | यही महालक्ष्मी है । 
तस्य या परमा शक्तिज्योस््नेव हिमदीधितेः । 
सावस्था गता देवी स्वात्मभूतानपायिनी । 
अहन्तां ब्रह्मणखस्य साहमस्मि सनातनी ॥ 
( रुदष्मीतन्त्र २। ११, १२) 
अर्थात्‌ महालक्ष्मी इन्द्रके प्रति कहती हैं कि उस 
परन्रह्मकी जो चन्द्रमाकी 'चॉंदनीकी भाँति समस्त अवस्थाओंमें 
साय देनेवाली देवी स्वात्मभूता अनपायिनी अहंता नामकी 
परमाशक्ति है, यह सनातनी शक्ति मैं ही हूँ । इस शक्तिका 
दूसरा नाम नारायणी भी है । यह बात भी उसी तन्त्रे 
कही गयी दै | 
निस्यनिदोपनिस्सीमकड्याणगुणशािनी । 
अहं नारायणी नाम सा सत्ता वेष्णवी परा॥ 
(लक्ष्मी ० अ० ३। १) 
अर्थात्‌ महालक्ष्मी कहती हैं कि मैं नित्य, निर्दोष, सीमा- 
रहित, कल्याणगुणोवाळी नारायणी नामवाळी वैष्णवी परा- 
सत्ता हूँ । 
ऊपर “शक्ति? शब्दकी व्याख्या हो चुकी है) कारणोंमें 


I 


# तामादिशक्ति शिरसा ममामि क 


~ 


अप्रथकसिद्ध रहनेवाला कार्योपयोगी धमं ही शक्ति है। 
बह शक्ति दो प्रकारकी दै कुछ तो केवळ धर्मातर है, 
और कुछ धर्म और धर्मी उभयरूप है। अग्न्यादि मार्वों- 
की उष्णता आदि शक्तियाँ केवल धर्म हें । क्षेत्रज्ञ-शक्ति 
धर्म और घर्मी उभयरूप है। क्षेत्र ईश्वरके प्रति विशेषण 
होकर धर्म बनते हुए भी स्वयं अनेक धर्मोवाला है, 
शक्तिमान्‌ भी हे । 

इन दो प्रकारकी शक्तियाँमें भी श्रीमहालक्ष्मी द्वितीय 
कोटिकी शक्ति है । खयं परमात्माका विशेषण होती हुई 
धर्म होकर भी वह अनेक गुणघर्मवती एवं शक्तिमती भी 
है । पहले जो “विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता’ इत्यादि विष्णु- 
पुराणके वचन उद्धृत किये थे, उनमें जो “विष्णुशक्ति? 
कही गयी है वह क्या है! इस विषयमै व्याख्याकारोंने 
नाना प्रकारके मत प्रदर्शित किये हैं, किन्तु हम यह समझते 
हैं कि वह विष्णुशक्ति ही “अहंता” नामवाली महालक्ष्मी 
है। उस बचनमें अपराझक्ति और अविद्याशक्तिके विषय- 
में जेसा स्पष्टीकरण किया गया है वेसा स्पष्टीकरण विष्णु- 
शक्तिके विषयमें नहीं किया गया है, केवळ एक विष्णु- 
शक्तिका उच्लेखमात्र कर दिया गया है। किन्तु इसका 
स्पष्टीकरण अहिदुंध्न्यसंहिताके निम्नलिखित वचनसे हो जाता 
है । अहिबुध्न्यसंहिताके तीसरे अध्यायमँ-- 

“तस्य शक्तिश्च का नाम? 

अर्थात्‌ उस परखह्मकी शक्तिका क्या नाम है £-- 
नारदके इस प्रश्नका उत्तर देते हुए अहिबुध्न्य कहते हैं-- 

शाक्तयस्सवंभावानासचिन्स्या अप्रथक्स्थिताः । 

स्वरूपे नेव इझ्यन्ते इइयन्ते कार्यतस्तु ताः॥ २॥ 

सूक्ष्मावस्था हि सा तेपां सवंभावानुयामिनी । 

इदन्तया विधातुं सा न निषेदु' च शक्यते॥ ३॥ 

सर्वेरनलुयोज्या हि शक्तयो भावगोचराः। 

एवं भगवतस्तस्य परस्य ब्रह्मणो झुने॥ ४॥ 

सवंभावाचुगा शक्तिञ्योत्स्नेव हिमदीधितेः । 

भावाभावानुगा तस्य सवंकायंकरी विभोः॥ ५॥ 

अर्थात्‌ समस्त भावोकी अपएथकर्थित शक्तियाँ अचिन्त्य 
हैं । पदार्थोकी शक्तियाँ कायंद्वारा ही इश्यमान होती हैं 
स्वरूपतः नहीं । यह समस्त भावोंके साथ-साथ रहनेवाली 
सूक्ष्मावस्था है । उसको “यह है वह शक्ति! इस तरह दिखला 
कर सिद्ध नहीं कर सकते; किन्तु “नाहीं? भी नहीं कर सकते । 
मा्योमें रहनेवाली शक्तियाँ तर्कका विषय नहीं हैं, इसी 


# शक्ति ॐ 
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प्रकार परमात्माकी शक्ति भी चन्द्रमाके साथ चाँदनीकी 
भाँति सर्व भावोंमें रहती है। भावरूप और अभावरूप 
पदार्थोमें रहनेवाली परमात्माकी वह शक्ति ही समस्त कार्यों- 
को करती है | इस प्रकार सामान्यतया निरूपण करनेके 
पश्चात्‌ 
जगत्तया लद्यमाणा सा छक्ष्मीरिति गीयते । 
श्रयन्ती वैष्णवं भाव सा थीरिति निगयते।। ९॥। 
अव्यक्तकाळपुंभावात्सा पद्मा पद्ममालिनी । 
कासदानाश्च कमका  पर्यायसुखयोगतः ॥१ ०॥ 
विष्णोस्सामध्यंरूपत्वाह्विष्णुशक्तिः प्रगीयते ॥११।॥। 


इन छोकोर्मे उसी परब्रह्म शक्तिके लक्ष्मी, श्री, 
पद्मा; पद्ममालिनी, कमला इत्यादि नाम निर्वेचनपूवेक 
बताकर उसीको यिष्णुशक्ति बताया है। इससे यह सिद्ध 
हो जाता है कि विष्णुपुराणोक्त परा विष्णुशक्ति श्रीमहा- 
लक्ष्मी ही हैं, जिनके कमला, पद्मा, श्री इत्यादि नामान्तर 
भी हैं । यही अहंता नामसे भी कही जाती हैं । 


शक्तिका उपयोग 

शक्ति-पदार्थकी व्याख्या करते हुए पहले बताया था 
कि कारणमें अप्तथक्सिद्ध होकर रहनेवाला कार्योपयोगी 
घर्म या विशेषण ही शक्ति है। अब यह विचार करना है 
कि महालक्ष्मीजी यदि शक्ति हैं तो उनमें यह लक्षण समन्वित 
होता है या नहीं । परब्रह्म परमात्मा जगतकी सृष्टि, स्थिति 
और संहारके कारण हैं--यह वेदान्तशाञ्जसिद्ध विषय है। 
उस परमात्माके उन कायाँसँ उपयुक्त होनेवाली श्रीमद्दा- 
लक्ष्मीजीके उस परमात्माका अएथकसिद्ध विशेषण होनेके 
कारण उनमें शक्तिलक्षण टीक समन्वित हो जाता है | 

भगवच्छक्तिरूप श्रीमहालक्ष्मीजीके पाँच कार्य हैं-- 
तिरोमाव, सृष्टि, स्थिति; संहार और अनुग्रह । 

शक्तिनौरायणस्याहं॑ नित्या देवी सदोदिता । 

तस्या मे पञ्च कर्माणि नित्यानि त्रिदशेश्वर ॥ 

तिरोभावस्तथा सुष्टिस्स्थितिस्संहतिरेव च। 

अनुग्रह इति प्रोक्तं मदीयं क्मंपञ्चकस्‌॥ 

( लट्ठमीतन्व्र अ० १२ ) 


सृष्टि, स्थिति और संहार सुप्रसिद्ध हैं । तिरोमाव 
कहते हैं जीवात्माके कर्मरूप अविद्यासे तिरोहित या 


आच्छादित होनेको । अनुग्रह मोक्षको कहते हैं । यद्यपि 
ये पाँच कर्म शक्तिरुप लक्ष्मीजीके बताये गये हैं) किन्तु 


वास्तवर्मे ये हैं परमात्माके ही कर्म । परमात्माके सुष्टयादि 
कार्यांमे शक्तिका उपयोग दोनेके कारण ही ये शक्तिके 
कार्य कहे गये हैं । यह बात लक्ष्मीतन्त्रमें ही एक जगइ 
स्पष्ट कर दी गयी है-- 
निर्दोपो निरधिष्ठेयो निरवदस्सनातनः । 
` विष्णुर्नारायणः श्रीमान्‌ परमात्मा सनातन: ॥ 
पाड्गुण्यविग्रहो नित्यं परं ब्रह्माक्षरं परम्‌। 
तस्य मां परमां शक्ति नित्यं तद्धमंघमिणीस्‌ ॥ 
सवंभावाचुयां विद्धि निर्दोपामनपायिनीम्‌। 
सवंकायंकरी साहं विष्णोरव्ययरूपिणः ॥ 
x x x 
व्यापारस्तस्य देवस्य साहभस्मि न संशयः। 
सया कृतं हि यस्कमे तेन तत्कृतसुच्यत्ते ॥ 


अर्थात्‌ महालक्ष्मीजी कहती हें कि मैं नित्य, निर्दोष; 
निरवयव परबह्म परमात्मा औीमन्नारायणकी शक्ति हूँ। 
उनके सब कार्य मैं ही करती हूँ । मैं उनका व्यापाररूप 
हूँ । अतएव मैं जो कार्य करती हूँ वह उन्हीका किया 
हुआ कहा जाता है | तात्पय यह है कि अभिका दाहरूपी 
कार्य जैसे अमिंगत दाहशक्तिके कारण होता है, वैसे ही 


' परमात्माके सश्यादि कार्य परमात्मगत शाक्तिरूप महालक्ष्मी- 


जीके कारण होते हैं । 


मोक्षलाभमं महालक्ष्मीजीका उपयोग 
यह पहले बतलाया जा चुका है कि ईश्वरीय सश्यादि 
समस्त कार्योमें तच्छक्तिरूप महालक्ष्मीजीका उपयोग है। 
परन्तु मोक्षदानरूप कार्यम तो श्रीमहालक्ष्मीजीका विशिष्ट- 
रूपसे उपयोग है। जीवोको मोक्षलाम श्रीमहालक्ष्मीजीके 
कारण ही होता हे । 
लक्ष्म्या सहद हृषीकेशो देव्या कारुण्यरूपया । 
रक्षकस्सवंसिद्धान्ते वेदान्तेषु च गोीयते॥ 


यहाँपर रक्षा? शब्दसे मोक्षदान ही अभिप्रेत है । 
परमात्मा मोक्षप्रद हँ, यह सर्वशास्रसिद्धान्त है । किन्तु 
वह मोक्षप्रदत्य लक्ष्मीसहित नारायणका है, केवल नारायण- 
का नहीं । मोक्षदानमें मुख्य कतृंत्व हृषीकरेशका होनेपर भी 
उसमें लक्ष्मीका साथ प्रयोजकरूपमें अन्तर्भूत है। लक्ष्मीके 
बिना मोक्षदान असम्मव हो जाता है | भगवच्छरणागतिमें 
लक्ष्मीजीका पुरुषकारत्य अवच्यापेक्षित है । उसके बिना 
शरणागति कायकरी नहीं होती । 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 


यह बात सवेतोमावेन झाञ्जरोने स्वीकार की है कि 
इेश्वरकी दया ही मोक्षलामका मुख्य कारण है, जीवके सब 
प्रयक्ष उसके बिना निरर्थक हैं । उस दयाके होनेपर जीव- 
प्रयत्न अनावश्यक है। 
नायमात्मा प्रवचनेन छम्यो 
न सेधया न बहुना श्रुतेन । 
यमेवैष बृणुते तेन छभ्य- 
स्तस्यैष आत्मा विवृणुते तनू< स्वास्‌ ॥ 


अयात्‌ परमात्मा भ्वण, मनन, निदिध्यासन आदि. 


किसी भी उपायसे लभ्य नहीं हैं। किन्तु. यह परमात्मा 
जिसको अपनाते हैं उसीको मिळते हैं | उसीके सामनेसे वह 
माया तिरस्करिणी इटती है । 

यह परमात्माकी दया निदंतुकी दया होती है। 
इंदवरीय दया किसपर होगी, कब होंगी, यह जानना 
अशक्य है । दयामय परमात्माके सामने जब यह अनाद्यनन्त 
पापराशियोंसे भरा हुआ जीव श्रीमद्दालक्ष्मीजीको पुरुषकार 
बनाकर “अकिञ्चनोऽनन्यगतिइशरण्यं त्वत्पादमूल शरण 
प्रपद्ये' कहता हुआ जा गिरता है, उस समय अनन्यपराधीन 
अनियाम्य सवेखतन्त्र सवंकर्मफलप्रद परमात्माकी दयाको 
उद्‌बोधित करके उस जीवको दयाळा पात्र बनानेवाली 
भीमहालक्ष्मीजीके सिवा दूसरी कौन है ! अन्यथा सवंस्वतन्त्र 
सवकमफल्प्रद परमात्मासे दयाभिक्षा मॉगनेवाळे जीवात्मा- 
को परमात्मा यदि नियमानुसार कर्मफल भुगताने लग जायें 
तो क्या हो सकता है? ऐसे समयमें सर्वजगन्माता कारुण्यमूर्ति 
भ्रीमहालक्ष्मीजी नाना उपायोंसे दण्डधर परमात्माकी दया- 
को जाग्रतकर जीवकी रक्षा कराती हैं। यही उनका 
मातृत्व है | 

श्रीपरादरभट्टारकने क्या ही सुन्दर कहा है- 

पितेव स्वस्प्रेयाज्जननि परिपूर्णागसि जने 

हितस्रोतोवृ्या भवति- च कदाचिस्कलषधी: । 

किमेतन्नि्दोषः क इह जगतीति त्वसुचितै- 

रुपायैविस्माय स्वजनयसि माता तदसि नः ॥ 

अर्थात्‌ हे माता महालक्ष्मी ! आपके पति जब कमी 


Ee 


eo स्स्स ््््य््य्््््य्््प्््प््ट््य्््क्य््््य्स्य्य््स््स््य्य्य्य्य्य्य्य््य्य््य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्ब्व्व्् 


पूर्णापराध जीवके ऊपर पिताके समान हितकी दृष्टिसे 
क्रोधित हो जाते हैं, उस समय आप ही “यह क्या ! इस 
जगतूर्मे निर्दोष है ही कौन £ इत्यादि रूपसे उपदेश कर 
उनके क्रोधको शान्त करवाके दयाको जाएतकर अपनाती 
हैं, तमी तो आप हमारी माता हैं। 
सबंशक्तिमयी, विशेषतः अनुग्रहमयी भ्रीमहालक्ष्मीजीके 
पुरुषकारत्य और जीवरक्षणतत्परताके उदाहरण हमें श्री- 
जानकीजीके अवतारमें स्पष्ट मिलते हैं । राबणकी प्रेरणासे 
नानाविध कष्ट पहुँचानेयाली राक्षसियाँ जब निजटाके खम्न- 
बृत्तान्तसे अवक्यम्मावी राक्षसवघको जानकर भयभीत 
हुईं, तब आप-ही-आप उनको अभयदान देकर 'मवेयं 
शरणं हि वः? कहनेवाली श्रीजानकीजीकी यह जीवदया 
किसके मनमें आश्रयं उत्पन्न नहीं करती ! रावणवधानन्तर 
राक्षसियोको दण्ड देनेकी इच्छा करनेवाले श्रीहनुमानजीसे- 
कार्यं कारुण्यमारथेण न कश्चिज्ञापराध्यति । 
--आदि कहकर उन राक्षसियोंको छुड़ानेवाली भी- 
जानकीजीकी यह दया किसको आश्चर्यचकित न करेगी ! 
श्रीपराशरभद्टारकखामी जी ने क्या ही सुन्दर कहा दै-- 
सातमैंथिछि राक्षसीस्स्यि तदैवाद्रीपराधास्स्वया 
रक्षन्त्या पवनास्मजाछ्घुतरा रासस्य गोष्टी कृता । 
काकं तं च विभीषणं शरणसिव्युक्तिक्षमौ रक्षतः 
सा नस्सान्द्रमहागसस्सुस्रयतु क्षान्तिस्तवाकस्मिकी॥ 
आचाय कहते हैं कि ्रीरामने विमीषण और काककी 
रक्षा की तो क्या किया १ वे दोनों तो शरणागत हुए 


थे | भ्रीजानकीजीने तो राक्षसियोंके बिना कुछ किये दी, 


अपने आप हनुमान-जेसे हठीसे लड़-झगड़कर तत्काल 
अपराध करनेवाली राक्षसियोंको छुड्ाकर उनकी रक्षा की; 
यही तो महत्त्वकी बात है श्रीजानकीजीने भीरामगोष्ठी- 
को भी अपने कायसे छोटा बना दिया । 

श्रीमहालक्ष्मीजीका गुणवर्णन इस छोटे-से छेखमें 
नहीं हों सकता । उसके लिये समय मिळनेपर स्वतन्त्र लेख 
लिखनेका प्रयत्न करेंगे, अभी तो इतना ही । जय सर्वशक्ति 
मयी महालक्ष्मीजीकी । 


शक्तिस्तवन 


परक ( लेखक--आचाये पं० ओमहावीरप्रसादजी द्विवेदी ) 
घछाठा-स्वरूप घरिके रचि सृष्टि सारी, सप्रेम पूजि जिनको नर नेमधारी 
पाको प्रजा अखिल अच्युत-भष-घारी । पावें कवीन्द्रपद पावन कोर्तिकारी । 
नाशो बहोरि सब शंकर-अंक आई नारे नुदेव जिन पायन पै स्तमाथा 


i] 
लीला अपार तव अंब न जाय गाई॥ १॥ 
मावी, अतीत अरु संप्रति काठ ज्ञाता, 


दंडप्रणाम तिनको मम जेरि हाचा ॥३॥ 
ह्मा, महेन्द्र, निधिनायक, नीरनाथा, 


धु तू ही सतोरज-तमोगुण-पणे-गाता १ सानंद ण गावत जोरि हाथ । 
न, अझिलिश्वरि तृहि स तासु कह 2. ज्ञानहीना 
है तूहि जाहि जपते तपसी अनेका॥ २॥ हा! हा!! कहे किमि महामतिमंद दीना ॥ ४॥ 
पीयूषपूण इग तू जननी हमारी 
संतापत्तन बार्क में दुखारी । 
संबंध सत्य अस मातु ह्यि 


[तु बिचारी 
कीजे यथा उचित देवि । हमें निहारी॥ ५॥ [ 'देवीस्तुतिशतक' से ] 
शक्कितत्व 


( पूज्यपाद औडड़ियावाबार्जाके विचार ) 


भ्र०-शक्तितत्त्व क्या है ! 

उ०-जो निर्विशेष शुद्ध तस्व सम्पूण ब्रह्माण्डका आधार 
है उसीको पुंस्त्यद्ृष्टसे “चित्‌? और त्रीत्यद्ृष्टिसे “चिति? 
कहते हैं । शुद्ध चेतन और शुद्ध चिति--ये एक ही तत्त्वके 
दो नाम हैं । मायामें प्रतिबिम्बित उसी तत्त्वकी जब पुरुष- 
रूपसे उपासना की जाती है तव उसे ईश्वर, शिव अथवा 
भगवान्‌ आदि नामाँसे पुकारते हैं, और जब ख्रीरूपसे 
उसकी उपासना करते हैं तो उसीको ईश्वरी, दुर्गा अथवा 
भगवती कहते हें । इस प्रकार शिव-गौरी, कृष्ण-राधा, 
राम-सीता तथा विष्णु और महालक्ष्मी--ये परस्पर अभिन्न 
ही हैं । इनमें वस्तुतः कुछ भी मेद नहीं हे, केवळ उपासकोंके 
इष्टि-मेदसे ही इनके नाम और रूपाँम भेद माना जाता है । 

प्र-शक्त्युपासनाका अधिकारी कोनं है ! और उसका 
अन्तिम फल क्या है १ 

उ०-शक्तिकी उपासना प्रायः सिद्धियोंकी प्रासिके लिये 
की जाती है । तन्त्रशाक्रका मुख्य उद्देश्य सिद्धि-लांभ ही 
है। आसुरी प्रकृतिके पुरुष उसे मद्य-मांस आदिसे पूजते 
हैं, जिससे उन्हें मारण-उचाटन आदि आसुरी सिद्धियाँ 
प्रास होती हैं; तथा दैवी प्रकृतिके पुरुष गन्ध-पुष्प आदि 
सात्त्विक पदार्थासे, जिससे वे नाना प्रकारकी दिव्य सिद्धियाँ 
प्राप्त करते हैं । अ 

इस प्रकार यद्यपि शक्तिके उपासक प्रायः सकाम 
युरुष ही होते हैं, तो भी यह नहीं कहा जा सकता कि 
उसके निष्काम उपासक होते ही नहीं । परमहंस रामकृष्ण 
ऐसे ही निष्काम उपासक थे । ऐसे उपासक तो सब प्रकार- 
की सिद्धियोंको ठुकराकर उसी परम पदको प्राप्त होते हैं 


चरम फल है । दुर्गाससशतीमें जिस प्रकार देवीकों 'स्वर्गप्रदा' 
बतलाया है उसी प्रकार उसे 'अपवगंदा! मी कहा है| यथा- 

स्वर्गापवर्गदे देवि नारायणि नमोऽस्तु तेष 

०-शक्त्युपासनाका महत्व सूचित करनेवाळी कोई 
सच्ची घटना सुनाइये । 

उ०-प्रायः सया सौ वर्ष हुए जगन्नायपुरीके पास एक 
जमींदार थे । लोग उन्हें 'कतांजी' कहकर पुकारा करते 
थे | उन्होंने एक पण्डितजीसे वेष्णवघर्मकी दीक्षा ळी । 
पण्डितजी ऊपरसे तो वैष्णव बने हुए थे, परन्तु वास्तवमें 
इयामा ( काली ) के उपासक थे | वस्तुतः उनकी इष्टिमें 
इयाम और ध्यामामे कोई मेद नहीं था । 

इधर कुछ लोगोंने कत्ताजीसे उनकी शिकायत करनी 
आरम्भ कर दी । परन्तु कत्तांजीको अपने गुरुजीसे इस 
विषयमें कोई प्रश्न करनेका साहस नहीं हुआ । उस देशकै 
लोग अपने शुरुका बहुत अधिक गौरव मानते हैं । पण्डित- 
जी रात्रिके समय काली माकी उपासना किया करते थे । 
अतः कुछ लोगाँने कत्तांजीको निश्चय करानेके लिये उन्हें 
रात्रिको--जिस समय पण्डितजी पूजामें बेठते थे- रे जानेका 
आयोजन किया । एक दिन जिस समय पण्डितजी माताकी 
पूजा कर रहे थे वे अकस्मात्‌ कत्तांजीको लेकर आ धमके । 
कत्तांजीको आये देख पण्डितजी कुछ सहमे और उन्होंने 
जगदम्बासे प्रार्थना की कि “माँ! यदि तेरे चरणोंमें मेरा अनन्य 
प्रेम है तो तू श्यामासे इयाम हो जा ।? पण्डितजीकी प्रार्थनासे 
यह मूर्ति कत्ताजीके सहित अन्य सत्र दशंकोंको श्रीकृष्णरूप ही 
दिखलायी दी । इस प्रकार अपने भक्तकी प्रार्थना खीकारकर 
भगवतीने भगवानके साथ अपना अभेद सिद्ध कर दिया । 


जो परमहंसोका गन्तब्य स्थान है। और यही शक्त्युपासनाका 


खरूप-शक्ति 


(लेखक शीबिन्दु ज्मचारीजी ) 


` सीता-सुधा 


पद्‌-कमळनकी भूलि ही जाके श्री दिख्यात। 
जा छाया ही छबि अहै जयति जनकजा मात ॥ १ ॥ 
श्रीमूछीलाहादिनी आदिशक्तियनि-रानि । 
नाद-वेद जननी. जयति सिय गुण-शोभा-खानि॥ २॥ 
भेद-अमेद विलास जेहि उद्धवादि जेहि हास। 
ब्रद्मकार प्रकास जेहि करें सो सिय हिय बास ॥ ३॥ 
नियुंणहूकौ सगुण जो करति अदृइ्यहु दृश्य । 
जय सिय-शक्ति परारपरा जेहि चितत सुनि-ऋष्य ॥ ४॥ 
अगुण-सगुण सौं रामको जो परचाव दिखाव । 
जय परप्रज्ञा इंक्षणा सिय बहुविध श्रुति गाव ॥ ५॥ 
जय खरूप-शक्ती झुभा “बिन्दु” रेफरूपाहि । 
जामें भासत जगत सो जननि जानकी पाहि ॥ ६॥ 
बीज छुशानु-सुवासिनी भाजु-प्रकासिनि जोय । 
बिन्दु? इंदु छौं भासिनी जयति जनकजा सोय ॥ ७॥ 
प्रकृति-रमित चिति-शक्ति जो रेफाशित सी ताहि । 
कषेण अनुसंधान करि प्रगव्यो जनक सुताहि ॥ ८ ॥ 
रेफ-सुहळ-हल्यास्म-सुवि जनक ब्रह्मचिद-द्वार । 
प्रगटति ब्रह्मविभूतिपर अजह सीताकार॥ ३॥ 
अहे प्रकृति ही पुरुषको निजी रहस्य विशेष । 
तेहि अनगोचरकौ अहै शक्ति विद्दार-प्रदेश ॥१०॥ 
यसत प्राणि-वेशेष्य है तासु खमावहि साहि । 
नाना जन्महु कमं लौं मूळ छटा नहिं माहि॥११॥ 
जेहि मनको आकार जो सोई तासु खभाव । 
“बिन्दु” सस्व-संबद्धः सो आत्म-विलास-विभाव ॥१२॥ 
पुरुषोत्तम श्रीरामको प्रकृति द्विधा सुप्रमान । 
सहजा सहज स्वरूपकी चैकारिकी जु आन ॥१३॥ 
अपरिणामि सहजा-सहित विरहित योग-वियोग। 
भासमान परिंणामिसौ चेकारिकी-सुयोग ॥३४॥ 
चेतन-तोय-तरंग-सी चैकारिकी सुभाय। 
छीछाकारा प्रकृति सो चारु चपळ चित चाय ॥१५॥ 
सहजा सहज स्वरूपकी सीताऽभिधा उदार । 
ता माया पेकारिकी राजित ईहाकार ॥१६॥ 
' नित स्वरूपगत रहति सिय अभि-वीज-छृतवास । 
जाकी इच्छा-शक्ति ही माया छाया भास ॥१७॥ 


सिय-ञ्रूमंगोपे नटति घटति विश्व-त्रह्मांड । 
छन-कनमें ही देति करि उद्भवादि सब कांड ॥१८॥ 
झपरा-परा-पराव्परा चतुष्पादसयि सानि। 
यहि विध पुनि हरिकी अहे प्रकृति त्रिघा गुणखानि ॥१९॥ 
अपरा अचिद्‌ तमस्विनी परा सुचिद्‌ हेमाहि । 
उभय-विधायिनि शक्ति जो परात्परा सो आहि ॥२०४ 
पराऽपराको क्षेत्र है प्रकृतिपाद-विस्तार । 
त्यो त्रिपाद-राजेश्वरी सीय प्रकृतिपर-पार ॥२१॥ 
चिदचिद्‌-सिडित पराऽपरा लोकत्रयी रहि खेछि । 
शुद्ध चिन्मयी एकरस परात्परा इरि-बेलि॥२२॥ 
चिद्धान्नी चिति-शक्ति ही भाँति-भाँति प्रतिभाति । 
अचिद-शक्तिह झुद्ध है चिदसौं हिलिमिलि जाति ॥२३॥ 
सहज सञ्चिदानन्दुमयि सहजामें ह्वै डीन । 
छइति ब्रह्म आकार सो झीनहुतें अति झोन ॥२४॥ 
अहै अचिरव अनित्य जो अपरा-गुण-सुम्रधान । 
एक सचेतन तत्त्व तजि नहीं कहीं कछु आन ॥२५॥ 
विकृति अनित्या ही अहै प्रकृति-विकल्प सुभाय । 
जोइ अनित्य असत्य सोइ उपजे और बिलाय ॥२६॥ 
बहति जाति है प्रकृति-सरि पुरुषोत्तमकी ओर । 
अंतर्गत करि चर-अचर छन-छन लेति हिलोर ॥२७॥ | 
जा सत्ता भासत जगत अस्ति’ रेफ रामेंदु । 
अरु जातें रमणीयता भाति “भाति? सिय बिंदु ॥२८॥ 
सीता छइमण-संगहू होय तन्निहित त्याहि । 
रमत राम चर-अचर मैं प्रकृति-वीच गुण ज्यॉहि ॥२९॥ 
जौडु मूत्तित्रय संग नित तोहु स्वतंत्र अकेळ । 
लसत राम निरपेक्षहू केवळ तरव अमेल ॥३०॥ 
तन्मत तदत है तबो रहति सीय अविछिन्न । 
जो स्वरूप-शाक्तिहि अहे होय सकति किमि भिन्न ॥३१॥ 
राम सीय सिय राम हैं लोलाहेतु द्विभास । 
जोड विषय आश्रय सोडे जोह अकाश अवकाश ॥३२॥ 
चिदभिमानि दैवत छखन राम-तेज अनुकूल । 
जेहि महिमाभैं सत सो सिय चिति-शक्ति सुमूल ॥३३॥ 
सातृ-पितृ अर्‌ पुत्रसौं चै अंगी दै अंग। 
अविच्छिन्न-संवंघ नित रहत संग ही संग॥३४॥ 


क स्वरूप-शक्ति # | ३१ 


प्रकृति पुरुषतें भिन्न नहिं शक्तिहि शक्तीमान। 
यहि विध एक अभेदकौ अहे मेद सव जान ॥३५॥ 
एकहि प्रकृति विकृति तेहि अमित अचिंत्य विचिश्र। 
शुकहि अद्रय पुरुषकी सहिमा सो सुपवित्र ॥२६॥ 
केवल पुरुष अकेलि जो सोइ अहे सकेळि । 
निज महिमा बिस्तारिके रहत खेल बहु खेलि ॥३७॥ 
जाहि योगमाया कहत॑ शक्ति संघिनी सोय । 
क्रियाद्क्तिहू कहत तेहि महिमा पुरुष जदोय॥३८॥ 
जो महिमा माया अजा सोई शक्ति कहाय । 
सोई पुनः प्रकृति अहे पुरुषाभिन्न सुभाय ॥३९॥ 
अजा अनादिरु सांत है ब्रिगुणमयी जेहि भाँति। 
स्यॉहि सचिदानदयुण-खःनि सीय सुविभाति ॥४०॥ 
नित्य अनादि अनंत सिय सकळ-शक्ति श्रोखानि। 
रामकेर गुण-घम जे तेइ सियकेहु अहानि ॥४१॥ 
नाद-बीजकोशा नरिनि सिय कछ-दुरू कमनीय । 
सयुणागुण रस-सुरभि जेहि राम-तर्व रमणीय ॥४२॥ 
प्रकृत-प्रक्रति सिय प्रकृतिछसि विकृति विभक्ति-प्रसार। 
अर्थ-राम अनुहरि छरा घारति विविध अकार ॥४ शा 
शब्द-ब्रह्मों जगद्‌ मद्य करि जौन दिखावति । 
दाद-बिंदुकौ निज महिमा सें जौन खेळावति ॥ 
अव्यक्तहुको व्यक्त व्यक्त अव्यक्त वनावति । 
ध्वनिरु ज्योति अनुचरिन-संग खेळति सुख पावति॥ 
जाकी महिमासैं जगद-बीज उगत फूलत-फलत। 
जय सिय जा वात्सदप्र-पय वत्स “विन्दु? हू पी पलत॥१॥ 

निज जन देखत ही मातु-चित्त द्रवि उठे, 

खचि उठे अँसुत्राहु अँखियाँ अरति हैं। 
इंदु-सिंधु-न्याय चातसल्यरस अमियकी, 

कोटि-कोटि वीचि हिये-बीय उसरति है। 
।बेन्दु' सें कपूतहूको करति कृतार्थ, गोद, 

सोदसों भरति दुःख दोपन हरति हे। 
जैसे राममद्र-छटा समता सरति आइ, 

तैसे सिय-छवि मंजु ममता ढरति है ॥१॥ 
सकिलि त्रिलोऊन ते शारदा जुन्हाई आई, 

देखि सिय-शोभा झुमा हिम हवे गरति है । 
होहि सप्त-सिंधु जो सुधाके वसुधाके बीच, 

तोहू ताके शीळकी न उपमा पुरति है । 
विश्वे-कलप वनमें रमें जो कोटि कामधेनु) 

तब न उदारताकी समता धरति है। 
पबन्दु' रामचंदरजूझी सुधाकी'सी रसी सीय्‌, 

छन-छन छवि-छोह-निझरी झरति हे ॥२॥ 


च 


नाकी ही महततासें इय औ अद्य लस, 
दिव्यहू अदिव्य सुष्टि-सतता फुरति है। 
निज ञूविलासतें जो सहज विपुल विश्व, 
करति-घरति व्यो अरतिः इरति है। 
ग्रह्म-सार-तत्व जो अगम्य हे महत्त्व जासु, 
सर्वशक्ति-सत्त्व राम-हिय विहरति हे । 
जाके एक बिन्दु” ही ते कोटि ब्रह्मांडनकी, 
कोटि-कोटि भाँति सुख-सुपमा सरति है।३। 
जाकी रंच युति हि दामिनी हे दमकति, 
चसकति 'चॉदनाहू कुमुद खिलत हैं। 
कलिंद-चंद उड़बूंद दिब्यछोक जेते ते, 
जाकी आकरपणामें फूलत-फलत हैं। 
' गंध धरा धारे तेज अनळ सम्हारे अरु, 
अनिल चलतु वारि “बिन्दु” उछलत है । 
छसे अग जग सव जाकी ही महत्ता माहि, 
विनु सिय-सत्ता एक पत्ता ना डिलत है शा 
नड होत चेतन चेतन जड होत छन, . 
जाकी भौंह-भंगातें होत छय-विकास है। 
परा अरु अपराह, जोइति रदति सुख, 
उमा-रमा-गिरा जाकी शक्तिको विछास हैं। 
अमृत-क्षेम-अभय-च्रिपादकी अधघाश्वरी, 
प्रकृतिको चारि विभूति जा प्रकास हैं । 
सिथिलेश-दुलारी सुकुमारी राम-प्यारी जो, 
सातासो इमारी'बिन्दुः'पूरै सब आस है ॥७॥ 
बैतन्य-साञ्राञ्य-लक्षमी-सी प्रभा छिटकति, 
अंगहि अंग छवि-घन लहलहात हे। 
_ हिस-घारा-धोई रुई राकाइको जीति कांति, 
,, होरकके हारते अधिक अवदात है। 
दृगतं ग्रसाद-सुघा-घारा-सी रहति यहि, 
सुख-कंजहुतें मधु माधुयं रसात है। 
सिय-तन-सौरभतें पारिजात दवारि जात, 
माधुरी पे“बिर्दु'वारिजात चारि जात हैं ॥६॥ 
प्रकृति-तुळा तेहि मानदंड चिसु विष्णु पुरुषपर । 
दिशि गुर्ण पछ भुवितळहु अपर झुनि विलसत अंबर। 
तोल्यो विधिने विधिवत विछ अरु सिय-सुख सुंदर। 
छवि-दबि भुवि सिय-सुसुख रह्यो उठि गयो नभ चंद्र। 


अतिशय छविचय कहे को आदिउ्योति सुपसातमा । 
जय-जय 


सिय स रामवछसा 'विन्दु'-मा ॥२॥ 
खीचि छड सब अवनिनें स्व्ग-सुछवि अनयास । 
प्रगटयो तेहि सिय-रूपमैं भयो सून आकास ॥४४॥ 


१--कछा । २--शब्द । 


१-डोर । २-पलड़ा। 


तन्त्र ओर वेदान्त 
( लेखक---श्रीअरविन्द ) 


आवरी । भकेन्द्रस्थ तत्त्वसे--प्रकतिकी एक 
ह) प्रचण्ड वेगवती शक्तिसे होता है। 
छाया] पर यह दै एक एथक्‌ योग ही; 
अन्य योगप्रणालियोंका समन्वय -नहीं ।. यह योगपद्धति 
तन्त्रकी योगपद्धति है । तन्त्रमै पीछेसे आकर कई ऐसी 
बातें जुट गयी हैं जिनके कारण तन्त्र उन लोगोमें बदनाम- 
सा हो गया है जो कि तान्त्रिक नहीं हैं । विशेषकर तन्त्रके 
बाममार्गमें ऐसी-ऐसी बातें आ गयीं जिनसे न केवल 
अच्छे-बुरेका, पाप-पुण्यका कोई विचार न रहा प्रत्युत पाप- 
पुण्यादि इन्द्रोके स्थानमें खमावनियत सद्धमंकी स्थापना 
होनेके बजाय अनियन्त्रित कामाचार, असंयत सामाजिक 
व्यमिचार--दुराचारका मानों एक पन्थ ही चल गया । 
तथापि मूलतः तन्त्र एक बड़ी चीज थी, बड़ी बलवती 
योगपद्धति थी और उसके मूळमें ऐसी भावनाएं थीं जो 
कम-से-कम अंशतः सत्य थीं | इसके दक्षिण और वाम-- 
दोनों ही मार्ग एक बड़ी गम्भीर अनुभूतिके फळ .थे। 
दक्षिण और वाम इन शब्दोंके जो प्राचीन लाक्षणिक 
अर्थ हैं वे यही हैं कि एक है ज्ञानका मार्ग और दूसरा 
आनन्दका मागं । मनुष्यमें जो प्रकृति है उसका - अपनी 
शक्तियों, अपने हत्त्या और सम्भावनाओंके बळसञ्चय 
और प्रयोगमें विवेकसे चलना और इस प्रकार अपने 
आपको .सुक्त करना ज्ञानमाग ( दक्षिणमार्ग है, और उस 
प्रकृतिका अपनी शक्तियों, अपने हृत्तत्वों और सम्भावनाओं- 
के बलसञ्चय और प्रयोगमें आनन्दकी स्थिति बनाये रहना 
और इस प्रकार अपने आपको मुक्त करना आनन्दमार्ग 
( वाममार्ग ) है । पर इन दोनों मागोमें यही हुआ कि 
अन्तमें मूलके सिद्धान्त ही लोग भूल. गये, उनके रूप 
बिग गये.और अधःपबन हुआ । 

+ अब यदि हम तन्त्रके बाह्यङ्गों और विशिष्ट कर्म- 
प्रणालियोंका विचार छोड़कर उसके मूलभूत सिद्धान्तकी 


ओर देखें तो सबसे पहली बात सामने यह आती है कि 

योगके जो वेदिक मारे हैँ उनसे तन्त्र सवथा भिन्न है । 

वैदिक सम्प्रदाय जितने हैं उन सबके मूल सिद्धान्त वेद- 

वेदान्तके ही हैं; उनकी शक्ति ज्ञान है, मार्ग भी ज्ञान ही 

है, यद्यषि ज्ञानसे तात्पय सर्वत्र बुद्धिद्वारा विवेका नहीं हे 
प्रत्युत कहीं उस हृदयगत ज्ञानसे अभिप्राय है जो प्रेम और 
शरद्धाके रूपमै प्रकट होता है और कहीँ सङ्कस्पका कर्मरूपसे 
फलीभूत होना ही ज्ञानका अभिप्राय है | इन समी योगोंमें 
योगेश्वर वही चिन्मय पुरुष है जो जानता, देखता, अपनी 
ओर खींचता और शासन करता है । परन्तु तन्त्रमे 
योगेश्वरका ध्यान नहीं प्रत्युत योगेश्वरीका ध्यान है, 
योगेश्वरी स्वयं प्रकृति, प्रकृतिदेवी, शक्ति; शक्तिमयी) 

सङ्कर्परूपिणी, सर्गस्थितिप्रल्यरूप संसारकी अधिष्ठात्री 
विधात्री हैं । इन सर्वसमर्थ सङ्कव्पशक्तिका रहस्य, उनकी 
कार्यपद्धति; उनका तन्त्र जानकर और उसका प्रयोग करके 
ही तान्त्रिक योगियोंने प्रसुता, पूर्णता, मुक्ति और परमानन्द 
प्राप्त करनेके लिये वेसी साधना की ।. नामरूपात्मक 
जगद्रूप प्रकृति और उसकी कठिनाइयोंसे विरक्त होकर 
पीछे हटनेके बजाय उन्होने उनका सामना किया; उनको 
पकड़ा और उन्हें जीत लिया । परन्तु अन्तमें, प्रकृतिके 
सामान्य स्वभावानुसार, तान्त्रिक योगका मूलभूत सिद्धान्त 
उसके आङम्बरमें उत्त हो गया, केवळ कुछ विधिविधान 
और गुप्त विद्याके कुछ यन्त्र रह गये | इन विधिविधानों 
और यन्त्रोसे यदि ठीक तरहसे काम लिया जाय तो आज 
भी इनकी शक्ति प्रत्यक्ष है पर .तान्त्रिक योगका जो मूल 
हेतु था उससे तो ये च्युत ही हो गये हैं । 


तन्त्रशात्रका मुख्य सिद्धान्त सत्यका एक पहलू अर्थात्‌ 
शक्तिपूजा है । शक्ति ही सब कुछ प्राप्त करानेवाली 
एकमात्र अमोघ शक्ति है। यह एक छोरकी बात है। 
दूसरे छोरकी बात वेदान्तके मददाबाक्योँमें मिळती है अर्थात्‌ 
शक्ति केवळ माया-मरीचिका हे और इस कर्मरूप प्रकृतिकी 
धोखेंधड़ीसे मुक्त होनेका साधन अचल अकर्ता पुरुषकी ही 
खोज करना है । परन्तु ये दोनों ही बातें अपूर्ण हैं । इनका 
पूर्णत्व यह है कि ज्ञानखरूप आत्मदेव प्रभु हैं और प्रकृति- 


+ शाक्तितरव ॐ 


३३ 


देवी उनकी कमेशक्ति हैं । पुरुष सत्खरूप अर्थात्‌ 
विद्ड और अनन्त ज्ञानघन आत्मसत्तारूप है; और 
अक्कति-शक्ति चिद्रूपा है, यह पुरुषकी ज्ञानघन विदध 
अनन्त आत्मसत्ताकी शक्ति है । इन दोनोंका जो परस्पर 
सम्बन्ध है वह विश्राम और कर्मरूप दो धरुबोके बीचमें है। 
जब ज्ञानस्वरूप परमानन्दमें प्रकृति समा जाती है तब वह 
है विश्रान्ति; और जब पुरुष अपनी प्रकृतिके कर्ममें अपने 
आपको डाल देता है तब यह है कर्म, सष्टिकम और 
उसका आनन्दमोग या भवानन्द । परन्तु आनन्द 
जैसे विसर्गमात्रका खष्टा और उत्पादक है, वैसे ही 
उसका साधन है पुरुषके आत्मचेतन्यकी तपःशक्ति या 
कर्मशक्ति। यह कमंशक्ति उसकी अनन्त घटनाशत्तिमें 
सदा ही रहती है और उससे उन भावनाओंके अथवा उस 


अन्दर ही उनके जीवभूत होने अर्थात्‌ मन, प्राण और 


` शरीर धारण करनेकी प्रकृति और उसके नियम समाये हुए 


रहते हैं । तपकी निश्चय फलदायिनी सवंझक्तिमत्ता और 
भावनाकी कमी न चूकनेवाली पूणताप्रातिसामथ्य समी 
योगोंका मूल आधार है । मनुष्यमें इन्हीं दो वस्तुआको 
हम सङ्कत्प और विश्वासके रूपमें पाते हें-सङ्कल्य ` 
यानी ऐसा सङ्कल्प कि जो ज्ञानका ही ढला होनेसे पूणे 
दोनेमें खतः समर्थ हे और विश्वास यानी वह विश्वास 
जो निम्नागतं चेतन्यमें उस सत्यका ही प्रतिबिम्ब है जो 
अभी नामरूपात्मक जगतूर्मे अभिव्यक्त नहीं हुआ है । 
भावनाकी. यह जो स्वतःसिद्ध निश्चयावस्या है; इसीको 
गीतामें इस प्रकार कहा हे | | क 
यो अच्छुदः स एव सः ॥ 


वास्तविक माव या यिज्ञानके सद्रूप प्रकट होते हैं, जो “मनुष्यकी जो भद्धा अर्थात्‌ निःसंशय भावना होती है; 
निकलते हैं, सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ आत्मसत्तासे ही; और बही वह होता है ।' 
इसलिये जिनका पूर्ण होना असन्दिग्ध रहता है और जिनके ( अषक-नलिनीकान्त गुप्त ) 
RY ~ 
शक्तितत्त 


(लेखक- श्रीमन्माध्वसम्प्रदायाचार्य दाशैनिकसावभौम साहित्यदर्शेनादयाचार्य तर्करल न्यायरल गोस्वामी औदामोदरजी शाखी ) 


ह्रादिनी सन्धिनी संविदभिधानान्तरङ्गिका । 

तटस्था बहिरङ्गा च जयन्ति प्रसुशक्तपः ॥ 

आज 'कल्याण'के शात्तयङ्कमें शक्तिसम्बद्ध ही कुछ 
उपहार लेकर कल्याणाथियोके समक्ष उपस्थित होना 
अवसरोचित जान पड़ता है। 


परन्तु शक्तितत्त्व तो पूव॑तत्त्योंकी अपेक्षासे मी नितान्त 
ही निगूढ़ है, भरोसा है तो केवळ इतना ही कि सर्वः 
शक्तिमान्‌ अवश्य खशक्तियोंकी सेवामें खशक्तिको यथा- 
शक्ति प्रदत्त होनेकी शक्ति प्रदान करेंगे । 


यद्यपि 'शक्ति' शब्दसे शाञ्रौमें तथा लोकमें अनेक 
वस्तुएँ समझी जाती हैं तथापि यहाँ सामध्यरूप अर्थ लेकर 
कुछ चर्चा की जाय तो असम्बद्ध कथन न होगा, क्योंकि 
सर्वत्र ही फलतः पर्यवसान यहाँ ही विभान्त होता दै । 


किन्तु 'सामर्थ्य' शब्द साकाङ्क अर्थका बोधक है 


अर्थात्‌ 'किस कार्यमे साम्यं? यह जिज्ञासा साथ ही होती 


है तो भी किसी विशेषका प्रकरण न रहनेसे समस्त कार्यामे 
सामथ्यं जिज्ञासित ठहरेगा एवं ऐसा सामथ्यशाली कौन 
है इस अंशामें भी जिज्ञासा होगी ही, दोनोंका ही उत्तर एक 
यही है कि--सर्व कायोमें सामश्यंवान्‌ जगदीइवर हे? 
सुतरां-इसीकी शक्ति प्रकृतमें विवेचनीय है । 


जब शक्ति और शक्तिमान्‌ सामान्यरूपसे विदित हुए 
जो कि परस्पर सम्बन्धी हैं, तब इनका क्या सम्बन्ध दै? 
यह प्रश्‍न आवेगा । 


इसका उत्तर प्रायः सब शास्र यही देते हैं कि वह 
सम्बन्ध 'तादात्म्य’ है । तादात्म्यका लक्षण शाञ्नोंमे “मेदः 
सहिष्णु अभेद? किया है अर्थात्‌ भेद रहते हुए अभेदको 
तादात्म्य कहते हैं । जैसे--गहमें दीप्यमान दीपशिखाका 
गृहमें फैले हुए प्रकाशके साथ जो सम्बन्ध है यह उक्त 
लक्षणका लक्ष्य होता है क्योंकि दीपशिखा और तत्प्रकादा- 


मिथः सर्वथा मिन्न नहीं हैं । यदि भिन्न होते तो दीपशिखा 


हटानेसे प्रकाश न हटता । जैसे-घट-पट परस्पर भिन्न हैं; अतः 


क तामादिशक्ति शिरता नमामि # 


घट हरानेसे पर नहीं हरता दै। तब क्या दीपशिखा और 
तत्प्रकाश अभिन्न हैं! यह भी नहीं हैं । यदि ऐसा होता तो 
दीपशिखामें हाथ लगानेसे हाथमें फफोला पड़ जाता है; किन्तु 
हाथपर प्रका आनेसे वह दोष नहीं होता । सुतरां 
सबेथा अभेद भी नहीं कहा जाता । इससे मेद-अमेद दोनों 
ही माने जायंगे। अतः तादात्म्य सिद्ध हो गया । यहाँ प्रकाश 
शक्ति है और दीपज्योति ही शक्तिवाली है । इन शक्ति- 
शक्तिमानोंका व्यवहार जब व्यवहर्ता भेदपूर्वक करता है 
तब दीपका प्रकाश है--ऐसा कहता है एवं जब अभेदसे 
व्यबहार करता है तब प्रकाश है--इतना ही कहता है | तथा 
व्यबहाराधीन प्रतीतियोंमें भी प्रथममें मेदका भान होता है 
दूसरीमें भेद भासमान नहीं होता । 


. इसी भाँति सबंशक्तिमान्‌ भगवान्‌ और उनकी 

झाक्तियोंमें भी तादात्म्य निर्विवाद है) उपासक अपनी रुचि- 
के अनुसार भेदसे भी उपासना करता है और अमेदसे भी 
करता है, प्रभु भी 'ये यथा मां प्रपद्यन्ते' के अनुसार उसके 
मनोरथ पूर्ण करते हें । 


विलक्षणता केवल इतनी ही है कि दृष्टान्तमें दीपक- 
प्रकाश जड होनेसे प्राकृतिक नियमानुसार दीपसे प्रथक्‌ 
होनेकी योग्यता नहीं रखता । दार्शन्तिकमे ईश्वर कु मकचु - 
मन्यथाकत्ु' क्षम' हैं, सुतरां खकीय शक्तिरूपमें भी ईश्वर 
ही हैं। इस लीलाका ही अवलम्त्रन करके 'शक्तयद्वेतवाद” 
का उत्थान है । 


यहवात और है कि उपासनाकी प्राणखरूपा अनन्यता- 
के अनुरोधसे साधकका चित्त अप्राकृत नामरूपविशेषमे 
आसक्त रहे । 


' इससे उसकी तो उत्तरोत्तर उन्नति ही है, अज्ञ, 
श्रान्त वा कडषितचेता लोग मनमाना प्रलाप किया करें इससे 
होता ही क्या है! 


मगवानकी शक्तियाँ अनन्त होनेपर भी शास्रांम उनको 
विविध कहा है--१-अन्तरज्ञा, २-तटस्था, ३-बहिरङ्गा । 
इनमें अन्तरज्ञाकों ही खरूपशक्ति भी कहते हैं । यह 'खरूप- 
शक्ति! इसलिये है कि शक्तिमानसे जो प्रभाव हैं वह इसमें भी हैं 
और खल्पात्मक होनेसे ही अन्तरङ्गा भी उचित ही है। 


यह शक्ति भी तीन भाँतिकी है--१-हादिनी, २-संवित; 
३-सन्धिनी । तात्पर्य यह है कि जैसे--पाचक, दाहक, 


प्रकाशक एक ही अभिमे पाचकता, दाहकता, प्रकाशकता 
मिथोबिलक्षण तीन शक्तियाँ हैं वैसे ही एक ही सचिदा- 
नन्दमूति भगवानमें आनन्दांशकी हादिनी, चिदंशको संवित्‌ 
और सदंशकी सन्धिनी शक्तियाँ हैं । इन तीनोंकी ही 
खरूपतः नित्य पूर्णता है परन्तु सूर्यकिरणवत्‌ प्रत्येककी 
गुणप्रधानभावसे अनन्त शक्तियाँ हैं । और जिस प्रकार 
भगवानकी पूर्णतमता सनातनी है किन्तु छीलानुरोधसे 
खरूपप्रकाशमें तारतम्यके कारण स्थूलमति खरूपमे भी 
तारतम्य समझ लेते हैं इसी प्रकार उक्त तीनों खरूप- 
शक्तियोंकी नित्य पूर्णता सर्वदा एकरस रहनेपर भी ख- 
कर्त्तव्यानुरोधवश अपेक्षित वैभवका ही प्रकाशन किया 
जाता है जिससे यहाँ भी स्थूलदर्शी लोग गुरु-लघु भावकी 
कल्पना कर बेठते हैं । 


भगवानकी तटस्था शक्ति अनन्त असंख्य समस्त 
जीवगण हैं | भाव यह कि, भगवान्‌ नित्यसिद्ध अगणित 
शक्तियोंके आश्रय होनेसे समुद्रवत्‌ परम महान्‌ हैं और 
जीवगण सच्चिदानन्दकणरूप होनेसे विन्दुतुल्य हैं । 
अतः इस अंशसे विभिन्न होते हुए भी सचिदानन्द- 
स्वरूपतासे तत्त्वतः एकजातीय भी हूँ । सुतरां स्वरूपात्मक 
भी नहीं और सवंथा विजातीय भी नहीं हैं, इससे तटस्था 
कहलाते हैं । 


और विकारगणसहित अर्थात्‌ महत्तत्वसे लेकर महा- 
भूत एवं भौतिक वस्तुओसहित प्रकृति बहिरङ्गा शक्ति 
कहलाती है; क्योंकि जड़ होनेसे सवंथा विजातीय है जो कि 
हृद्याददय प्राकृत जगत्‌ है । 


ये तीनों शक्तियाँ ऐसी हैं जैसे असीम तेजःपुञ्ञ सूयं 
एक वस्तु दे और किरणें सूर्यसे कुछ मिळती और कुछ मिन्न 
अपर वस्तु हैं और छाया सूर्यसे विलक्षण हो करके भी 
सूयाँधीन सत्तावाली होनेसे तदीय शक्ति कहाने योग्य 
तीसरी वस्तु है । इसी भाँति पूर्वोक्त भगवच्छक्तियांको भी 
समझना चाहिये । ; 

इसी बहिरङ्गा शक्तिका निखिल प्रपञ्च शास्त्रांमे 
पादविभूति कहाता है). ` ड 

यद्यपि भगवद्वेभव परिमाणञ्चत्य है तथापि वेद प्रभृतिं 
शास्त्राने इम अज्ञौको समझानेके लिये उसके तीन चरणा- 
त्मक और एक चरणात्मक द्विविध भाग बतलाये हैं | 


के भगवती शक्तिका ही भजन करता हूँ & 
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एक और तीन कस्पनाका उद्देश्य इतना ही है कि एक 
भागसे दूसरा भाग अत्यन्त अधिक है जिसमें केवल खरूप- 
शक्तिका निष्प्रत्यूह अनन्त खच्छन्द विलास है । 

दोनों भाग दो विरुद्ध शक्तियोके क्रीडाधाम हैं और 
तटस्थाका सञ्चार तो अधिकारानुसार दोनाँहीमें रहा है, 
रहता है और रहेगा । उन दोनोमें मिथोवैजात्य जैसा है 
ऐसा उनके साथ इसका नहीं है। यह भी तटस्था कहनेका 
बीज है । 

इस प्रकार प्रभेदत्रययुक्त स्वरूपशक्ति, तटस्था शक्ति 
और बहिरङ्गा शक्तिमें ही सब प्रमेय आ गया, इनसे बाहर 
यस्तुसत्ता नहीं हो सकती । 


इस भाँति शास्त्रोक्त शक्तितत्त्वका मूल दिग्दशन यथा- 
मति दिखलाया गया । 

अब मैं आपलोगोसे विदा होता हूँ । यदि सर्वशक्तिः 
मानकी इच्छा दै तो फिर कोई नवीन उपहार लेकर ` 
उपस्थित होनेकी आशा करता हूँ । 

यह लेख किसी एकदेशीय दृष्टिसे नहीं लिखा गया 
प्रत्युत “सर्वसिद्वान्तसमन्वयसाप्राज्य' के घण्टापथमे ऐक- 
मत्यका डिण्डिमस्वरूप है । 

इस लेखमें यदि किसीकों कुछ वक्तव्य वा प्रष्टव्य होवे 
तो मुझे सूचना देनेका श्रम स्वीकार करे । 

अपने लिखितांद्वाके उत्तर देनेको मैं सर्वदा एबं 
सर्वथा सन्नद्ध हूँ । 


—— $ Ee —— 
भगवती शक्किका ही भजन करता हँ 


( लेखक--स्वामीजी श्रीमोलेबाबाजी ) 


नते हैं कि एक बार पूज्यपाद भगवान्‌, 
भाष्यकार शाक्त-मतका खण्डन करनेके लिये 
काइमीर गये, वहाँ जाते ही उनको इतने दस्त 
आये कि उनमें उठने-बेठनेकी तो क्या 
बोलनेतककी शक्ति नहीँ रह गयी | तदनन्तर 

॥ एक बारह वर्षकी सर्व-सौन्दय-सम्पन्ना कन्या 
उनके समीप आकर धीरे-धीरे उनके कानमें इस प्रकार 
कहने लगी-- 2 

«हे शङ्कर ! क्या आप शाक्त-मतका खण्डन और 
अद्वेत-मतका मण्डन कर सकते हैं १ 

शङ्कुरने नित्रेलताके कारण धीरेसे कहा--दिवि ! में 
आया तो इसी विचारसे हूँ, परन्तु इस समय मुझमें बोलनेकी 
शक्ति नहीं है, जब मुझमें शक्ति आ जायगी, तमो मैं कुछ 
कर सकेगा । बिना शक्तिके कुछ भी नहीं कर सकता ।' 

(हे विद्वत्तम ! जत्र आप शक्ति बिना कुछ कर नहीं 
सकते तब शाक्त-मतका खण्डन और अद्वेत-मतका 
मण्डन केसे करेंगे ! हे सुत्त ! मैं शिवकी शक्ति शिवा हूँ 
शिव तो एक, अद्वितीय, अचल, ध्रुव, कूटस्थ और एकः 
रस हैं, उनमें किसी प्रकारकी क्रिया नहीं हो सकती | 
क्रिया न होनेसे शिवकों कोई जान नहीं सकता और शिव 
भी किसीको नहीं जान सकते । अपनेको जतलाने और 


दूसरेको जाननेके लिये ही शिवने मुझ शक्तिको रचा है; 
यह बात आप जानते हैं, फिर मैं जो शिवके द्वारा रची 
गयी हूँ, उसका खण्डन आप कैसे कर सकते हैं १ खण्डन 
अथवा मण्डन तो में ही करूंगी । शिव तो कुछ करेंगे 
नहीं । जिसके बिना आप कुछ भी नहीं कर सकते, उसका 
आप खण्डन नहीं कर सकते । यद्यपि में शिवसे भिन्न 
नहीं हूं, क्योंकि दियको छोड़कर मेरी सत्ता ही नहीं है, 
फिर भी शिवको, अपनेको और जगत्‌-जीवको में ही तो 
सिद्ध करती हूँ, इसलिये मुझ सबकी सिद्धि करनेवालीका 
खण्डन आपको नहीं करना चाहिये। संसारमै संसारी, 
मुमुक्ष और मुक्त तीन प्रकारके मनुष्य हैं, संसारियांके लिये 
मैं सच्ची हूँ, मुमुक्षुओके लिये अनिर्वचनीय हूँ और मुक्त 
पुरुषोंकी दृष्टिमं मैं दिवसे अभिन्न हूँ। अपनी-अपनी 
बुद्धिके अनुसार सब ठीक ही कहते हें । आप आचाय हैं, 
आपको कर्मी पुरुषोंकी बुद्धिमें भेद उत्पन्न नहीं करना 


““चाहिये” प्रवृत्ति और निदत्ति दोनों माग अधिकारियोंके 


भेदसे भिन्न-भिन्न हैं ।' 

भवानीके वचनौसे आचायंजीका समाधान हो गया 
और वे काश्मीरसे लौट आये । जिसके वचनोसे जगद्गुरुको 
सन्तोष हो गया, मैं उस भगवती शक्तिका ही भजन 
करता हूँ । । 
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यह देवी एक होकर भी दवैतरूपिणी, द्वैताद्वेतरूपिणी 
और अद्वेतरूपिणी यों तीन रूपवाली हो जाती है 
परमेश्वरकी जो अद्भुत शक्ति लौकिक व्यवहार करते समय 
द्वेतरूपसे प्रतीत होती है, यानी जगत्रूप काय अथवा 
सत्य भासती है; साधन-कालमें जो ढेताद्वेतरूपसे प्रतीत 
होने लगती है यानी अनेक भी और एक भी भासने लगती 
है, और समाधिकालमे अथवा मोक्ष-अवखामँ जो केवल 
अद्वेत यानी अखण्डरूपसे प्रतीत होने लगती है, परमात्माकी 
ऐसी अङ्कुतस्वरूपा भगवती शक्तिका ही मैं भजन करता हूँ। 


वह कौन है ! किसकी है ! कहाँसे आयी है ! उसको 
किसने रचा है १ किसके लिये रचा है! कहाँ रचा है ! कैसे 
रचा है? और कत्र रचा है १ इत्यादि कुछ भी निर्णय जिसके 
विषयमै नहीं हो सकता, शिवकी उस अद्भुत भगवती 
शक्तिका ही भजन करता हूँ। भाव यह है कि अनादि 
काळसे आजतक जितने विद्वान्‌ हुए हैं, उनमेंसे कोई भी 
झाक्तिके रूपका निर्णय नहीं कर सका | विद्वानोंकी इस 
पराधीनताको देखकर मुझसे तो इतना ही बन सकता है 
कि मैं मौन दोकर उस अपूर्व, अद्भुत, आश्चर्यरूप शिव- 
शक्तिको प्रणाम ही कर लू और अपने मूक नमस्कारोकी 
ऐसी झडी लगा दूँ जिससे वह देवी अपने स्वरूपको मुझपर 
प्रकट करनेके लिये रीझ जाय ! अल्प शक्तिवाला तों 
इतना ही कर सकता दै, अतएव शक्तिका स्वरूप जाननेके 
लिये मैं उस भगवती शक्तिका ही भजन करता हूँ | 
जगतूकी उत्पत्ति आदि सब क्रियाओंके कता शिव हैं, 
भोगोंके भोगनेवाले शिव हैं, ज्ञाता दिव हैं और इस 
जगतूको नियममें रखनेवाले भी शिव हैं, क्योकि अचेतन 
शक्तिमें कर्तृत्व आदि धर्म रह ही नहीं सकते, फिर भी 
जिस अनोखी झक्तिकी सहायतासे इस असङ्ग परमात्मा 
शिवमें ये सब कृत्य आदि धर्म प्रतीत होने लगते हैं, जो 
शक्ति केवळ निमित्तमात्र हो जाया करती दै, निमित्तमात्र 
दोनेपर जो अपने प्रभावसे असंग आत्मा रिसको कर्ता बना 
डालती है, उस अद्भुत भगवती शक्तिका ही भजन करता हू | 
शिव स्वरूपसे असङ्ग, अनङ्ग, निर्विकार, अच्युत, भूमा; 
निष्क, निरञ्जन) अद्वितीय हँ, ऐसे शिवम किसी प्रकारकी 
क्रिया सम्भव ही नहीं है, इसलिये जो स्वयं करनेवाली 
है, खयं भोगनेबाली दै, स्वयं जाननेबाली है और स्वयं ही 
परमेश्वरी बनी बेटी है, शिव तो जिसके केवल साक्षीमात्र हैं, 
शिवकी उस परम अद्भुत भगवती शक्तिका ही भजन करता हूँ | 


# तामादिशिक्ति शिरा नमामि # 
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रमार्थसे महादेव अपरिच्छिन्नखरूप हैं । अपरिच्छिन्न- 

खरूपवाले महादेवमें जो शक्ति ` अपरिच्छिन्नरूपसे ही 
विद्यमान रहती है और साधक भी जिसको अपरिच्छिन्न 
आदि लक्षणोंसे -पहचानते हैं, महादेवकी उस अद्भुत 
भगवती शक्तिका ही भजन करता हूँ । 

उपासकोके लिये महादेव साकाररूप हैं, साकाररूप 
महादेवमें जो शक्ति साकाररूपसे विद्यमान रहती है और 
साधक मुमुक्ष जिस शक्तिकों साकाररूपसे ही पहचानते हैं, 
महादेवकी उस विलक्षण परमाद्भुत भगवती शक्तिका ही 
भजन करता हूँ । 

जो शक्ति निर्गुण महादेवमें निशुंणरूपसे विद्यमान 
रहती हुई भी मुमुक्षुओंसे लक्षणोंके बिना ही लक्षणाइइत्तिसे 
पहचानी जाती है, महादेवकी उस अद्भुत शक्तिका ही 
भजन करता हूँ | 

मान लो कि कोई एक ऐसा चेतन है, जो चेत्य 
(चेतन किये हुए) पदाथासे रहित है, वह बेचारा 
अचेतन-सा ही तो पड़ा होगा; अचेतनके समान पड़े हुए 
उस चेतनमें जो चेतना उत्पन्न कर देती है, उस अद्भुत 
शक्तिका ही भजन करता हूँ । भाव यह है कि जबतक 
आत्मा शिव विषयोकों प्रकाशित नहीं करता, तबतक 
आत्मा शिवकी स्थिति अचेतन लोष्ठ आदिके समान रहती 
है, क्‍योंकि उस चितिसे जाननेयोंग्य कोई भी पदार्थ 
नहीं रहता, इसलिये उस समय अचेतनके समान प्रतीत 
होते हुए उस आत्मामें जिस शक्तिके कारण बिषयाँको 
प्रकाश करनेवाली चेतना उत्पन्न हो आती है और ऐसा 
होनेसे संसारी लोगांको मी उस आत्माके चेतन होनेका 
निश्चय हो जाता है, उस विस्मयकारिणी भगवती शक्तिका 
ही भजन करता हूँ । 

शिवरूप आत्माका निर्विकद्पक स्वरूप तो किसीका भी 
प्रकाश करनेम उपयोगी नहीं हो सकता, इसलिये जो 
शक्ति स्वयं सविकल्पस्वरूप चेतनसे ही प्रकाशित होती है; 
उस शक्तिको प्रकाशित करनेसे प्रथम प्रकाशयितव्य 
पदाथाँके विद्यमान न होनेसे उस चेतनकी अवस्था किसी 
झून्य घरमै जलते हुए निष्फल प्रकादावाले दीपककी-सी 
हुआ करती है, इसलिये उस समय शिवरूप आत्मा 
चेत्य पदाथाँसे रहित चिन्मात्ररूपी ही रहता है । जो शक्ति 
उस चिन्मात्र शिवरूप आत्मामें व्यायहारिक विषयोकों 
प्रकाशित करनेवाली चेतनाको उत्पन्न कर देती दै, उस 
आश्रयकारिणी भगवती शक्तिका ही भजन करता हूँ | 


* भगवती शक्तिका ही भजन करता हँ * 


३७ 


Teer 
AIS 


जिस शियके पास शक्ति है ही नहीं, ऐसा बिना 
शक्तिका असक्त शिव कर ही क्या सकता है? जिस 
शक्तिके सहारेसे यह असङ्ग सच्चिदानन्द आत्मखरूप शिव 
अपने कार्योको -करनेमें समर्थ होता है, उस अद्भुत 
अघटन-घरना-पटी यसी भगवती शक्तिका ही भजनं करता हूँ। 

जो शक्ति शक्तिवाळे पदार्थमें रहकर ही अपने कार्योंके 
करनेमें समर्थ होती है, शक्तिवाले पदार्थमें रहे बिना कुछ 
नहीं कर सकती, शिवरूप आश्रयकों छोड़ते ही जो शक्ति 
असमर्थ होकर क्षणभरमें जगद्ब्यापारको बन्द कर देती है, 
शिवकी अनन्य भक्ता उस भगवती शक्तिका ही भजन 
करता हूँ । 

निर्विकल्प आत्मस्वरूप शिवके प्राप्त होते ही न तों 
कोई शक्ति रहती है और न कोई शक्तिमान, यानी 
अव्याकृत नामक शबल आत्मा ही रहता है, क्योंकि उस 
निर्विकहप अवस्थाके आनेपर वह शक्ति शिवमे समरसता 
यानी एकताको प्रास हों जाती है, समरसताको प्रात हुई 
उस अद्भुत शक्तिका ही भजन करता हूँ । 

श्रेयामिलाषी, आत्मप्रेमी, शिवभक्त, झिवारक्त भावुक 
लोग जब इस प्रकार शिव और शक्तिके खरूपका विचार 
करेगे, तब उनके गङ्गा-नीरके समान स्वच्छ हृदयमें 
खभावसे ही केलास-पर्वतके समान शिव और शिवा दोनों 
क्रोडा करने लगेंगे और सहजमें ही सामरस्यका यानी 
एकताका अर्थात्‌ अखण्डानम्दका समुद्र उमड़ पड़ेगा, 
अखण्डानन्द्के समुद्रम अथवा अखण्डानन्दरूप समुद्रमें 
लीन हुई एकरस, शान्तरस, स्वयंसिद्धरस, स्वयंज्योतिरस, 
पूर्णानन्दरस, अद्वितीयरस, अबर्णनीयरस, चिम्मात्ररस, 
रसातीतरसरूप सुखदायिनी, शिवकी भवानी भगवती 
शक्तिका ही भजन करता हूँ । 

जो शक्ति मगवद्धक्तमें मक्तिके रूपमें निवास करती है, 
अज्ञानी पुरुषों अशञानरूपसे रहती है, आत्मत्ञानियोंमे 
आत्मविद्यारूपसे विद्यमान रहती दै, जगतूकी उत्पत्तिके 
समयमै ब्रह्मारूपसे प्रकट हो जाती है, जगतकी स्थितिमें 
इरिका रूप धारण कर लेती है, जगतूके संहार-कालमें रुद्रः 
मूर्ति बन जाती है, जगत्के उत्पन्न करनेके सङ्क्पसे 
प्रथम केवल चैतन्यस्वरूपमे रहती है, जीवमें अनेक 
प्रकारके विषयाँकी बासनाके रूपसे यास करती है; जड़ काष्ठ 
आदिमे घोर अज्ञानरूपसे दृष्टिगोचर होती है, उस शक्तिका 


यहाँतक संसारी रूपोर्मे ध्यान करके अब मैं उस अद्भुत 
शक्तिको भ्यानमें लाता हूँ; जो शक्ति अब्याकृतसे परे है; 
जिसको वेदवेत्ता अधिष्ठान चैतन्य बताते हैं, उससे परे जो 
शुद्ध निर्विकार परमपद है, उस परमपदमें पहुँचकर जो 
अपनी आनन्द-लीला करने लगती है, उस भगवंती 
शक्तिका ही भजन करता हूँ । 


कोई सङ्गीत-प्रेमी दिन-रात ताल-ठप्पे उड़ाता हुआ 
मोद मानता है, कोई गाना सुननेका व्यसनी सर्वदा राग- 
रागिनियाँ सुनता हुआ मग्न रहता दै, कोई कोमल गददे- 
तकियोंमें प्रीति करनेवाला निरन्तर कोमल रेशमी वराके 
नित्य-नये गद्दे-तकिये बनवाकर उनके ऊपर लोट लगाता 
हुआ और यथासम्भव कठिन भूमिमें पैर न रखता हुआ 
अपनेको धन्य मानता है, कोई मेले-तमाशें देखनेमेंश कोई 
देश-विदेशकी सेर करनेमें, कोई अजायबघरोमें जाकर 
उनके चित्र उतारनेमें अपना सौभाग्य समझता दै, 
किसीको मीठे-सळोने छप्पन प्रकारके भोजन अच्छे लगते हैं, 
नित्य-नये भोजन करनेमें ही वह मनुष्यत्वको सफल मानता 
है और कोई वढ्यासे भी बढ़िया इतर सूँबना और सुगन्धित 
पुष्पोंकी वाटिकामें ही बेटा रहना चाहता दै । इन पाचों 
विंपयाँसे जो आनन्द होता दै, उस आनन्दका नाम 
विषयानन्द है, मूल पामर लोग इस विषयानन्दकों चाहा 
करते हैं, ये विषयानन्द पूर्णानन्दके अति तुच्छ कण हैं; 
ऐसे इन विषयानन्द नामके सम्पूर्ण आनन्दको तीब्र 
वैराग्यसे छोड़कर ब्रह्मानन्दके स्वरूपको बतानेवाली) 
उपनिषदोमें वर्णन किये हुए आनन्दकी सीमाकी परम 
अवधि बनी हुई, आनन्दस्वरूपमें तन्मय हुई उस भगवती 
शक्तिका ही भजन करता हूँ | 


पाठक ! शक्तिका एक उपासक उपर्युक्त प्रकारसे 
शिव और शक्तिका विचार करके दोनोके तत्त्वको जानकर 
परम सुखी हुआ । आशा है, अन्य मी जो कोई इसका 
विचार करेगा, वह भी सुखी होगा । सत्रका सार यह है 
कुं०--शिवशक्तीम भेद है, अथवा नाही मेद । 
मेद जिसे ऐसा मिरा, सो ना पाता खेद ॥ 
सो ना पाता खेद, शाक्तिशिनमय जग जने | 
शिवको जगसे भिन्न, शुद्ध अच्युत पहिचान ॥ 
मोरा ! विश्व न देख, ब्रह्मम रय कर वृत्ती। 
रहे न रंचक भेद, एक हेने शिव-शक्तो॥ 


गा aan धआात 


सर्वोपरि महाशक्ति 


( लखक--श्रीस्वामी पं रामवछभाशरणजी महाराज आजानकीघाट, अयोध्याजी ) 


चकाराराधनं तस्य मन्त्रराजेन भक्तितः । 
कदाचिच्छीशिवो रूपं शातुमिच्छुहरेः परम्‌ ॥ 
दिव्यव्षंशतं वेदविधिना विधिवेदिना। 
जजाप परमं जाप्यं रहस्ये स्थितचेतसा ॥ 
प्रसन्नो$भूत्तदा देवः श्रीरामः करुणाकरः । 
सन्त्राराध्येन रूपेण भज़नीयः सतां प्रभुः॥ 
श्रीराम उवाच 
द्र्टमिच्छास यद्रूपं मदीयं भावनास्पदम्‌ । 
आह्वादिनीं परां शक्ति स्तूयाः सास्वतसम्मताम्‌॥ 
तदाराध्यंसदारामस्तदधीनत्या विना । 
तिष्ठामि न क्षणं शम्भो जीवनं परमं मम॥ 
इष्युक्स्वा देवदेवेशो वशीकरणमास्मनः । 
पश्यतस्तस्य रूपं समन्तर्धानं दधौ प्रभुः॥ 
श्रत्वा रूपं तदा शस्सुस्तस्याः श्रीहरिवक्त्रतः । 
अचिन्तयत्समाधाय मनः कारणमात्मनः॥ 
अस्फुरत्कृपया तस्य रूपं तस्याः परात्परम्‌ । 
दुनिरीक्ष्यं दुराराध्यं सात्वतां हृदयङ्गमम्‌॥ 
आश्रयं सबंलोकानां ध्येयं योगविदां तथा । 
आराध्यं झुनिसुख्यानां सेष्यं संयमिनां सताम्‌ ॥ 
, इष्टाश्रयंमयं सबं रूपं तस्याः सुरेश्वरः । 
तुष्टाव जानकीं भक्त्या मूर्तिमतीं प्रभाविणीम्‌॥ 
` बन्दे विदेहतनयापदपुण्डरीकं 
केशोरसौरभसमाहत्तयोगिचित्तम्‌। ` 
इन्तुं त्रितापमनिशं युनिहंससेच्यं 
सन्मानसाछिपरिप्रीतपरागपुञ्जम्‌॥ 
( अगस्त्यसंहिता ) 
अथाँत्‌--“श्रीरामजीके पर रूपको जाननेकी इच्छा 
करनेवाले श्रीशिवजीने किसी समय श्रीरामजीका मन्त्रराजसे 
आराधन किया.) 
श्रीशिवजीने एकान्तम स्थिर चित्तसे आचार्यद्वारा 
जानी हुई बिधिसे तथा वेदविधिसे दिव्य सौ वर्षतक परम 
जाप्य (श्रीराम मन्त्रराज) का जप किया, तब भक्तोसे जनीय 
प्रभु करुणाकर श्रीरामदेवजी मन्त्राराध्यरूपसे प्रसन्न हुए ।' 


श्रीरामजी बोळे ` 

(अगर मेरे भावनास्पद ( भावनाके स्थान ) रूपको 
देखनेकी इच्छा करते हो तो मक्तजनसम्मत मेरी आह्वादिनी 
पराझक्तिकी स्तुति करो ।' 

“हे झाम्मो ! मैं उनके सहित आराध्य हूँ; उन्हींसे 
मुझको आराम है; उन्हींके मैं आधीन हूँ; उनके बिना मैं 
एक क्षण भी नहीं रह सकता; क्योंकि वे मेरा परम जीवन हैं।? 

(देवाधिदेव महादेवके ईशा प्रभु श्रीरामजीने अपने 
वशीभूत होनेका उपाय कहकर उन भ्रीशिवजीके देखते- 
देखते अपने रूपको अन्तर्धान कर लिया ।' 

(तब श्रीशिवजीने उन श्रीजानकीजीके रूपको श्रीरामजी- 
के मुखसे सुनकर अपने कारणरूप मनको एकत्र कर चिन्तन 
अर्थात्‌ ध्यान किया !' 

. जिसका दर्शन और आरांधन कठिन अर्थात्‌ कष्टसाध्य है, 
जिसका मक्तोंके हृदयमें निवास है, जो सब लोकोंका आश्रय है, 
जो योगियोंका ध्येय है, जो मुख्य-मुख्य मुनियोका आराध्य 
एवं संयमी भक्तोका सेव्य हे, ऐसा भरीजानकीजीका परात्पर 
रूप उनकी ङपासे श्रीशिवजीको प्रत्यक्ष हुआ |? 

“दिवताओंके ईश्वर श्रीशिवजी मूर्तिमती और प्रभाव- 
शालिनी भीजानकीजीके आश्चर्यमय नखशिख समग्र रूपको . 
देखकर उनकी भक्तिसे स्तुति करने लगे ।? 

“अति नवीन सुगन्धसे योगियोंके चित्तको हरनेवाला, 
रातदिन मुनिरूपी हंसाँसे सेवनीय, भक्तोंके मानसरूपी 
श्रमरोसे भछे प्रकार पान किये हुए |परागयाले श्रीविदेहराज- 
कुमारीजीके चरणकमलोंकी में तीनों तापोंको दूर करनेके 
लिये बन्दना करता हूँ ।? 

श्रीअगस्यसंहिताके उपयुक्त अवतरणसे यह स्पष्ट है 
कि महाशक्ति ही सर्वोपरि है, ब्रह्म झाक्तिके सहित ही 
आराध्य है। जैसे पुष्पसे गन्ध पथक नहीं किया जा 
सकता, यह उसीमें सन्निहित है, उससे अभिन्न है, उसी... 


` तरह ब्रह्म और शक्ति कथनमात्रके लिये दो हैं, वस्तुतः वे. 


परस्पर अभिन्न ही हैं। जेसे गन्ध ही चतुदिकम व्याप्त 
होकर पुष्पविशेषका परिचय देता है उसी तरह शक्ति ही 
ब्रह्मतत्तका बोध कराती हे । 


—< RIED — 


श्रीदेव्यपराधक्षमापनस्तोत्र ` 


( लेखक-पं० औरमाशकरजी मिश्र “श्रीपति? ) 


८१) 
न मेत्रेको जानो नहिं यतन आती स्तुति नहीं, 
न आता है माता तब स्मरण आह्वान स्तुति ही , 
न मुद्राएँ आती जननि नहिं आता विरूपना , 
हमें आता तेरा अनुसरण ही छलेशहर जो। 


र्हा 
क्षमा दो हे माता अयि सकक उद्घारिणि रिवा | 
कुपुत्रोंको देखा कबहुँक कुमाता नहिं सुनी! 


घरित्रीम माता सरळ शिशु तेरे बहुत हैं, 
उन्हॉम तो में भी सरल शिशु तेरा जननि हूँ , 
अतः हे कल्याणी समुचित नहीं मोहि तजना , 
कुपुत्रॉंको देखा कबहुँक कुमाता नहि सुनी। 


(२) 


` जगन्माता अंबे तव चरणसेवा नहिं रची, 
तुम्हारी पुजामें नहि प्रचुर द्रब्यादिक दिया, _ 


अहो | तो भी माता तुम अमित स्नेहाद्रै रहती , 
कुपुत्रोंकी देखा कबहुँक कुमाता नहिं सुनी! 
(५) 


सुराकी सेवाएँ विविध विधिकी, हैं सब तजी , 
पचासीसे भी हे जननि वय बीती अधिक है, 
नहीं होती तेरी मुझपर कृपा तो अब मरा , 
निरांबी 'ठंबोद्र-जननि जाएँ हम कहाँ! 


(३) 

मनोहारी वाणी अधम जन 

दरिद्री होते हें अभय बहु द्रव्यादिक भरे , 

अपर्णे कणामे यह फक जलनोंके प्रविशता , 

अहो | तो मी आदी जपनिधि किसे है जननि हे! 
(७) 


चितामस्मालेपी गरझ अशनी दिकपट घरे , 
जटाधारी कंठे मुजगपति माळा पशुपति, 
कपादी पाते हें इह जग जगन्नाथपद्वी , 
शिदे | तेरी पाणिग्रहण परिपाटी फल मही | 


(५) 
न है मोधाकांशा नहिं दिमववान्छा दृदयमें, 
न विज्ञानापेक्षा झारिमुखि सुखेच्छा अब नहीं, 
यही यांचा मेरे निज तनयको रथ्ित करो , 
सुडानी रुद्राणी शिव शिव भवानी जपति जे! 
८९) 
नाना प्रकार उपचार किए नहीं हे, 
रूला न चिंतन किया वचसा कमी भी, 
इयामे । अनाथ. मुझको रूख जो कृपा हो, 
तो है यही उचित अंब ! तुम्हें सदा ही॥ 
(१०) 


आपत्तिस व्यथित हो तुमको भनुँ मैं, 
करो कृपा हे करुणार्णवे । शिवे ।! 


श॒ठत्वपर आप न ध्यान देना, 


क्रुधा तृषाती जननी पुकारते \ 


(११) 
जगदंब बिचित्र यह कया, परिपूर्ण “करुणा यदिकरो , क 
अपराध केर तनय तो, जननी नहि अनादर करे \ 
(१२) 
अघहारी तो सम नहीं, मो सम पापी नाहि ! 
जननी यह जिय जानिके, जो भादै कर सोय ॥ 
ne Re |i — Lt cnn) 


शक्तिका रहस्य 


(केखक--भीजयदयाङजी गोयन्दका ) 


शक्तिके बिषयमें कुछ लिखनेके लिये भाई हनुमानप्रसाद 
पोद्दारने प्रेरणा की, किन्तु “शक्ति! शब्द बहुव्यापक होनेके 
कारण इसके रहस्यको समझनेकी में अपनेमें शक्ति नहीं 
देखता; तथापि उनके आग्रहसे अपनी साधारण बुद्धिके 

` अनुसार यत्किञ्चित्‌ लिख रहा हूँ । 


शक्तिके रूपें त्रह्मकी उपासना 


शास्त्रों में शक्तिः शब्दके प्रसज्ञानुसार अलग-अलग अर्थ 
किये गये हैं । तान्त्रिक लोग इसीको पराशक्ति कहते हैं और 
इसीको विज्ञानानन्दघन ब्रह्म मानते हें । वेद्‌, शास्त्र, 
उपनिषद्‌, पुराण आदिमें भी 'शक्ति' शब्दका प्रयोग देवी, 
पराशक्ति, ईश्वरी, मूलप्रकृति आदि नामाँसे विज्ञाना- 
नन्दघन निगुण अह्म एवं सगुण बझके लिये भी किया 
गया है। विज्ञानानन्दघन ब्रझका तत्त्व अति सूक्ष्म एवं 
गुह्य होनेके कारण शास्त्रांमे उसे नाना प्रकारसे समझानेकी चेष्टा 
की गयी है | इसलिये “शक्ति नामसे ब्रह्मकी उपासना करनेसे 
भी परमात्माकी ही प्राप्ति होती है । एक ही परमात्म- 
तत्त्वकी निर्गुण, सगुण, निराकार, साकार, देव; देवी, ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव, शक्ति, राम, कृष्ण आदि अनेक नामरूपसे भक्त- 
लोग उपासना करंते हैं | रहस्यको जानकर शास्त्र और 
आचार्योके बतलाये हुए मार्गके अनुसार उपासना करनेवाले 
सभी भक्तोंकों उसकी प्राप्ति हो सकती है | उस दयासागर 
प्रेममय सगुण निर्गुणरुप परमेश्वरको सर्वोपरि) सर्वज्ञ, 


सबंशक्तिमान्‌, सर्वव्यापी, सम्पूर्ण गुणाधार, निर्विकार, | 


नित्य, विज्ञानानन्द्घन परबह्य परमात्मा समझकर श्रद्धा 
पूर्वक निष्काम ग्रेमसे उपासना करना ही उसके रहस्यको 
जानकर उपासना करना है, इसलिये श्रद्धा और प्रेमपूर्वक 
उस बिज्चानानन्दखरूपा महाशक्ति भगवती देवीकी 
उपासना करनी चाहिये । वह निरुंणस्वरूपा देवी जीवॉपर 
दया करके खयं ही सगुणभावको प्राप्त होकर ब्रह्मा, विष्णु 
और महेशरूपसे उत्पत्ति, पालन और संहारकाय करती है। 


स्वयं भगवान्‌ श्रीकृष्णजी कहते हैं-- 

स्वसेव सवजननी सूलप्रक्तिरोश्वरी । 
स्चसेवाद्या सुष्टिविधो स्वेच्छया त्रियुणात्मिका ॥ 
कार्यार्थे सगुणा त्व॑ च वस्तुतो निरुंणा स्वयम्‌ । 
परब्दाखरूपा त्वं सत्या नित्या सनातनी ॥ 
तेजःस्वरूपा परमा भक्तानुग्रहविग्रद्दा । 
सवेस्त्ररूपा सर्वेशा सर्वाधारा परास्परा ॥ 
सवंबीजस्वूपा च सर्वपूज्या निराश्रया । 
संज्ञा सवंतोभद्रा सवंमङ्गरमङ्गला ॥ 

( जह्मवेवतेपु० प्रकति० २। ६६ । ७-१० ) 


तुम्हीं विश्वजननी मूलप्रक्ति ईश्वरी हो, तुम्ही सुष्टिकी 
उस्पत्तिके समय आद्याशक्तिके रूपमें विराजमान रहती हो 
और स्वेच्छासे त्रिगुणात्मिका बन जाती हो । यद्यपि वस्तुतः 
दुम स्वयं निगुण हो तथापि प्रयोजनवश सगुण हो जाती 
हो । तुम परब्रह्मखरूप, सत्य, नित्य एवं सनातनी हो । 
परमतेजस्वरूप और मक्तोपर अनुग्रह करनेके हेतु शरीर - 
धारण करती हो । तुम सवंखरूपा, सर्वेश्वरी, सर्वाधार एवं 
परात्पर हो । तुम सर्वबीजखरूप, सर्वपूज्या एवं आश्रय 
रहित हो । तुम सर्वज्ञ, सवंप्रकारसे मङ्गल करनेवाली एवं 
सवे मङ्गलोंकी भी मङ्गल हो ।?! 


उस ब्रह्मरूप चेतनशाक्तिके दो स्वरूप हैं--एक निगुण 
और दूसरा सगुण । सशुणके भी दो भेद हैं--एक निराकार 
और दूसरा साकार । इसीसे सारे संसारकी उत्पत्ति होती 
है । उपनिषदोमें इसीको पराशाक्तिके नामसे कहा गया है | 


तस्या एव अहा अजीजनत्‌। विष्णुरजीजनत्‌। 
रुद्रोऽजीजनत्‌ । सर्च मरुद्रणा अजीजनन्‌ । गन्धर्वाप्सरसः 
किच्ररा वादित्रवादिनः समन्ता दुजजीजनन्‌। भोग्यमजीजनत्‌ । 
सव॑मजीजनत्‌। सव॑ शाक्तमजीजनत्‌। अण्डजं स्वेदजमुद्धिजँ 
जरायुजं यस्किम्चैतस्प्राणि स्थावरजङ्गमं मचुष्यमजीजनत्‌ । 
सेषा पराशक्तिः । (बहबूचोपनिषद्‌ ) 


# शक्तिका रद्दस्य ॐ 
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उस पराशक्तिसे ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र उत्पन्न हुए। 
उसीसे सब मरुद्रण, गन्धर्व, अप्सराएँ और बाजा बजाने- 
वाले किन्नर सब ओरसे उत्पन्न हुए । समस्त भोग्य 
पदार्थ और अण्डज, स्वेदज, उद्भिज; जरायुज जो कुछ भी 
स्थावर, जङ्गम मनुष्यादि प्राणीमात्र उसी पराशक्तिसे उत्पन्न 
हुए ( ऐसी वह पराशक्ति है )। 


ऋग्वेदमें भगवती कहती है-- 
अइ रुद्रेभिवंसुभिश्चराम्य- 
इमादिस्यैरुत विश्वदेयेः ।. 
अहं मित्रावरुणोभा बिअस्य- 
हमिन्द्राग्नी अहमहिविनोभा॥ 
( ऋर्वेद ० अष्टक ८ । ७। ११) 


अर्थात्‌ “मैं रुद्र, यसु, आदित्य और विश्वेदेयोंके रूपमै 
विचरती हूँ । वैसे ही मित्र, वरुण, इन्द्र, अभि और 
अश्विनीकुमारोंके रूपको धारण करती हूँ ।? 


्रह्सुत्रमें भी कहा है कि-- 


“सर्वोपेता तद्दशनात्‌? ( द्वि० अ० प्रथमपाद ) 


“बह पराशक्ति सर्वसामर्थ्यसे युक्त है क्योकि यह प्रत्यक्ष 
देखा जाता दै ।' 


यहाँ भी त्रझका वाचक स्रीलिङ्ग शब्द आया है। 
ब्रह्यकी व्याख्या शाज्ोंमें सत्रीलिंग, पुलिङ्ग और नपुंसक- 
लिङ्ग आदि समी लिङ्चौमँ की गयी है । इसछिये महाशक्तिके 
नामसे मी ब्रह्मकी उपासना की जा सकती है । बंगालमें 
श्रीरामकृष्ण परमहंसने माँ, भगवती, शक्तिके रूपमें 
ब्रह्यकी उपासना की थी । वे परमेश्वरको माँ, तारा; कांली 
आदि नामौसे पुकारा करढ़े थे। और भी बहुत-से महात्मा 
पुरुषाने सत्रीवाचक नामासे विज्ञानानन्दघन परमात्माकी 
उपासना की है । ब्रह्मकी महाशक्तिके रूपमै श्रद्धा, प्रेम और 
निष्काम भावसे उपासना करनेसे परब्रह्म परमात्माकी प्राप्ति 
हो सकती है। 

शक्ति और शक्तिमानकी उपासना 

बहुत-से सजन इसको भगवानकी ह्रादिनी शक्ति मानते 
हैं । महेश्वरी, जगदीश्वरी, परमेश्वरी मी इसीको कहते हैं । 
लक्ष्मी, सरखती, दुर्गा, राधा; सीता आदि समी इस शक्तिः 


के ही रूप हैं | माया, महामाया) मूलप्रकृति, विद्या, अविद्या 
आदि मी इसीके रूप हें । परमेश्वर शक्तिमान्‌ है और 
भगवती परमेश्वरी उसकी शक्ति है । शक्तिमान्से शक्ति 
अलग होनेपर भी अलग नहीं समझी जाती | जैसे अभिकी 
दाहिका शक्ति अमिसे भिन्न नहीं है । यह सारा संसार 
शक्ति ओर शक्तिमानसे परिपूर्ण है और उसीसे इसकी 
उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय होते हैं । इस प्रकार समझकर 
वे लोग शक्तिमान्‌ और शक्ति युगलकी उपासना करते हैं । 
प्रेमखरूपा भगवती ही भगवानको सुगमतासे मिला सकती 
है । इस प्रकार समझकर कोई-कोई केवल भगवतीकी ही 


` उपासना करते हैं । इतिहास-पुराणादिमें सब प्रकारके 


उपासकोके लिये प्रमाण भी मिलते हैं । 


इस मह्दाशक्तिरूपा जगजननीकी उपासना लोग नाना 
प्रकारसे करते हैं । कोई तो इस महेश्वरीको ईश्वरसे मित्र 
समझते हैं और कोई अभिन्न मानते हैं । वास्तवमें तत्त्वको 
समझ लेना चाहिये फिर चाहे जिस प्रकार उपासना करे 
कोई हानि नहीं है । तत्वको समझकर श्रद्धाभक्तिपूर्वक 
उपासना करनेसे सभी उस एक प्रेमास्पद परमात्माको प्रास 
कर सकते हैं । 


सर्वशक्तिमान्‌ परमेश्वरकी उपासना 


श्रुति, स्मृति, पुराण, इतिहासादि शास्त्रोंमे इस गुण- 
मयी विद्या-अविद्यारूपा मायाशक्तिको प्रकृति, मूलप्रकृति, 
महामाया, योगमाया आदि अनेक नामोंसे कहा है । उस 
मायाशक्तिकी व्यक्त और अव्यक्त यानी साम्यावस्था तथा 
विङृतावस्था दो अवस्था हें । उसे कार्य, कारण एवं 
व्याकृत; अव्याकृत भी कहते हैं । तेईस तत्त्योके विस्तार- 
याला यह सारा संसार तो उसका व्यक्त स्वरूप हे । जिससे 
सारा संसार उत्पन्न होता है और जिसमें यह लीन हो जाता 
है वह उसका अव्यक्त स्वरूप है । 


अब्यक्ताइयक्तयः सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमे । 
रात्र्यागमे अलीयन्ते ततप्रैवाव्यक्तसंङके ॥ 
( शोता ८ । १८) 


अयात्‌ “सम्पूर्ण इञ्यमात्र भूतगण ब्रह्माके दिनके प्रवेश- 
कालमें अव्यक्तसे अर्थात्‌ ब्रह्माके सूक्ष्म शरीरसे उत्पन्न होते 
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हैं और ब्रह्माकी रात्रिके प्रवेशकालमें उस अव्यक्त नामक 
ब्रह्माके सूक्ष्म शरीरमें ही लय होते हैं |? 


संसारकी उत्पत्तिका कारण कोई परमात्माकों और 
कोई प्रकृतिको तथा कोई प्रकृति और परमात्मा दोनोंको 
बतलाते हैँ । विचार करके देखनेसे समीका कहना ठीक 
है। जहाँ संसारकी रचयिता प्रकृति है यहाँ समझना चाहिये 
कि पुरुषके सकाशसे ही गुणमयी प्रकृति संसारको रचती है। 
सयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌। 
हेतुनानेन कौन्तेय जगद्विपरिवतते ॥ 
(गीता ९। १०) 
अथात्‌ 'हे अजुन | मुझ अधिष्ठाताके सकाशसै यह मेरी 
साया चराचरसहिंत सवं जगतूको रचती है और इस 
ऊपर कहे हुए हेतुसे ही यह संसार आवागमनरूप चक्रमें 
घूमता है ।? 


जहाँ संसारका रचयिता परमेश्वर है यहाँ सृष्टिके रचनेमें 
प्रकृति द्वार है। । 


प्रकृति स्वामवष्टभ्य विस॒जासि पुनः पुनः । 
सूतग्रासभिमं इरस्नमवशं प्रक्ृतेवशात्‌॥ 
(गीता ९। ८) 


अयत्‌ “अपनी त्रिगुणमयी मायाको अङ्गीकार करके 
खमावके वदसे परतन्त्र हुए इस सम्पूर्ण भूतसमुदायको 
बारम्बार उनके कर्मोके अनुसार रचता हूँ ।' 


वास्तवमे प्रकृति और पुरुष दोनाँके संयोगसे ही चराचर 
संसारकी उत्पत्ति होती है । 


सम योनिमंहद्बह्य तस्मित्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
संभवः सबंभूतानां ततो भवति भारत ॥ 
(गीता १४। ३ ) 

अर्थात्‌ 'हे अजुन ! मेरी महद्बरह्मरूप प्रकृति 
अर्थात्‌ त्रिगुणमयी माया सम्पूण भूतोंकी योनि है अर्थात्‌ 
गर्भाधानका स्थान है और में उस योनिमें चेतनरूप बीजको 
स्थापन करता हूँ । उस जड-चेतनके संयोगसे सब भूतांफी 
उत्पत्ति होती है ।' 


क्योंकि विज्ञानानन्दघन, गुणातीत परमात्मा निर्विकार 
होनेके कारण उसमें क्रियाका अभाव हे और त्रिगुणमयी 


# तामादिशक्ति दिरसा नमामि कै 


[room RPP eR RP 


माया. जड होनेके कारण उसमें भी क्रियाका अभाव है। 
इसलिये परमात्माके सकाशसे जब प्रकृतिमें स्पन्द होता है 
तमी संसारकी उत्पत्ति होती है । अतएव प्रकृति और 
परमात्माके संयोगसे ही संसारकी उत्पत्ति होती है अन्यथा 
नहीं । महाप्रलयमें कार्यसहित तीनों गुण कारणमें ल्य 
हो जाते हैं तब उस प्रकृतिकी अव्यक्तखरूप साम्यावस्था 
हो जाती है। उस समय सारे जीव, खभाव; कम ओर 
बासनासहित उस मूळ प्रकृतिमें अव्यक्तरूपसे स्थित 
रहते हैं | प्रलयकालकी अवघि समाप्त होनेपर उस माया- 
शक्तिमें ईश्वरके सकादासे स्फूर्ति होती है तब विकृत अवस्था- 
को प्रास हुई प्रकृति तेईस तत्त्वोंके रूपमें परिणत हो जाती 
है तब उसे व्यक्त कहते हैं । फिर ईश्वरके सकाशसे ही वह 
गुण, कम और वासनाके अनुसार फल भोगनेके लिये चराचर 
जगत्‌को रचती है । 


त्रिगुणमयी प्रकृति और परमात्माका परस्पर आधेय 
और आधार एवं व्याप्यव्यापकसम्त्रन्ध है । प्रकृति 
आधेय और परमात्मा आधार है । प्रकृति व्याप्य और 


. परमात्मा व्यापक है । नित्य चेतन, विज्ञानानन्दघन परमात्मा- 


के किसी एक.अंशमें चराचर जगतूके सहित प्रकृति है । 
जैसे तेज, जल, प्रथिवी आदिके सहित यायु आकाशके 
आधार है वैसे ही यह परमात्माके आधार है । जैसे बादल 
आकाशसे व्याप्त है वेसे ही परमात्मासे प्रकृतिसहित यह 
सारा संसार व्याप्त है | 


यथाकाशस्थितो नित्यं वायुः सवंत्रगो महान्‌ । 


तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपधारय ॥ - 
(गीता ९।६) 


अर्थात्‌ 'जैसे आकाशसे उत्पन्न हुआ सर्वत्र विचरनेवाला 
महान्‌ वायु सदा ही आकाशमें स्थित है, वैसे ही मेरे 
सङ्कस्पद्वारा उत्पत्तिवाले होनेसे सम्पूर्ण भूत मेरेमें स्थित 
हैं--ऐसे जान ।' 

अथवा बहुनैतेन किं ज्ञातेन तवाजुंन । 

विष्टभ्याहमिद॑ झृत्खसेकांशेन स्थितो जगत्‌ ॥ 

(गीता १०।४२) 

अर्थात्‌ “अथवा हे अजुन ! इस बहुत जाननेसे तेरा क्या 
प्रयोजन है! मैं इस सम्पूर्ण जगत्‌को अपनी योगमायाके एक 
अंशमात्रसे धारण करके स्थित हूँ ।? 


% शक्तिका रहस्य # 
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हैशावास्थमिद< सवै यत्किल्ल जगत्यां जगत्‌ । 
(इंश० १) 
अर्थात्‌ 'त्रिगुणमयी मायामे स्थित यह सारा चराचर 
जगत्‌ ईश्वरसे व्यास है।' 
किन्तु उस न्रिगुणमयी मायासे वह लिपायमान 
नहीं होता । क्योंकि विज्ञानानन्द्घन परमात्मा गुणातीत 
केवळ और सवका साक्षी हे । 
एको देवः सवभूतेषु गूढः 
सवंब्यापी सवंभूतान्तरात्मा । 
कर्माध्यक्षः सवंभूताधिवासः 
साक्षी चेता केवलो निगुणश्च ॥ 
(इवता० ६। ११) 


अर्थात्‌ “जो देव सब भूतोंमें छिपा हुआ, सर्वव्यापक, 
सर्व भूतोंका अन्तरात्मा. ( अन्तर्यामी आत्मा ), कमोंका 
अधिष्ठाता, सब भूतोंका आश्रय, सबका साक्षी, चेतन, 
केवळ और निर्गुण यानी सत्त्व, रज, तम--इन तीनों गुणोंसे 
परे है वह एक है।? 


इस प्रकार गुणोंसे रहित - परमात्माको अच्छी प्रकार 
जानकर मनुष्य इस संसारके सारे दुःखो और क्लेशोंसे मुक्त 
होकर परमात्माको प्राप्त हो जाता है । इसके जाननेके लिये 
सबसे सहज उपाय उस परमेश्वरकी अनन्य शरण है। 
इसलिये. उस सर्वव्यापी, सर्वशक्तिमान्‌, सच्चिदानन्द 
परमात्माकी सर्व प्रकारसे शरण होना चाहिये । 

दैवी होषा गुणभयी मम साया दुरत्यया। - 

सासेव ये प्रपद्यन्ते सायासेतां तरन्ति ते॥ 

(गोता ७। १४) 

अर्थांत 'क्योंकि यह अलौकिक अर्थात्‌ अति अद्भुत 
च्रिणुणमयी मेरी योगमाया बड़ी दुस्तर है परन्तु जो पुरुष 
मुझको ही निरन्तर भजते हैं वे इस मायाको उल्लङ्घन कर 
जाते हैं अर्थात्‌ संसारसे तर जाते हैं ।? ट 

विद्या-अविद्यारूप त्रिगुणमयी यह महामाया बड़ी 
विचित्र है । इसे कोई अनादि, अनन्त और कोई 
अनादि सान्त मानते हैं ।' तथा कोई इसको सत्‌ और कोई 
असत्‌ कहते हैं एवं कोई इसको ब्रह्मसे अभिन्न और कोई 
इसे ब्रह्मसे भिन्न बतलाते हैं | वस्तुतः यह माया बड़ी 
विलक्षण है इसलिये इसको अनिर्वचनीय कहा है | 
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अविंद्या-दुराचार, दुर्णुणरूप आसुरी; राक्षसी, मोहिनी 
प्रकृति, महत्तस्वका कार्यरूप यह सारा दृश्ययग इसीका 
विस्तार है । 

बिद्या--भक्ति, पराभक्ति, ज्ञान, विज्ञान, योग; 
योगमाया, समष्टि बुद्धि, शुद्ध बुद्धि, सूक्ष्म बुद्धि, सदाचार, 
सदूगुणरूप देवीसम्पदा--यह सब इसीकां विखार दै । 


जैसे इंधनको भस्म करके अमि खतः शान्त हो जाती है 
वैसे ही अविद्याका नाझ करके विद्या स्वतः भी शान्त हो जाती 
है, ऐसे मानकर यदि मायाको अनादि-सान्त बतलाया 
जाय तो यह दोष आता है कि यह माया आजसे पहले ही 
सान्त हो जानी चाहिये थी । यदि कहें भविष्यमें सान्त 
होनेवाली है तो फिर इससे छूटनेके लिये प्रयत्न करनेकी 
क्या आवश्यकता है १ इसके सान्त होनेपर सारे जीव अपने 
आप ही मुक्त हो जायँगे । फिर भगवान्‌ किसळिये कहते हैं 
कि यह त्रिगुणमयी मेरी माया तरनेमें बड़ी दुस्तर है किन्तु 
जो मेरी शरण हो जाते हैं वे इस मायाको तर जाते हैं । 


यदि इस मायाको अनादि, अनन्त बतलाया जाय 
तो इसका सम्बन्ध भी अनादि अनन्त होना चाहिये । 
सम्बन्ध अनादि अनन्त मान लेनेसे जीयका कभी छुटकारा 
हो ही नहीं सकता और भगवान्‌ कहते हैं कि क्षेत्र, क्षेत्रज्ञके 
अन्तरको तत्त्वसे समझ लेनेपर जीव मुक्त हो जाता है-- 


क्षेत्रक्षेत्रजयोरेवमन्तर ज्ञानवझुधा । 
भूतप्रकृतिमोक्ष च ये विदुर्यान्ति ते परम ॥ 
(गीता १३॥३४) 
अथात्‌ (इस प्रकार क्षेत्र और क्षेत्रशके भेदको & तथा 
विकारसहित प्रकृतिसे छूटनेके उपायको जो पुरुष ज्ञानः 
नेत्रौद्वारा तत्त्वसे जानते हैं वे महात्माजन परब्रह्म परमात्माको 
प्रास होते हैं ।? 
इसलिये इस मायाको अनादि, अनन्त भी नहीं 
माना जा सकता | इसे न तो सत्‌ ही कहा जा सकता है 
और न असत्‌ ही । असत्‌ तो इसलिये नहीं कहा 
जा सकता कि इसका विकाररूप यह सारा संसार प्रत्यक्ष 
प्रतीत होता है और सत्‌ इसलिये नहीं बतलाया जाता कि 


>+7-+ न बक म 
* क्षेत्रको जड, विकारी, क्षणक और नाशवान्‌ तथा 


क्षत्रज्ञको नित्य, चेतन, अविकारी ओर अविनाशी जानना ही 
उनके भेदको जानना है । 


डे 


यह हृद्य जडवगे सवंथा परिवतनशील होनेके कारण इसकी 
नित्य सम स्थिति नहीं देखी जाती । 


इस मायाको परमेश्वरसे अभिन्न भी नहीं कह 
सकते क्योंकि माया यानी प्रकृति जड, दृश्य, दुःखरूप 
विकारी है और परमात्मा चेतन, द्रष्टा, नित्य, आनन्दरूप 
और निर्विकार हैं । दोनों अनादि होनेपर भी परस्पर 
इनका बड़ा भारी अन्तर है। 
मायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु अदेश्वरस्‌ । 
( इवेता० ४ ।,२० ) 
त्रिगुणमयी मायाको तो प्रकृति ( तेईस तत्त्व जडवर्गका 
कारण ) तथा मायापतिको महेश्वर जानना चाहिये । 
दवे अक्षरे महापरे स्वनन्ते 
बिद्याविद्ये निहिते यन्न गूढे । 
क्षरं त्वविद्या खतं तु विद्या 
विद्याविद्ये ईंशते यस्तु सोऽन्यः ॥ 
(इवेता० ५। १) 
' जिस सर्वव्यापी, अनन्त, अविनाशी, परब्रह्म, 
अन्तयोमी परमात्मामें विद्या, अविद्या दोनों स्थित हैं । 
अविद्या क्षर है, विद्या अमृत है ( क्योंकि विद्यासे अविद्याका 
नाश होता है) तथा विद्या, अविद्यापर शासन करनेवाला 
बह परमात्मा दोनोंसे ही अलग है । 
यस्मावक्षरमतीतोऽहमक्षरादपि पोत्तमः । 
अतोऽस्मि ळोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 
(गीता १५। १८) 


अर्थात्‌ “क्योंकि मैं नाशवान, जडवग क्षेत्रसे तो सवथा 
अतीत हूँ और मायामें स्थित अविनाशी जीवात्मासे भी 
उत्तम हूँ इसलिये लोकमें और वेदम भी पुरुषोत्तम नामसे 
प्रसिद्ध हूँ ।' 

इसलिये इस मायाको परमेश्वरसे अभिन्न नहीं कह 
सकते । वेद और शाख्रोमें इसे ब्रह्मा रूप बतलाया है । 

“सवे खह्विदं रम’ | 

धवासुदेवः सव॑सिति’ (गीता ७। १९) 

“सदसप्याहमजुन! (गीता ५। १९) 

तथा साया ईश्वरकी शक्ति है और शक्तिमानसे शक्ति 
अभिन्न होती है । जैसे अमिकी दाहिका शक्ति अमिसे 


अभिन्न है इसलिये परमात्मासे इसे भिन्न मी नहीं 
कह सकते | 

चाहे जैसे हो तत्त्वको समझकर उस परमात्माकी 
उपासना करनी चाहिये। तत्वको समझकर की हुई उपासना 
ही सर्वोत्तम है । जो उस परमेश्वरको तत्यसे समझ जाता है वह 
उसको एक क्षण मी नहीं भूल सकता, क्योंकि सब कुछ 
परमात्मा ही है, इस प्रकार समझनेवाला परमात्माको कैसे 
भूल सकता है ! अथवा जो परमात्माको सारे संसारसे उत्तम 
समझता है यह भी परमात्माको छोड़कर दूसरी वस्तुको 
कैसे भज सकता है ! यदि भजता है तो परमात्माके तत्वको 
नहीं जानता । क्योंकि यह नियम है कि मनुष्य जिसको उत्तम 
समझता है उसीको भजता है यानी ग्रहण करता है | 

मान लीजिये एक पहाड़ है । उसमें लोहे, तोबे, शीशे 
और सोनेकी चार खानें हैं। किसी ठेकेदारने परिमित समय- 
के लिये उन खानोंकों ठेकेपर ले लिया और वह उससे माल 
निकालना चाहता है तथा चारों घातुओमेंसे किसीको भी 
निकालो, समय करीब-करीब बराबर ही लगता है । उन 
चारोंमें सोना सर्वोत्तम है । इन चारोंकी क्रीमतको जाननेवाला 
ठेकेदार सोनेके रहते हुए, सोनेको छोड़कर क्या लोहा, 


ताँबा, शीशा निकालनेके लिये अपना समय लगा सकता है! .* 


कमी नहीं । सर्व प्रकारसे वह तो केवल सुवण ही निकालेगा | 
वैसे ही माया और परमेश्वरके तत्वको जाननेवाला परमेश्वर- 
को छोड़कर नाझवान्‌, क्षणमछुर भोग और अर्थके लिये 
अपने अमूल्य समयको कभी नहीं लगा सकता। वह 
सब प्रकारसे निरन्तर परमात्माको ही भजेगा । 

गीतामें भी कहा है-- 


यो मामेवमसंमूढो जानाति पुरुषोत्तमम्‌ । 
स सचंचिद्भजति मां सवेभावेन भारत ॥ 
(गीता १५ । १९) 


अर्थात्‌ है अजुन ! इस प्रकार तत्त्वसे जो ज्ञानी पुरुष 
मुझको पुरुषोत्तम जानता है वह संज्ञ पुरुष सब प्रकारसे 
निरन्तर मुझ वासुदेव परमेश्वरको ही भजता है । 

इस प्रकार ईश्वरकी अनन्य भक्ति करनेसे मनुष्य 
परमेश्वरको ग्रास हो जाता है । इसलिये अद्धापूर्वक निष्काम, 
प्रेममावसे नित्य-निरन्तर परमेश्वरका भजन, ध्यान करनेके 
लिये प्राणपर्यन्त प्रयत्नशील रहना चाहिये । 


—— +See 
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शक्किसामथ्य 


(ढेखक- -खामी श्रीविद्यानन्दञजी महाराज, गीतामन्दिर करनाली) 


प्रकृतिके साम्राज्यमें याने दुनियाके तख्तेपर कोई 
ऐसा पदार्थ नहीं हे जिसमें कोई-न-कोई शक्ति न 
हो । आकार-प्रकारमें किसी पदार्थके छोटे-बड़े होनेके 
कारण उसमें शक्ति भी न्यूनाधिक होगी, यह नियम नहीं 
है । अधिक लोहखण्डकी अपेक्षा खल्प खर्णखण्डमें शक्ति 
अधिक मानी गयी है | जो मनुष्य पदार्थोकी शक्तिसे जितना 
परिचित और उनका जितना प्रयोग करना जानता है वह 
उतना ही उन्नत और उच्च समझा जाता है। दस-बीस 
रुपये लागतके लम्बे-चौडे) टेढे-तिरछे, छोटे-बड़े मिन्न-मिन्न 
आकारके लोहेके ठुकड़ोंके साथ उचित स्थान और परिमाणमें 
जल, अभिका संयोग करके जब शक्तिका ज्ञाता पुरुष एक 
इञ्जनके आकारमें उसे सर्वसाधारणके समक्ष उपस्थित कर देता 
है, तब वह स्वल्प मूल्यका लोहा पचास हजारकी कीमतका 
बनकर सैकड़ों मनुष्योद्धारा महीनोमें होनेवाले कार्यको 
अनायास घण्टों या मिनटॉमें करके रख देता है । शक्तिज्ञान 
और उसके प्रयोगसे भूचर मनुष्य खेचर बन जाता है 
और सुदूरदेशस्थ शब्द चाहे जहाँ सुन लेता है | यह सब 
शक्तिका प्रभाव है, वह शक्ति हमारी जगन्माता भगवती 
देवी है। यतः 

या देवी सवभूतेषु शक्तिरूपेण संस्थिता । 

नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमो नमः ॥ 

इस सप्तशतीस्थ मन्त्रमें आध्यात्मिक, आधिमौतिक और 
आधिदैविक तापत्रयकी शान्तिके लिये उपनिषदोंके निरावृत्त 
“शान्तिः शब्दकी तरह “नमस्तस्यैः शब्दका तीन बार 
पाठ किया गया है । 

मनुष्य उन्नतिशील प्राणी है पर यह अनायास ही 
उन्नत नहीं हो जाता | इसे बड़े-बड़े अन्तरायाँका . सामना 
करना पड़ता दै । शत्रु, चोर, राजा, शस्त्र, अभि और 
जलादि प्राणियोंके सर्वखका नाश कर सकते हैं । मनुष्य 
ही मनुष्यका अधिकांशमें विरोधी बन जाता है, इत्यादि | 
विपत्तिसागरको शक्तिशाली पुरुष ही तैरकर पार हो सकता 
है । क्योंकि झाक्तिकी उपासनासे-- 


झन्रुतो न भयं तस्य दस्युतो चा न राजतः । 
न शख्नानलतोयौघास्कदाचित्सम्भविष्यति ॥ 


शक्तिमान्‌ मनुष्य जब चाहे तब संसारका मानचित्र 
बदल दे, उसके शत्रु अपने कन्धेपर कत्रतक सिर घरे फिर 
सकते हैं ! शक्तिशाली पुरुष फूँसकी झोपड़ीमें बैठा पत्तेपर 
रूखा टुकड़ा खाता हुआ जिस महत्वका अनुभव कर सकता 
है उसके शतांदाका भी अनुभव ऊंचे महलोमें बैठे सोनेकी 
थाळीमें खीर खानेवाला दुर्बळ प्राणी नहीं कर सकता । 
संसारके पदार्थोका सचा उत्तराधिकारी बलवान्‌ हे । जगतकी 
सब वस्तु उसकी पूजाकी सामग्री हैं, संसारकी सब मर्यादा 
पालन करानेका सामध्ये उसीमें है । 

संग्रह करना अच्छा है या त्याग देना ठीक है ? इन 
प्रभौको लेकर अनेक विज्ञजनोंका बहुत कालसे विवाद 
होता चला आ रहा है । मनुष्य यदि संग्रह ही करता रहे 
तो परस्पर ऐसा संघ उत्पन्न हो जाय और उससे ऐसी 
अशान्ति मचे कि दिन काटना मुश्किल हो जाय । और यदि 
केवल त्यागको ही अङ्गीकार कर लिया जाय. तो लोकसंग्रह 
नष्ट हो जानेसे हम उन उत्तम पदार्थों तथा उन महापुरुषोसे 
वञ्चित हो जायें, जो हमें मनुष्यताका पाठ पढ़ानेमें 
समर्थ हो सकते हें । इस प्रकार इन प्रभ्षोंका उत्तर कठिन 
होनेपर भी शक्तिका पुजारी अनायास दे सकता है । वह 
कहता है कि केवल “संग्रह? या “त्याग? के पीछे मत दौड 
किन्तु पदार्थोका सदुपयोग करना सीखो, यदि तुम घत 
या तैलमें वस्न धोना; दूधमें खान करना, आटेको बिछाना, 
आगसे खेलना, पानीमें दौड़ना या रहना चाहो तो रह 
सकते हो, पर यह तुम्हारा उचित प्रयोग नहीं है, उचित 
प्रयोग किये बिना हानि होगी, लाभ नहीं । पर उचित प्रयोग 
तभी किया जा सकता है जब उन यस्तुओंकी शक्तिसे 
परिचय हो । अतः शाक्तिज्ञान प्राप्त करना आवश्यक हो 
गया, प्रसेक पदार्थमें सूक्ष्मदृष्ट्या उस तत्वका अनुसन्धान 
करना चाहिये, जिसके कारण पदार्थमें पदार्थत्व रहता है | 

या श्रीः स्वयं सुकृतिनां भवनेष्वलक्ष्मीः 

पापात्मनां कृतभियां हृदयेषु बुद्धिः । 
अदा सतां कुलजनप्रभवस्य छज्जा 
ता स्वां नताः सम परिपालय देवि विश्वस्‌ 

भगवती शक्ति ही जगतका पालन कर रही है । वह 

भर्मात्माआँके घरमें साक्षात्‌ लक्ष्मी है । धमांधमका परिचय ज्ञान 
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बिना नहीं हो सकता, समर्थ ही ज्ञानी हो सकता है। 
“नायमात्मा बलहीनेन लभ्यः' जो दुर्बल है, जिसका इन्दियोपर 
अधिकार नहीँ है, जो प्राकृतिक आघात-परत्याघातासे 
विचलित हो जाता है, उस सुमूर्धुको क्या ज्ञान होगा ! 
अर्थात्‌ सामथ्येसे सम्पन्न ज्ञानपूर्वक धर्माजन करनेवाले 
मनुष्योके घर द्रव्य, पुत्र, त्री, पशु, सौख्य और लक्ष्मीसे 
कमी रिक्त नहीं हो सकते । इसी प्रकार पापियोंके घरमें 
बह भगवती दरिद्रताके रूपमै, विद्वानोंके दृदयमें बुद्धि रूपसे, 
सजन लोगोंमें भद्धा होकर और कुलीनोंमें लजाके रूपमे 
निवास करती है । 


विद्याः समस्तास्तव देवि मेदाः 
खियः समस्ताः सकला जगत्सु । 
त्वयैकया पूरितमस्बयेतत्‌ 
का ते स्तुतिः स्तव्यपरापरोक्तिः ॥ 
जगतकी सम्पूर्ण विद्या (परा, अपरा या चतुर्दश) 
भगवती शक्तिके ही भेद हैं और सम्पूर्ण स्रिया भी उसीका 
अङ्ग हैँ । 

_डॅण्कारं पितृरूपेण गायत्री मातरं तथा। 
पितरौ यो न जानाति स॑ विग्रस्स्वन्यरेतसः॥ 
मातृदेवो भच” न ४ 
आराध्या परमा शक्तिः सर्वेरपि सुरासुरैः । 
सातुः परतरं किश्विज्ञाधिक गुवनत्रये ॥ 
--इत्यादि वचनोंसे भगवती शक्तिकी उपासनाका महत्त्व 

दिखाया गया है । देवीभागवतके तृतीय स्कन्धके २९ वें 
अध्यायमें बताया गया है कि नारदके उपदेशसे 
श्रीरामचन्द्रजीने भगवती शक्तिकी उपासनासे रावणद्वारा 
अपहृत सीताको प्रास किया था । ठीक ही है) बिना शक्तिके 
किसकी साम्यं हे जो शत्रुओसे अपनी गहलक्ष्मीको 
बचा सके ! 


_ अनादिकाळसे आयोके साथ दस्युओंका, सात्त्विक 
वृत्तियके साथ तामस वृत्तियांका, देवताओंके साथ असुरोंका 
संघष होता चला आ रहा है । जिसकी शक्ति बढ़ गयी वह 
बिजयी हो गया । यहीं भाव दुगोसमशती नामक अन्यमें 
लिखा गया है । देवताआंको असुरांने परास्तकर स्वाधिकारसै 
च्युत कर दिया, देवाने बहुत यक्ष किया पर सफल न हुए; 
अन्तम शक्तिसञ्चय करनेसे ही सफलता मिली । सब 


देवताओंने अपनी उपयोगी वस्तुओंका त्याग किया यानी | 
जिस देवताके पास जो-जो उत्तम वस्तु थी वे .सब एक जगह 
संग्रह की गयीं । इस “संघशक्ति’ से प्रबळ हुई शक्तिने' 
विरोधी बलको निर्मूल कर दिया । . 

महामारतमें दुर्गादेबीको परम पूज्या माना गया है । 
शक्ति यानी दुर्गाकी भक्ति महाभारतकालमें खूब की जाती 
थी, सौतिने भारतीय युद्ध प्रारम्भ दोनेके पहले दुर्गोंकी 
भक्तिका उपदेश दिया है। यहाँ दुगांका स्मरण करके 
शीकृष्णने अर्जुनको उसके स्तोत्र पाठ करनेकी आज्ञा दी है, 
भीष्मपर्व अ० ३३ में दुगाँखोत्रका उल्लेख है । इस स्तोतरमे 
दुर्गाकी शक्तिका जैसा पराक्रम वर्णन किया गया है ऐसा 
ही स्कन्दपुराणमें वणित है। यहाँपर विन्ध्यवासिनीका 
वर्णन करते हुए दुर्गाका सरखतीके साथ एकताका भाव 
दिखाया गया है । विराटपवंके आदिमें दुर्गाका बहुत 
सुन्दर स्तोत्र है, इसे यशोदाके पेटसे उत्पन्न, पत्थरपर 
पछाड़ते हुए कंसके हाथसे निकली हुईं कंसके मारनेवाले 
भीकृष्णकी बहिन बताया. गया है । हरिवंशपुराण तथा 
अन्य पुराणोमें भी ऐसे बहुत-्से महत्पूर्ण वर्णन हैं, 
तन्त्रग्रन्थामे तो भगवतीसम्बन्धी सभी विषयोँका साङ्गोपाङ्ग 
वर्णन कर दिया गया है। 

इतिहासप्रसिद्ध गुरु भीगोविन्देसिंहजीने प्रथम भगवती 
शक्तिकी ही उपासना करके यवन-सम्रादका मुकाबला 
किया था । महाराणा प्रताप और शिवाजी शक्तिके परमो- 
पासक थे । क्यो. नःही, बिना शक्तिकी उपासनाके कोई भी 
आत्मामिमानी घंम या देझका सिर ऊँचा केसे कर सकता है! 

जडवादी यूरोप आदि देश वस्तुसञ्चय या उसके प्रयोगसे 
शक्तिशाली होनेका, दावा करते हैं । पर आस्तिक भारतीय 
सवै पदार्थोंकी अधिष्ठात्री एक चेतन ` देवीको मानता है। 
जेसे यूरोपके विद्वान्‌ कहते हैं कि एथिवीकी छाया पड़नेसे : 
सूयोदि ग्रहण लगते हैं किन्तु भारतीय आस्तिक पण्डितोकाः 
कहना है कि छाया जड पदार्थं है, बह खयं कुछ नहीं 
कर सकती । हॉ, उसके अधिष्ठातृदेवता चेतनके आक्रमणसे 
अहण लगता है जिसे राहु कहते हैं | विदेशी विद्वान्‌ 
हिमाळयके ऊपरसे गङ्गाका आना बताते हैं । भारतीय पण्डित 
शिवजीके मस्तकसे . गङ्गाका गिरना. कहते हैं । इसका 
अभिप्राय भी यही है कि! हिमालयं सबसे ऊँचा होनेके 
कारण भगवान्‌ विरादका शिरःस्थानीय है । जब संसार 
विराद भगवानका अङ्ग है तो उसके सबसे उन्नत: भागको 
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मस्तक मानना चाहिये, अतएव सब पदार्थामें चेतनशक्ति 
विद्यमान है । - 

उस शक्तिको सर्वसाधारण तथा कल्याणके लिये 
भक्तजनोंने मातृरूपसे व्यवहृत किया है। (यद्यपि वह 
सवेरूपा है) उसके नानारूप बहुत-सी भुजाएँ, अनेक बाहन 
आर नाना शज्नात्र दिखाये गये हैं । सिंहवाहिनी शज्ञासत्र- 
घारिणी मगवतीकी महिमाकों जाननेबाला पुरुष सिंहका 
कान पकड़कर उसके दाँत गिन सकता है । वे शक्तिके 
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कायर भक्त हैं जो दुर्बळ अजापुत्रकों ( वकरेको ) उसके 
नामपर बलि चढ़ा देते हैं। खार्थ और बलप्रयोगकों पछ कद्र 
गया है । खार्थ और जबरदस्तीकों वलि चढ़ाओ और 
शत्रुरूप सिंहका कान पकड़कर उसे शिक्षा दो | भगवती 
शक्तिके उपासक संसारके शान्ति तथा मर्यादानाशक जीवाँकी 
बलि चढ़ाकर उसे प्रसन्न करके जगतके सुखके कारण वनते 
हैं । शक्तिसे सुख है और उसीमें सब कुछ है । 
कि तत्काय जगत्यस्मिन्‌ यत्तु शक्तया न सिद्धयति ॥ 
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spss दोंके आगेतिहासिक कालसे छेकर 
225343८259 आजतक हिन्दूधम सगुण परमात्माकी 
| माता और पिताके रूपमै उपासना 
करता आया है । हिन्दूधमं हमें यह 
4 भी सिखलाता है कि इन दो भाबोंमें- 
से किसी एकका आश्रय लेकर हम 
धर्मके परमोच्च आदशतक पहुँच सकते 
हैं । ऋवेदमें ईश्वरका पितुरूप 
“प्रजापति! कहलाया-जिसका अर्थे है समस्त जीयोके प्रभु 
और पिता । ददाम मण्डलके १२१ वें सूक्तमें इन प्रजापतिका 
` बहुत ही सुन्दर वर्णन है । इस सूक्तमें सगुण परमात्माका 
जैसा निरूपण किया गया है उससे अधिक सुन्दर 
निरूपण गत पाँच हजार वर्षोर्गे किसी अन्य जातिके घर्म- 
अन्थौमे नहीं हुआ । प्राचीन बैदिक युगके किसी मन्त्रद्रषट 
ऋषिसे यह पूछा गया कि हमें कौन-से देवताकी स्तुति एवं 
पूजा करनी चाहिये ( “कसमै देवाय हविषा विधेम” ) 
उन्होंने दस ऋचाओमें इस प्रश्नका उत्तर दिया जिनमेंसे 
दो ऋचाएँ नीचे उद्धुत की जाती ह 
हिरण्ययः समवतंताग्र 
सूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌। 
स दाधार प्रथिवीं द्यासुते मां 
तस्मै देवाय हविषा विधेम ॥ 


य आस्मदा वळदा यस्य विश्व 
उपासते प्रशिष यस्य देवाः। 


दडा? अर ३ — 


यस्य च्छायाऽगतं यस्य रूत्यु- 
स्तस्मै देवाय हविषा विधेम षन 


(आरम्ममे प्रजापति हुए जो समस्त यूर्ताके पूर्वज एवं 
स्वामी थे । वे अपनी शक्तिसे प्रथ्वी और आकाशको 
घारण करते हैं । हमें चाहिये कि उन्हींकी स्तुति और 
पूजा करें |? “जो समस्त भूतोंको जीवन तथा शक्ति प्रदान 
करते हैं, जिनके झारीरसे अग्निमेंसे स्फुलिङ्गके समान जीव 
प्रकट होते हैं; जो समस्त जीवाँको पावन करनेवाले हैं, 
जिनकी आज्ञाका सभी प्राणी आदरपूवेक पालन करते 
हैं; मृत्यु और अमृतत्व जिनकी छाया है-उन्हीं ( प्रजापति ) 
की हमलोग स्तुति एवं पूजा करे ।' 

इन्हीं प्रजापतिको जो विश्वके सच्चे एवं घर्मपरायण 
न्यायशील प्रभु है जो देवाधिदेव हं--ऋग्वेदमं एक स्थानपर 
भयौ; पिता? कहा गया है, जिसका अर्थ है खर्गमे रहनेवाला 
पिता और सबका रक्षक । ऋग्वेदके द्वितीय मण्डलके 
तीसरे अध्यायके २० वें मन्त्र ( सूक्त १६४ । ३३ ) में 
आता है-- 


दयौर्मे पिता जनिता नाभिस्र बन्धुर्मे माता एथिवा सहीयम्‌ । 
अथात्‌ 'वह्‌ ज्योतिर्मय, खप्रकाश आत्मा जिसका 


` निवास स्वगमे है, मेरा पिता और रक्षक, मेरा जन्मदाता 


है और वही सबका कारण हे ।' आगे चलकर वही “योः : 
पिता? यूनानके पुराणअन्थौमे 'ज्यूपितर' ( ८९४-7¡६४) 
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अथवा जूपिटर ( ]५९7) कहलाये । वही यद्रूदियाँक्रे 
होवा? (]९१०४६) और ईसाइयोंके 'यवेह' ( ४६४९ 
स्वगेमे रहनेषाला पिता ) हो गये । 


इश्वरके मातूरूपको ऋगवेदमें “अदिति” कहा गया 
है, जो विश्वका अटल अचल आघार है । ऋग्वेदके एक 
दूसरे सूक्तमें उसका यो वर्णन है-- 


(अदिति खगमे है, तथा खग और भूलोकके बीचका 
जो लोक ( अन्तरिक्ष ) है वहाँ मी विद्यमान है । वह 
समस्त देवताओंकी जननी है, और चराचर भूतौकी 
र्चनेवाली है | सबकी पिता एवं रक्षक भी वही है । वह 
सश और सृष्टि दोनो है । अपने उपासकोकी आत्माओको 
यह अपनी अनुकम्पाद्वारा पापाँसे मुक्त कर देती हे । बह 
अपनी सन्तानको देनेलायक समी कुछ दे डालती है । 
बह सभी देवताओं अथवा दिव्य आत्माओके विग्रहमे 
निवास करती है । भूत एवं भव्य सब कुछ उसीका रूप 
है | वही सब कुछ है | ( ऋ० २।६। १७) इस प्रकार 
इम देखते हैं कि भारतमें माचीनकालमें ईश्वरकी भावना 
विश्वके माता और पिता दोनों रूपामें हुई है । सगुण 
परमात्माका जगत्के मातापिता तथा निमित्त एवं उपादान 
कारण दोनों रूपमे वर्णन वेदके सिवा किसी भी अन्थमें 
और हिन्दूघर्मके सिवा किसी धर्में नहीं हुआ है । 


जबतक ईश्वरको विश्वातीत एवं निष्क्रिय प्रकृतिसे भिन्न 
एवं बाहर मानते हैं तबतक उसकी जगतूके पिता अथवा 
निमित्त कारणके रूपमें प्रतीति होती है और प्रकृतिकी उसके 
उपादान कारणके रूपमें प्रतीति होती है । परन्तु ज्यों-ज्यों 
हमारी समझमें यह आता जायगा कि ईश्वर प्रकृतिमं ओत- 
प्रोत एवं प्रकृतिसे अभिन्न हैं उतना ही स्पष्ट रूपमें हम 
समझने लगेंगे कि ईश्वर हमारी माता मी है और पिता मी । 
. जब हमें इस बातका अनुभव हो जायगा कि जगतूकी 
उपादानभूता प्रकृति अथवा ईश्वरका नारीरूप ईश्वरके ष्यक्त 
खरूपका ही एक अंश है और विराद्पुरुष अथवा 
परमात्माके पुरुषरूपसे सवंथा अभिन्न है, तब यह बात 
हमारी समझमें आ जायगी कि ईश्वर इस जगतूकी रचना 
बढ़ई अथवा कुम्हारकी भाँति ऐसे उपादानोंसे नहीं करता 


जो उसके शरीरसे बाहर हैं अपितु वह एक मकड़ीको : 


माति सब कुछ अपने शरीरमेंसे ही निकालता है और 
संसारके समी पदार्थ और शक्तियाँ उसके शरीरमें ही 


# तामादिशक्ति शिरखा नमामि क 
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विद्यमान रहती हैं । उपयुक्त सिद्धान्त विशवब्यापिनी 
शक्तिके वैज्ञानिक खरूपके साथ भी पूरा-पूरा मेळ खाता है। 


आधुनिक विज्ञान सनातनशक्तिकों ही समस्त बाह्य 
प्रपञ्चका कारण मानता है । विकासवादका सिद्धान्त तथा 
शक्तियोंके परस्पर सम्बन्ध एवं शक्तिकी नित्यता आदि 
सिद्धान्तोंसे यह बात स्पष्टतया प्रमाणित होती है कि अखिल 
विश्वकी स्थूल घटनाएँ तथा बाह्य एवं आन्तरिक जगत्‌की 
भिन्न-भिन्न शक्तियाँ एक सनातन शक्तिकी अभिव्यक्तिमात्र 
हैं। विकासवादका सिद्धान्त तो केवळ उस प्रक्रियाका 
निदशन करता है जिसके अनुसार वह सनातन शक्ति इस 
बाह्य प्रपञ्चको रचती है । विज्ञानने इस प्राचीन मतवादका 
खण्डन कर दिया है कि; एक विश्वातीत परमात्माकी आज्ञा- 
से--्यून्यसे जगत्‌की उत्पत्ति हुई है और इस बातको प्रमाणित 
कर दिया है कि अभावसे भावकी उत्पत्ति नहीं हो सकती। 
विज्ञान हमें सिखलाता है कि विश्व उस आदिशक्तिके 
अन्दर अव्यक्तरूपमें विद्यमान था और धीरे-घीरे विकास- 
क्रमसे जो कुछ अव्यक्त था वह व्यक्त हो गया, प्रकट हो गया। 


यह सनातन शक्ति जड़ अथवा अचेतन नहीं है, चेतन 
है। बाह्य अथवा अभ्यन्तर जगत्में जहाँ कहीं हमारी इष्टि 
जाती है वहाँ हम स्थूल पदार्थों तथा जड़शक्तियोके 
आकस्मिक संयोगका ही विलास नहीं पाते अपि ठु एक 
निश्चित उद्देश्यके अनुकूल नियमोंकी क्रियाको देखते हैं। 
यह जगत्‌ अव्यवस्थित नहीं है अपि ठु एक सुव्यवस्थित 
एवं सुसङ्गठित संस्था है । यह परिवतेनोंकी एक निरुद्देदय 
श्रद्खलामात्र नहीं है जिसे इम विकास कहते हैं प्रत्युत 
विकासके पग-पगपर एक सुनियमित उद्देश्य छिपा हुआ ` 
है । इसीसे यह शक्ति ज्ञानसम्पन्न कही जाती है । हम इस 
स्वतन्त्र, शानसम्पन्न, सनातन विराट शक्तिको विश्वकी जननी 
कह सकते हैं । वह अनन्त शक्तियों और अनन्त प्राकृतिक 
घरनाऔंका मूलखोत है । इस सनातन शक्तिको संस्कृतमे 
“प्रकृति और लैटिन माघामें प्रक्रियेट्रिक्स ( ००९.“ ) 
कहते हैं जिसका अर्थ है--विश्वकी उत्पादिका शक्ति । 


हिनदृशाख्रौमें उसका वर्णन इस प्रकार किया गया दै 


स्वं परा प्रकृति साक्षाद्‌ ब्रह्मणः परमास्मनः । 
स्वत्तो जातं जगत्सवं स्वं जगज्जननी झिघे ॥ 


६ शिवे ! तुम्ही परह्य परमात्माकी परा प्रकृति हो 


$ माता शक्तिकी पूजा # ४९, 


oN 
तुम्हींसे सारे जगतूकी उत्पत्ति हुई है, तुम्ही विश्वकी 
जननी हो ।? 


प्रकृतिकी जितनी मी शक्तियाँ हैं वे सब ईश्वरीय शक्ति- 
की ही अभिव्यक्तियाँ हैं | इसीसे उस मूलझक्तिको सर्व- 
सामर्ध्ययुक्त कहा गया है । विश्वमै जहा कहीं शक्तिका 
स्फुरण दीखता है वहाँ सनातन प्रकृति अथवा जगदम्बाकी 
ही सत्ता है। उस शक्तिको पिता न कहकर माता कहना 
अधिक युक्तिसङ्गत प्रतीत होता है क्योकि जननीकी भाँति 
यह सृष्टिको विकासके पूर्व अपने उदरमें रखती है | उसकी 
वृद्धि एवं पोषण करती हे, उसका प्रसार करती है तथा 


उत्पन्न हो जानेपर उसकी रक्षा करती है । वह ब्रह्मा, विष्णु, ' 


महेशकी जननी हे । वह समस्त क्रियाकी मूल है। यही 
क्रियाशील “शक्ति! है । सष्टिकर्ता अपनी सुजनकारिणी 
शक्तिसे हीन होनेपर सृष्टिकर्ता नहीं रह जाता। उत्पादिका 
शक्ति भी उस परम सनातन शक्तिकी अभिव्यक्ति मात्र है 
इसीछिये हिन्दूधमंशात्ञ सृष्टिकर्ता ब्रह्मा, सृश्टिपाछक विष्णु 
एबं . सश्सिंदारक रुद्रकों उस जगजननीसे उत्पन्न हुए 
मानते हैं । * 


ऋग्वेदके दशाम मण्डलके १२५ चें सूक्तम आदिशक्ति 
जगदम्बा कहती हैं-- 


“मं ब्रह्माण्डकी अधीश्वरी हूँ । मैं ही सारे कर्मोंका फळ 
अुगतानेवाली और ऐश्वर्य देनेवाली हूँ । मैं चेतन एवं 
सर्वज्ञ हूँ । मैं एक होते हुए मी अपनी शक्तिसे नानारूप 
भासती हूँ । मैं मानवजातिकी रक्षाके लिये युद्ध ठानती 
हूँ और शत्रुका संहारकर एथ्वीपर शान्तिकी स्थापना करती 
हूँ । में ही भूलोक और खर्गलोकका विस्तार करती हूँ | 
मैं जनककी भी जननी हुँ । जैसे वादु अपने आप चलती 
है यैसे ही मैं भी अपनी इच्छासे समस्त विश्वकी स्वयं 
रचना करती हूँ ! मैं सर्वथा खतन्त्र हूँ । मुझपर किसीका 
प्रभुत्व नहीं है । मैं आकाश और प्रथ्यीसे परे हूँ । अखिल 
विश्व मेरी विभूति है । मैं अपनी शक्तिसे यह सब कुछ हूँ ।? 


इस प्रकार जगदस्बाको सब्र कुछ कहा गया है। उस 
जगजननीके अन्दर ही इम जीवन धारण करते हैं, चळते- 


फिरते हैं और अपना अस्तित्व बनाये हुए हैं । ईश्वरीय 
शक्ति अपनी लीलाका संवरण कर ले तो फिर किसकी 
मजाल है जो क्षणभर मी जीवित रह सके । संसारमे जो 
कुछ होता है यह सब उसीकी प्रेरणासे होता है। एक 
आदमी भला माळूम होता है तथा आध्यात्मिक एवं 
ईश्वरीय गुर्णोसे युक्त प्रतीत होता है, और इसके विपरीत 
दूसरा दुरात्मा एवं पापी नजर आता है । यह सब उसीका 
खेळ है क्योंकि सत्पुरुषको सत्कमं करनेकी और दुष्कृतिको 
दुष्कर्म करनेकी शक्ति वही देती है । परन्तु यह सब होते 
हुए भी यह स्वयं सत्‌-असतूसे परे है, पापःपुण्यसे अलग 
है । उसकी शक्तियाँ न तो अच्छी हैं और न बुरी ही हें । 
हमें अपने-अपने इष्टिकोणसे तथा आपेक्षिक दृष्टिसे वे 
भली-चुरी प्रतीत होती हैं । . 


जब वह सर्वव्यापिनी ईश्वरीय शक्ति अपनेको अभिव्यक्त 
करती है तत्र यह दो परस्परविरोधी शक्तियोंके रूपमें प्रकट 
होती है। उनमेंसे एक शक्ति इश्वरोन्सुख होती है; इसे 
संस्कृतमे 'विद्या' कहते हैं; दूसरी शक्ति संसारप्रवण होती 
है और 'अविद्या' कहलाती है। पहली मोक्ष और आनन्दः 
की देनेवाली है और दूसरी बन्धन और दुःखका कारण 
होती है । 


विद्याशक्तिको ही हिन्दू लोग जगज्जननी मानकर दुर्गा, 
काळी, भवानी आदि विभिन्न रूपॉमें और विभिन्न नामासि 
पूजते हैं | अविद्याशक्ति उस विद्याशक्तिकी अनुचरी एवं 
अधीनबतिनी मानी जाती है | जो लोग जगजननीकी पूजा 
करते हैं वे निम्नलिखित शब्दों उसकी स्तुति करते है 


“हे जगजननी ! तुम्हीं सनातन शक्ति हो) तुम्ही विश्वके 
अनन्तकी मूलखोत हो । व्यक्त अनेक नामरूपोमें तुम्हारी 
ही शक्ति अभिव्यक्त हो रही है । तुम्हारी अविद्याशक्तिसे 
मोहित होकर हम तुम्हे भूल जाते हैं और संसारके तुच्छ 
पदार्थामें सुखका अनुभव करने लगते हैं । परन्तु जब हम 
तुम्हारी पूजा करते हैं और तुम्हारी शरण आते हैं तत्र 
तुम हमें अज्ञानसे एवं संसारकी आसक्तिसे मुक्त कर देती 
हो और अपने बच्चाको शाश्वत सुख प्रदान करती हो ।' 


शक्ति शक्तिमारसे पथक नहीं है 


(लेखक--खामी श्रीतपोवनजी महाराज ) 


क $ दोषिक-मतके माननेवाले आरम्मवादी 
: तथा कुछ और दूसरे मतवाले शक्तिः 
पदार्थको नहीं मानते, इससे यह 
नहीं कहा जा सकता कि शक्ति 
4 गगनकुसुमके समान है ही नहीं | 
पववत #4 उनका इस शक्तितत्त्वको निषेध 
करना प्रामाणिक नहीं है । वे प्रमाणके द्वारा शक्तितच्वका 
निषेध नहीं कर सकते । जो तत्त्व शब्द, अनुमान आदि 
प्रमाणोंसे सिद्ध है उसे कौन किस प्रकार, केवळ साहसमात्र- 
से निषेध कर सकता है ! निश्चय ही शक्ति नामक पदार्थ 
है। अग्निशक्ति, पुरुषशक्ति इत्यादिरूपमें छोकमें शक्ति 
. पदार्थ प्रसिद्ध ही है। अभिखरूपके अतिरिक्त अमिशक्ति और 
पुरुषस्वरूपके अतिरिक्त पुरुषशक्ति यद्यपि प्रत्यक्ष उपलब्ध 
नहीं होती, तथापि इतनेसे ही उसका अभाव नहीं सिद्ध 
होता । प्रत्यक्ष प्रमाणसे प्रास न होनेपर मी अनुमानादिके 
द्वारा उसकी प्राप्ति होती है । स्फोट आदि कार्यके द्वारा 
सबको निश्चयपूर्वक अगिशक्तिका अनुमान होता है । और 
उसी प्रकार युद्ध आदि कार्याके द्वारा पुरुषशक्तिका अनुमान 
होता है । अपि च मणिमन्त्रादिके द्वारा शक्तिस्म्मन 
करनेसे शक्तिके कार्यं स्फोटादिका अवरोध हो जाता है, 
इससे उन स्फोटादिका अग्न्यादि शक्तिका कार्य होना 
प्रसिद्ध है । अग्न्यादि खरूपोंके प्रत्यक्ष सिद्ध होनेके कारण 
उनके प्रतिबन्धक सम्भावना करना उचित नहीं, उससे 
अतिरिक्त शक्तियांका ही प्रतिबन्ध मणिमन्त्रादिके द्वारा होता 
है, तथा इसीलिये दहनादि व्यापार उन-उन शक्तिके ही 
कार्य हैं, अग्न्यादि खरूपके नहीं, यह सब भलीमोति सिद्ध 
होता है केवल पुराने आचाय दी इस प्रकार अनुमानादिके 
' द्वारा शक्तितत्वका समर्थन नहीं करते बल्कि आजकछके 
दार्शनिक भी वैज्ञानिक रीतिसे तत्तत्कार्यकरणसामर्थ्यरूपा 
शक्ति अग्निं आदि तत्तत्‌ लौकिक पदार्थाम है; ऐसा सप्रमाण 
सिद्ध करते है यद्द वात आजकल सर्वसम्मत हो गयी है। 
जिस प्रकार लौकिक पदार्थास स्फोंटादि कार्यजनिका 
ज्वलन आदि उनकी शक्तियाँ होती हैं, उसी प्रकार 
सब्रिदानन्दघन परन्नह्ममे सवे जगत्‌की उपादानभूता महान्‌ 


अलौकिक शक्ति वर्तमान है, इसमें तनिक भी अनुपपत्ति 
नहीं है। असङ्ग कूटस्थ चिन्मात्रखरूप परमात्मा कमी 
जगदुत्पत्तिका कारण नहीं हो सकता, उसमें रहनेवाली 
कोई शक्ति ही जगत्सर्जनादि सब क्रियाओमें समर्थ सृष्टिका 
उपादान है, यह उसके सामथ्यंसे जाना जाता है। इसी 
प्रकार अभि आदि लौकिक शक्तिके समान पराशक्ति भी 
परमात्माके समाश्रित होकर प्रत्यक्षसे अनुपछव्ध होते हुए 
भी प्रपञ्चरूप कार्यसे अनुमान की जाती है; उसकी सत्तामें 
लेशमात्र भी शङ्काका अवसर नहीं है । सांख्यकारिकामें 
कहा मी है-- 
सौकष््यात्तदनुपछव्धिर्ना भावात्कायतस्तदुपलब्घेः । 
अत्यन्त सूक्ष्म होनेके कारण जगतूके उपादानस्वरूप 
उस शक्तिकी प्रत्यक्ष उपलब्धि नहीं होती, उसके असत्‌ 
होनेके कारण नहीं; क्योंकि जगत्रूप कार्यके द्वारा 
उस कारणात्मिकाका ज्ञान नियमपूर्वक सबको होता है-- 
यही उपयुक्त कारिकाका अर्थ है । परमात्मशक्तिकी सिद्धिमें 
जो यहाँ कार्यलिङ्गयुक्त अनुमान प्रदर्शित किया गया है 
यह स्वतन्त्र नहीं है, बल्कि प्रबळ श्रुतिमूलक है; इसलिये 
उसकी अप्रतिष्ठामें लेशमात्र भी गङ्काका अवसर नहीं है । 
ते ध्यानयोगानुगता अपइ्यनू 
देवात्मशक्ति स्वशुणैनिंगूढास्‌ । 
( इवेताश्वतरोपनिषद्‌) 
जगतूके. काल-खभावादि कारण हैं, इज सिद्धास्तोंमें 
दोष देखनेयाले मुनियोने जगतूके कारणके जाननेकी 
अभिलाघासे ध्यानयोगमें स्थित होकर द्युतिमान्‌, स्वप्रकाश 
चिदात्मा परमात्माकी शक्तिको स्वशुणोंसे आवृतरूपमें प्रत्यक्ष 
किया था; और यह निश्चय किया था कि जगतका उपादान 
कारण केवल परमात्मशक्ति ही है, कोई दूसरा नहीं। तथा-- 
परास्य शक्तिविवियेव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबळक्रिया च॥ ( इतरेता० ) 
ब्रह्मकी जगत्‌कारणरूप परमोत्कृष्ट शक्ति ज्ञान, इच्छा, 
क्रिया आदि रूपसे अनेक प्रकारकी है--ऐसा श्रुतियोंने 
वर्णन किया है । 
इस प्रकार श्रुति और युक्तिके अवलम्बनसे परमात्मशक्ति 
जगतूका उपादान कारण है--इसे बहुतेरे मुक्तकण्ठसे खी कार 


# दाक्ति शक्तिमानसे पृथक्‌ नहीं है # 
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करते हैं, इसलिये इस सिद्धान्तको उच्छुङ्कल तर्कमूलक 
माननेके लिये लेशमात्र भी शङ्काका अवसर नहीं है। यही 
परब्रह्ममें रहनेवाली परा प्रकृति-शक्ति 'महामाया', प्रकृति” 
“रधान आदि विभिन्न नामोंसे विभिन्न शाल्लाँमै पुकारी 
जाती है। विचित्र कार्य करनेके कारण “महामाया', सब 
जगतूका प्रकृष्ट निधान ( आश्रय ) होनेके कारण “प्रधान! 
और सब जगत्‌का उपादान कारण होनेसे “प्रकृति” नाम 
प्रसिद्ध है । प्रकृति शब्दकी इसी प्रकारकी व्याख्या देवी- 
भागवतमें भी है, इस अर्थग्रहणके समर्थनमें उसका अवतरण 
यहाँ दिया जाता है-- 

प्रकृएवाचकः प्रश्न कृतिश्च सृष्टिवाचकः । 

सुष्टौ प्रकृष्टा या देवी अकृतिः सा प्रकीर्तिता ॥ 

सष्टिमें जो प्रकृष्ट दै अर्थात्‌ मुख्यरूपसे जो सत्र 
जगत्‌की सृष्टिकत्री है, वही प्रकृति है । 

परन्तु यद्यपि उस शक्तिका यहाँ परमात्मखरूपसे 
अलग वर्णन किया गया है तथापि जिस प्रकार घट पटसे 
अथवा अश्व महिषसे अत्यन्त भिन्न होता हे उस प्रकार 
वह परमात्मासे अत्यन्त मिन्न नहीं है। जिस प्रकार घट 
पटखरूपके अतिरिक्त खतन्त्ररूपसे स्थित हो सकता है, उस 
प्रकार शक्ति शक्तिमानके खरूपसे अलग स्वतन्त्र सत्तामें 
स्थित नहीं हों सकती । अतः शक्ति परमार्थतः शक्तिमानका 
स्वरूप ही है, उससे अतिरिक्त वस्तु नहीं दै । शक्ति कभी 
शक्तके बिना नहीं रह सकती । शक्ति शक्तके ही आधारपर 
ठहरी है, कहीं केवल शक्तिमात्र बिना आधारके नहीं रह 
सकती । इसीलिये विद्यारण्य स्वामीने कहा है-- 


सरवंथा शक्तिमात्रस्य न पथम्गणना क्चित्‌। 


कहीं भी, किसी प्रकार भी दक्तिमात्रकी प्रथग्वस्तुके 
रूपमे गणना नहीं होती । शक्ति निश्चयपूर्वक शक्तखरूपा 
है--यही आचार्य विद्यारण्य खामीका आशय है। अमि- 
शक्ति अभिसरूपके आश्रयके बिना स्वतन्त्ररूपसे नहीं रहती 
और न अमिसे प्रथक्‌ उसकी गणना होती है, अतः वह 
अभिखरूपा ही है; इसी प्रकार पुरुषशक्ति पुरुषखरूपके 
आश्रयक्रे विना नहीं रहती, और न पुरुपसे प्रथक्‌ उसकी 
गणना ही होती है अतः यह पुरुषखरूपा ही है । इसलिये 
शक्तिके विना शक्तिमान्‌ तथा शक्तिमानके बिना शक्ति नहीं 
है, फलतः शक्ति और शक्तिमानमें अभेद है। शक्ति और 
शक्त इन दोनों वाचकाँमे ही भेद है, वाच्यमें भेद नहीं है--- 

` यह सिद्धान्त निश्चित हुआ | 
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उपर्युक्त रीतिसे यदि शक्ति शक्तके आश्रयके बिना 
नहीं रहती, तो वह शक्तखरूपिणी ही है; इसी प्रकार परा- 
शक्ति भी शक्तिमान, परमेश्वरके विना अपनी सत्तासे स्थित 
नहीं हो सकती, अतः यह सिद्ध होता है कि वह परन्रह- 
खरूपिणी ही है । 

अव्यक्तारपुरुषः परः ।! ( कठोपनिषद्‌ ) 

“मायाँ तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम! । 

( श्ेताश्वतरो पनिषद्‌ ) 
अव्यक्त पुरुषे ब्रह्मन्निषकले सम्प्रलीयते । 
( विष्णुपुराण ) 

इस प्रकार दातदाः श्रुति-स्मृतिके वाक्य अव्यक्त मायाः 
पदवाच्य जगतूकी मूलभूता प्रकृति-दाक्तिकी खतन्त्र 
सत्ताका प्रतिषेध कर उसे परम पुरुषके आश्रित वर्णन करते 
हैं | इसलिये सांख्याँका स्वतन्त्रप्रधानयाद श्रान्तिविलास- 
मात्र है । इस प्रकार परशक्ति और परशक्तकी सप्रमाण 
अप्रथकृता सिद्ध होनेपर, सचिदानन्दत्व, जगन्नियामकत्व) 
जगदुदयस्थितिमङ्गकतृत्व सर्वकर्मफलप्रदत्व आदि ब्रह्मके 
धर्म शक्तिमें भी पूर्णतया घटित होते हैं, इसमें तनिक 
भी अनुपपत्ति नहीं है । इसीलिये शक्तिपरक ग्रन्थ 
श्रीदेवी उपनिषद्‌ , श्रीदेवीभागवत आदिमें तथा अन्य 
तन्त्रग्रन्थोमें जगत्सजनरक्षणसंहण आदि क्रियाको देवीकी 
लीलाके रूपम वर्णित देखा जाता है | यदि शक्ति ब्रह्मः 
स्वरूपिणी न होती, ब्रह्मसे एथक होती तो इस प्रकारके 
वर्णन अर्थय्चऱ्य उन्मत्तप्रलापयत्‌ परित्याज्य होते । देवी 
उपनिषदूमें ऐसा ही कहा गया है-- 

सर्वे वे देवा देवीझुपतस्थुः; कासि स्वं महादेवि । 
साब्रवीदहं ब्रह्मरूपिणी । अजाहसनजाइं अधश्रोध्वच्ध 
तियक्चाहम्‌ । 


ब्रह्मादि सत्र देवता देयीके समीप जाकर पूछने लगे 
“हे देवि ! तुम्हारा स्वरूप क्या है!” देवीने कहा--में 
परब्रह्मखरूपिणी हूँ । परमार्थतः अजन्मा होते हुए भी 
व्यवद्दारतः नाना देवदेवीरूपमं मैं जन्म लेती हूँ; में ही 
ऊपर, नीचे वगलमें सर्वच पूण हूँ तथा देश-काल-वस्तुसे 
अपरिच्छिन्न हू, यह आपलोग जान ले" यही उपनिषदू- 
वाक्यका अथ है । 

यदि शक्ति शक्तत्रह्नखरूपिणी दै, त्रह्मसे अतिरिक्त 
नहीं है, तो वही निश्चयपूर्वक सर्व जगतूके रूपमे, सर्व देवः 
देवीके रूपमै स्थित है, उसके सिवा कुछ भी नहीं दै यह 
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बात निर्विवाद है। यही बात सीतोपनिषद्में कही गयी है-- 
सा सवंवेदसयी सवंदेवमयी सबंछोकमयी। 
यु इत्यादि 
परन्तु यद्यपि उपयुक्त रीतिसे प्रकरत शक्तिके ब्रह्ममूर्ति 
तथा सर्वात्मिका होनेपर भी जिस प्रकार शक्तम पुरुषत्व, 
ईश्वरत्व, जगत्पितृत्व कल्पित होता है उसी प्रकार शाक्तिमें 
स्त्रीत्व, ईश्वरीत्य तथा जगन्मातृत्वकी कल्पना कर महालक्ष्मी, 
महाकाली, महासरस्वती, सीता, राधा आदि विभिन्न रूपोमें, 
जिनका भेद तत्तदुपाधिप्रयुक्त अथात्‌ तत्तत्‌ निमित्तको छेकर 
है, उस एक एवं अद्वितीया पराशक्तिकी ही लोग उपासना 
करते हैं। 
आराससान्निष्यचशाजगदानन्द्कारिणी । 
उस्पत्तिस्थितिसंद्ारकारिणी सवदेहिनाम्‌। 
सीता भगवती जेया मूकप्रकृतिसंशिता ॥ 
( सीतोपनिषदू) 
--इस छोकका अर्थ स्पष्ट होनेके कारण नहीं लिखा 
जाता है । साकारभावको प्राप्त परब्नह्मकी ही मूर्ति दाशरथि, 
वासुदेव, ब्रह्मा, विष्णु, महेश्वरादि देवविशेषके सम्बन्धसे 
देवीभावमें स्थित वही शक्ति सीता, राधा, सरस्वती, लक्ष्मी, 
महेश्वरी आदि विविध नामरूपोमें विभिन्न उपासकोंके द्वारा 
आराधित होती है । एक ही देवीके निमित्तमेदसे बिभिन्न 
नामरूप कल्पित करके लोग उपासना करते हैं, यह बात 
भ्रुतिस्मृतिके जाननेवालोंको अविदित नहीं है । 
हु्ौरसंत्रायते यस्माद्देवी दुर्गेति कथ्यते। 
(देवो उपनिषद्‌) 


मुख्य शक्तिके जो तत्तद्‌ उपासकोंके प्रिय काली, लक्ष्मी 
आदि गौण साकार स्वरूप हैं, वे भी गौणशक्त अर्थात्‌ शिव, 
विष्णु आदिसे अलग नहीं हैं | गोण जितने शक्तिमान्‌ हैं 
. सभी मुख्य शक्त परमात्माके स्वरूप ही हैं । इसी प्रकार गौण- 
शक्तिके भेद भी सभी मुख्य शक्त परमात्माके स्वरूप हैं | केवळ 
मुख्य शक्तिका ही नहीं, बल्कि गोण शक्तियोंका अथात्‌ विभिन्न 
उपासरकोकी उपास्य विभिन्न देवियोंका भी, जगत्‌की उत्पत्ति 
आदिके कारण, सर्वेश, सर्वशक्त, मुक्त पुरुषोंके द्वारा प्राप्य, 
नित्य, कूटस्थ, सुखघनात्मा परमात्माके साथ तनिक भी मेद 
नहीं है । इस प्रकार शक्ति,शक्तिमानका अभेद सब प्रकारसे सिद्ध 
होता है, और यही इस निबन्धका प्रकृत बिषय है तथा यह 
निबन्ध इसी बातको सिद्ध करनेकी इच्छासे लिखा गया है। 
वथा च जि्ञास और सुमुक्ष गौण शक्तिमेंदोमेंसे देवीके 


NSS 
किसी खास रूपकी भी अनन्य ' भक्तिद्वारा सञ्चिदानन्द्‌ 
रह्मरूपसे आराधना-उपासना कर सकते हैं, तथा ऐसे उपासक 
सी घन्य-धन्य और कृतकृत्य होते है -इस विषयमै विशेष 
लिखना अनावइयक है । 

इस प्रकार सरस्वती, लक्ष्मी, राधा सीता आदि समी 
शक्तिके भेद शक्तिखरूप तथा शक्तिपदवाच्य ही हैं--ऐसी 
स्थितिमें भी शक्ति-शब्द आजकल रूढ़िसे महाकालीके 
अर्थमें ही प्रयुक्त होता दै, यह सर्वेविदित हे । इस विषयमै 
विचारवान्‌ पुरुष यह अनुमान करते हैं कि कालीके उपासक 
तान्त्रिकोके शाक्तमतका भारतवषमें सर्वत्र व्यापकरूपसे 
प्रचार ही इस रूढ़िका मूल है तथा उन कालीके उपासको- 
के समयसे ही शक्तिपद केवल काछीवाचक हो गया । यह 
विश्वबिदित शाक्तमत कत्र, केसे और किसके द्वारा प्रचलित 
हुआ--इसका अनुसन्धान हमारे निबन्धके प्रकरणसे बाहर 
है, इससे इसपर विचार नहीं किया जाता । परन्तु शक्ति- 
(काली ) पूजकोंके कुछ भ्रान्तिमूलक आचरण भ्रेयोमार्गके 
लिये अत्यन्त ही प्रतिबन्धक हैं, ऐसा समझकर उस विषयमै 
कुछ कहकर इस निबन्धका उपसंहार किया जायगा । 

कालीश क्ति मांसप्रिया तथा मांसभक्षण करनेवाली है, 
ऐसा मानना छोगोंका दुर्विचार है । साक्षाह्रहमखरूपिणी 
जगन्माता, सर्वभूतोके हितमें रत रहनेवाली कारुण्यमूर्ति, 


` अपने सन्तानभूत प्राणियोँकी हिंसा तथा उनके माँसा- 


खादनकी रसिका केसे हो गयी, यह समझमें नहीं आता | 
शक्तिसिद्धान्तके पण्डितोके द्वारा बलिदानादिसे शक्ति- 
की परितृतिमें जिन हेतुओंका वर्णन किया जाता 
है, उनका उद्धरण करने अथवा उनके उद्देश्यकी 
समीक्षा करनेमें लेखबिस्तारभयसे में प्रबृत्त नहीं होना 
चाहता । बलिदानसे ही शक्ति प्रसन्न होती है, अन्य उपाय- 
से नहीं--यह विश्वास चाहे जिस कारणसे झाकोमें बद्धमूल 
हुआ हो, परन्तु है यह श्रमरूप एयं महान्‌ अनर्थकारी; 
इसलिये यहाँ केवळ बलिदानादि क्रियाका निषेध किया 
जाता है । यहाँ प्रश्न दोशसकता है कि अनादिकालसे 
प्रचलित बलिदानादि धार्मिक काका प्रतिषेध क्यों और 
किस कारणसे किया जाता है ? बात यह है कि प्राणिहिंसा 
चाहे घरमै हो, बाजारमें हो अथवा देवालयमें हो, यह 
प्राणिहिंसा ही होंगी । प्राणिहिंसा तथा मांसभक्षणमें 
नाना प्रकारके दोष हे, यह विचारशील पुरुषको अविदित 
नहीं । ऐसी दशामे यह प्रश्न हो सकता है कि कल्याणकी 
बहुमूल्य पंक्तियोको मैं व्यर्थ क्या रोकता हूँ। यदि ऐसा कहें 
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कि शक्ति बलिदानसे ही सन्तुष्ट होती है, अन्य क्रियासे 
नहीं-इसमें शात्र और शिष्टाचार प्रमाण हैं, तो मैं कहूँगा 
कि यह मांसप्रेमियाँका महामोह है । पुराणादिमे जहाँ कहीं 
भी मांसादिसे देवताओंकों तृत्त कनेका वर्णन मिलता है 
यहाँ उनका वैसा तात्पर्य कदापि नहीं है। उनसे निवृत्ति ही 
महाफल प्रदान करती है, अतः विवेकशील पुरुषोंके लिये ये 
वाक्य नहीं हैं, यह बात हम संक्षेपसे निःशङ्क होकर कह 
सकते हॅ । रही शि्शचारकी बात, तो मेरी समझसे शिष्ट पुरुष 
मांसप्रेमी नहीं ये। परन्तु कोई मान भी ले तो सिद्धान्त यह है 
कि सभी शिष्टकर्म शिष्टाचारके रूपमै सदा प्रमाणयुक्त 
नहीं होते--यह विषय विद्वानोंकों अज्ञात नहीं है । शिष्ट 
पुरुष जिन निर्दोष प्रमाणसिद्ध कर्मोंको करते हैं उन्हींका 
आचरण दूसरौको करना चाहिये, निर्विशेषरूपसे सबका नहीं । 

यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेवितव्यानि, नो इतराणि। 


“इस तैत्तिरीय श्रुतिका अनुसन्धान यहाँ करना चाहिये। 
यही वात मधुसूदन स्वामीने भी गीताकी टीकामें लिखी हे-- 
रिष्टेघंमंबुद्याचुष्ठोयमानस्यालो किकव्यवहारस्यै व तदा- 
चारस्वात्‌, अन्यथा निष्टीचनादेरप्यनुष्ठानप्रसङ्गात्‌ । 
*रिष्टपुरुष धर्मबुद्धिसे जो अनुष्ठान करते हैं, बही 
सदाचार समझा जाता है, न कि निष्ठीवन ( थूकना ) 
आदि उनके द्वारा किये जानेवाले लौकिक कर्म ।? तथा शिष्ट- 
पुरुष धर्मकी भ्रान्तिसे जो अनुष्ठान करते हैं वह मी भ्रान्ति- 
रूप होनेके कारण शिष्टाचारमें नहीं गिना जा सकता । अतः 
पूर्वेकालके पुरुषोंके जिस किसी काममें भी शिशचारकी 
कल्पना करना अथवा रिष्टाचारके वेषमें अधर्माचरणको 


धर्म कल्पित करना विवेकयुक्त नहीं है, बल्कि महान. अनथका 
कारण है । इसे भावुक और भेयःसाघनकी इच्छावाळे 
पुरुषको बिल्कुल ही सत्य मानना चाहिये । 


भूमण्डलमें, सर्वोत्तम हिमगिरिशिखर-देशमें, सुरसरित्‌- 
प्रवाहसे पवित्र उत्तर खण्डमें अहिंसानिधि महर्षियोंकी 
प्रियतर आवासभूमि थी । आजकल भी यहाँ बहुत-से 
अहिंसक परमहंस महात्मा विचरण करते तथा निवास करते 
हैं, तथापि अत्यन्त शोकका विषय है कि वहाँ भी देवताके 
समीप बलिदान आदिका घृणित आचरण प्रचलित है- 
यह अत्यन्त लजाकी बात दै । हाय ! अज, महिष आदि निदोष 
पञ्चके मरणक्रन्दनसे तथा उनके कण्ठसे निकली हुई 
रक्तधारासे पवित्रतम उत्तराखण्डकी वसुन्धराके उत्तरकाशी 
आदि पुण्पक्षेत्र अत्यन्त कछषित किये जाते हैं, इसे अनेकों 
बार देखकर वहाँ रहते समय मेरे मनमें भी अत्यन्त ही पीड़ा 
होती थी । वहाँके लोगोके लिये इसके निषेधका उपदेश मी 
ऊसर भूमिमें वृष्टिके समान कुछ भी लाभदायक नहीं होता। 
दुःखका विषय है कि यह बुद्धिहीन व्यापार वहाँ इढ्मूल 
हो गया है । तथापि उस प्रान्तमें “कल्याण? के बहुतेरे 
पाठक हैं, अतः इस विषयके विविध सुन्दर विचारोंसे युक्त श्री- 
शक्ति अङ्क पाठके के द्वारा वहाँ रहनेवाले पुरुषोके मनमें सदुद्धि 
का उदय करे, जिससे मूढुपरम्परासे प्रचलित इस घृणित कर्ममें 
लोगोंकों घृणा उत्पन हो, और शीघ्र ही वहाँके मांसरक्तमोजी 
देवता ताइश तामस अन्नोंको त्यागकर फल-मूल-तण्डुल- 
डुग्धादि सात्त्विक अन्नोंकी ओर प्रवृत्त होवे-ऐसी आशा है। 


ॐ श्रीमूलशक्स्यै नसः 


[शिव और शक्ति 


( ढेखक-- स्वामी आएकरसानन्दजी सरस्वती ) 


शिव, जो शक्तिमान्‌ हैं, उनसे शक्ति भिन्न नहीं हे। 
अधिष्ठानसे अध्यस्तकी सत्ता भिन्न नहीं होती, वह तो 
अधिष्ठानरूप ही है । शिव एकरस, अपरिणामी हैं और 
शक्ति परिणामी है । यह जगत्‌ परिणामी शक्तिका ही 
बिलास है । दिवसे शक्तिका आविर्भाव होते ही तीनों 
लोक और चौदहाँ भुवन उत्पन्न होते हैं और शक्तिका 
तिरोमाव होते ही जगतका अत्यन्त अभाव हो जाबा है | 
वेदान्तसे नीचेके छोकमें इसी बातको स्पष्ट किया गया है-- 

शक्तिजातं हि संसारं तस्मिन्‌ सति जगस्प्रयस्‌ । 

तस्मिन्‌ क्षणे जगत्‌ क्षीणं तचिकि्स्यं प्रय्रतः॥ 


अर्थात्‌ शक्तिका कार्यं यह संसार है । शक्तिके आवि- 
भाँवसे तीनों ही जगत्‌ उत्पन्न होते हैं और शक्तिका 
तिरोमाब होनेपर जगतका अत्यन्त अभाव हो जाता है । 
इस कारण उसी (झक्ति)का विचार करना चाहिये । 

चित्तःविरास प्रपंच यह, चिदू-विवर्त चिद्रूप । 

पेसी जाकी इष्टि है, सो विद्वान अनूप ॥ 

शिवकी आद्यस्पन्दरूपा अव्यक्त शक्ति भक्तोंके 
भावनानुसार अनेक व्यक्त ( प्रकट ) रूपाँको धारण करती 
है; जेसे दुर्गा, महाकाली, राधा, ललिता, त्रिपुरा, महा- 
लक्ष्मी, महासरस्वती, अन्नपूर्णा इत्यादि । क्रियाके अनुसार 
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शक्तिके अनेक नाम हैं; चूँकि शिवसे इसकी भिन्न सत्ता 
नहीं है; इस कारण इसको शिवकी शक्ति कहते हैं 
संसारको उत्पन्न करनेकी विशेष क्रिया इसमें दै, इस कारण 
इसे प्रकृति कहते हैं; यह इन्द्रजालके समान अनेक 
पदार्थाको क्षणभरमें बना देती है; इस कारण इसे अघटन- 
घटनापटीयसी माया भी कहते हैं; जहाँ कोई पदार्थ 
विद्यमान नहीं है वहाँ यह क्षणमरमें अनेक पदार्थ विद्यमान 
कर देती है; इस कारण इसे अविद्या मी कहते हैं । 


अब्यक्तनाम्नी 
कार्यानुमेया सुधियेव साया 
यया . जगर्सवंसिदं प्रसूयते ॥ 

भगवान्‌ झाङ्कणाचायंजी कहते हैं कि “परमात्माकी 
अव्यक्त नामवाली शक्ति, जिसने इस समस्त संसारको 
उत्पन्न किया है, अनादि, अविद्या, त्रिगुणात्मिका और 
जगत्रूपी कार्यके परे है । कार्यरूप जगत्को देखकर ही 
शक्तिरूपी मायाकी सिद्धि होती है ।? बालक माताके उदरमें 
नौ मास रहता दै; पिताःतो एक क्षणमें वीर्य प्रदान कर 
देता है | दीर्घकालतक उदरमें तो माता ही रखती है । 
इस लौकिक दृष्टान्तके समान ही तीनों लोक, चौदहों भुवन 
और समस्त हृद्यमान संसार झक्तिरूपी माताके उदरमें स्थित 
है, वही हमारा पालन-पोषण करती है! यही बात श्रीकृष्ण 
भगवानने गीताके निम्नलिखित “होकोमे कही है-- 

भम योनिर्महद्‌ ब्रह्म तस्मिन्‌ गभ॑ दधाम्य्‌ । 

सम्भवः सवभूतानां ततो भवति भारत ॥ 

सवंयोनिपु कौन्तेय मूत्तयः सम्भवन्ति थाः । 

तासां ब्रह्म महद्योनिरइं बीजप्रदः पिता ॥ 

सयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌। 

हेतुनानेन कौन्तेय जगद्विपरिचतंते ॥ 

यावर्संजायतें किञ्चित्सत्वं स्थावरजङ्गमम्‌ । 

ेतरकषेत्रज्ञसंयोगातद्विदधि भरतपेभ ॥ 

शीकृष्ण भगवान्‌ कहते हैं कि हे अर्जुन ! मेरी शक्ति 
रूपी योनि गर्माधानका स्थान है और मैं उस योनिः 
चेतनरूप बीज स्थापित करता हूँ । इन दोनके संयोगसे 
ससारकी उत्पत्ति होती है । अनेक प्रकारकी योनियोंमें 
जितने शरीरादि आकारवाळे पदार्थ उत्पन्न होते हैं, उनमें 
त्रिगुणमयी शक्ति तो गर्म धारण करनेवाळी माता है और 
` मैं बीजका स्थापन करनेवाला पिता हूँ । सुझ अधिष्ठानके 


परमेशशक्ति- 
रनाद्यविद्या ब्रिगुणात्मिका परा । 


सकाइासे मेरी शक्ति चराचर संसारको उत्पन्न करती है 
इसी कारण यह संसार जन्ममरणरूपी चक्रमे घूमता रहता 
है । जितना स्थावर-जङ्गम संसार दीख पड़ता दै, वह सब 
कषेत्रज्ञ और क्षेत्रके संयोगसे उत्पन्न हुआ है ।' विद्यारण्य 
मुनि भी यही बात कहते हँ 

न केवलं ब्रह्मच जगत्कारणं, निर्विकारत्वात्‌ । 
नापि केवल शक्तिः कारणं स्वातम्ञ्याभावात्‌ । तस्मादुभयं 
मिलित्वैच जगत्कारणं भवति। 

“केवल ब्रह्म जगतका कारण नहीं, क्योंकि वह निर्वि- 
कार है; और केवल शक्ति भी जगतका कारण नहीं, क्योंकि 
उसमें स्वतन्त्रताका अभाव है । इस कारण ब्रह्म और 
शक्ति-दोनोंके संयोगसे संसार उत्पन्न होता है ।' उपनिषद्‌ 
भी शाक्तिकी महिमासे भरे पड़े हैं । नीचेके कुछ 
मन्त्रौसे यह स्पष्ट हो जायगा । लेख बढ़ जानेके भयसे 


अधिक प्रमाण नहीं दिये जाते । 


सायां तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेइवरम्‌ । 
तस्यावयवभूतेस्तु व्यातं सवंमिदं जगत्‌ ॥ 
न तस्य कार्यं करणं च चिद्यते 
न तत्समश्चाभ्यधिकङ्च इश्यते । 
परास्य शक्तिर्विविधव श्रयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ 
ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन्‌ 
देवात्मशक्तिं स्वशुणैनिंगूढास्‌ । 
यः कारणानि निखिलानि तानि 
कालास्मयुक्तान्यभितिष्टस्येकः ॥ 
अर्थात्‌ “मायाको प्रकृति जानो; मायाका अधिपति और 
प्रेरक महेश्वर है । महेश्वरके अवयवरूप भूतोंसे यह जगत्‌ 
भरा पड़ा है । महेश्वर और मायाको व्यापक समझो । ब्रह्म- 
का न कोई कार्य है, न करण, न उसके समान कोई है न 
कोई अधिक है । परमात्माकी शक्ति नाना प्रकारकी 
सुनी जाती है, शक्तिमें शान, बळ और क्रिया स्वाभाविक है। 
मुनियोने ध्यानके बछसे अपने ही गुणोसे निगूढ़ आत्मशक्ति 
( प्रकृति ) और इश्वरको देखा, जो कालस्यभावादि 
कारणोंके भी कारणरूपमें एक होकर अधिष्ठित है ।' 
मुनियोने योगबलसे यह सिद्धान्त निकाला कि इस जगतूके 
कारण शिव और शक्ति दोनों हैँ । 


दुर्गाससशतीमें भी शिवकी अव्यक्ता स्पन्दरूपा शक्ति- 
देवीने अनेक रूप धारण किये हैं । पॉचव अध्यायमें शक्तिः 
^ २. ९०, लू ९ 
रूपी देबीकी विलक्षण शक्तियोंका खूब स्पष्ट वर्णन 
आया है । जसे-- 


# दाक्तिसाचना # 
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_ यदृ शिवकी शक्ति अव्यक्तरूपसे दृश्यमात्र जगतूमे 
आर सब शरीरोंमें विष्णुकी माया; चेतना, बुद्धि, शक्ति, 
लक्ष्मी, वृत्ति, स्मृति आदि नामोंसे आप ही स्थित 
है, दृश्यमान जगतूकी और सब इन्द्रियांकी अधिष्ठात्री 
है और इद्य-अदृद्र्‍्य जगत्‌ मात्रमे व्यास हैं और 
चेतनारूप है। ऐसी जगन्माता देवीको बारबार प्रणाम 
है । यही झक्तिरूपी देवी अव्यक्तरूपसे ऊपरके नामों- 
को धारण करती है और भक्तोंकी भावनाके अनुसार 
अव्यक्त होकर भी व्यक्त (प्रकट ) रूपाँको घारण करती 
है । दुर्गा, महाकाली, राधा, अन्नपूर्णा, महासरस्वती, 
महालक्ष्मी, तारा इत्यादि अनेक रूपोंकों धारण करती 
है। देवीमें अनन्त साम्य है । जेसे बीजसे अङ्कुर भिन्न नहीं 
है, बैसे ही शक्तिमानसे शक्ति भिन्न नहीं है; सूर्यकी किरणें 
जैसे सूर्यसे भिन्न नही, वेसे ही दिवसे शक्ति भिन्न नहीं । 
सूयंकी किरणांका आश्रय लेकर हम सूर्यम छीन हो सकते 
हैं, वेसे ही शक्तिकी उपासनारूपी आश्रय लेकर हम 
ब्रह्ममें लीन टो सकते हैं; सविकल्प समाधिका आश्रय लेकर 
हम निर्विकल्प समाधि प्राप्त कर लेते हें | सविकल्प समाधि 
साधनरूप है, निर्विकल्प उसका फळ है; वेसे ही शक्तिकी 
उपासना साधनरूप है, ब्रह्ममे छीन होना उसका फल है । 
अव्यक्तरूपा शक्ति सब शरीरेंमें कुलकुण्डलिनीके नामसे 


स्थित है, वह सब इन्द्रियोंकी अधिष्ठात्री है । योगी लोग 
कुण्डलिनीकी उपासना करके उसको पूर्णतया जात करते दे । 
कुण्डलिनीके जाग्रत्‌ होनेपर सम्यक, ब्रह्मज्ञान करामलकवतू 
हो जाता है और साधक संसाररूपी जालसे छूटकर मुक्ति 
प्रा कर लेता है । अगर सब साधकलोग 
कुण्डलिनी इाक्तिकी उपासना करें तो प्रथिवीभरमं मतः 
मतान्तर रहें ही नहीं । घेरण्डसंहितामें झक्तिकी उपासना 
करनेकी जरूरत बतलायी गयी है । 

मूलाधारचक्रमें कुण्डलिनीरूप परमात्माकी शक्ति 
साढ़े तीन लपेटे लेकर सर्पाकारमें सुत है । उसको 
जत्रतक जाणत नहीं किया जाता तत्रतक मनुष्यका ज्ञान 
पञ्चवत्‌ भ्रमात्मक रहता है, सम्यक्‌ ज्ञान होता ही नहीं; 
चाहे योगके दूसरे करोड़ों साधन क्यों न किये जाय | 
योगमें सर्वोत्तम साधन कुण्डलिनीको जाएत करना ही है । 
जैसे कुंजीसे ताला खुल जाता है, वेसे ही कुण्डलिनीको 
जागत करनेसे ब्रह्मद्वार खुलकर ब्रह्मका साक्षात्कार हो 
जाता है और मुक्ति हो जाती है । इसी कारण झक्तिकी 
उपासनाकी अत्यन्त आवश्यकता है । सुमुक्षुजनोंको ब्रह्म- 
साक्षात्कारार्थं शक्तिकी उपासना अवश्य करनी चाहिये । 
सच्ची गाया) देवी मायाके पदार्थ भी अवद्यमेव 
देती है। 
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शक्तिसाधना 


( रुखक-मद्दामदोपाध्याय पं० औगोपीनाथजी कविराज, एम० ए० ) 


विचारश्ील हैं तथा साधनराज्यमें 
प्रविष्ट हैं, वे जानते हैं कि साधनामात्र 
ही शक्तिकी आराधना है । क्योंकि 
किसी मी मनुष्यकी अन्तिके सम्मुख 
| चाहे कैसा भी आदश रक्ष्यरूपमें प्रतिष्ठित 
तट 9) ) क्या न हों) यदि वद शक्ति सञ्चय करते 
हुए. अपनी दुबंलताका परिहार न कर 
सके तो सम्यक्रूपसे उस आदशंकी उपलब्धि कर उसे 
आत्मस्वरूपमे परिणत करनेमे वह समर्थ न होगा । समस्त 
सिद्धियाँ शक्तिसापेक्ष हैं । अतएव. साधकको चाहे जैसी 
सिद्धि अभीष्ट हों; उसका आत्मशक्तिके अनुशीलन बिना 
प्राप्त होना सम्भव नहीं है | 
इस प्रकार विचार करनेसे स्पष्ट समझमें आ जाता है 
कि शिव, बिष्णु, गणेश, सूर्यं अथवा अन्य किसी भी 


देवताकी उपासना मूलतः शक्तिकी दी उपासना है । इस 
प्रकारसे वैष्णवादि समस्त सम्प्रदायोंकी सारी साधनाएँ शक्ति- 
साधनाके अन्तर्गत हैं । इसके अतिरिक्त साक्षात्‌ भावसे भी 
शक्तिकी साधना हों सकती है। हम इस प्रवन्धमें इस साक्षात्‌ 
शक्तिसाधनाके सम्त्रन्धमँ ही संक्षेपमें कुछ आलोचना करेंगे । 

हम इन्द्रियद्वारमें रूप, रसादि जिस पाञ्चभौतिक स्थूळ 
जगतूका अनुभव करते हैं, वद इन्द्रियोंकी उपशान्त 
अवस्थामै तद्रूपमें वतमान नहीं रहता | वस्तुतः एक तरहसे 
बाह्य जगत्‌ इन्द्रियोंका दी वटिबिलासमात्र हे । चक्षुसे ही 
रूपका विकास होता दै, तथा चक्षु दी पुनः उस रूपका 
दर्शन करता है । समट्टिचक्ष रूपका लश है और व्यष्टि- 
चक्षु उसका भोक्ता है | इसी प्रकार अन्यान्य इन्द्रियोंके 
सम्प्रन्धम भी समझना चाहिये । अतएव समट्टिमायापन्न 
पञ्चन्द्रियसे भौतिक जगतका विकास होता है तथा व्यष्टिगत 
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पञ्चेन्द्रिय उस जगतूका सम्भोग करती हैं । इन्द्रियोंका 
प्रत्याहार करके मूल स्यानमें लीन कर सकनेसे एक ओर 
- जहाँ बाह्य जगतूका लोप हो जाता है, उसी प्रकार दूसरी 
ओर इन्द्रियोंके अभावके कारण उनकी सम्मोगसम्भावना 
भी निदत्त हो जाती है। यदि पहलेसे ही चित्तक्षेत्रमें 
ज्ञानका सञ्चार हो तो इस अवस्थामें विशुद्ध अन्तःकरणका 
आविर्माव होता है, तथा साथ-दी-साथ अन्तजंगत्‌का 
स्फुरण होता है । बाह्य जगतूकी भाँति अन्तजंगतूर्मे भी 
समष्टिभूत अन्तःकरण खष्टा है, तथा व्यष्टिअन्तःकरण 
उसका भोक्ता है । जिसे अन्तजंगत्‌ या अतिवाहिक जगत्के 
नामसे वर्णन करते हैं, वह वस्तुतः विशुद्ध अन्तःकरणका 
बाह्य विकासमात्र है । बाह्य इन्द्रियोंकी भाँति अन्तःकरण 
भी निरुद्धवत्तिक अवस्थाको प्राप्त होनेपर अन्तजंगत्‌का 
लोप हो जाता है । तब अतिवाहिक जगत्‌का कोई भोक्ता 
भी नहीं रह जाता । इसके पश्चात्‌ जीव शद्ध कारणभूमिमें 
स्थान पाता हे । तब समष्टिकारणबिन्दुका स्फुरणात्मक 
कारण जगत्‌ ही दृश्य होता है और व्यष्टिकारणबिन्दु 
-तदात्मकभावमें उस दृश्यका दर्शन करता हे । सौभाग्यवश 
यदि कोई भाग्यवान्‌ जीव इस मूल ग्रन्थिको भेद कर पाता 


है तो वह मूल अविद्याके बिलासखरूप इस मिथ्या प्रपञ्चके 


पाशजाल्से सदाके लिये छुटकारा पा जाता दै । 
उपयुक्त आलोचनासे यह प्रतीत होता है कि स्थूल, 
सूक्ष्म और कारण जगत्‌ तदनुरूप शक्तिके ही विकासमात्र 
हैं । शक्तिके इन तीन विभागों अर्थात्‌ आत्मा, देवता तथा 
भूतरूपमें शक्तिकी तीन प्रकारकी अवस्थितिका अनुसरण 
करते हुए उसका परिणामस्वरूप जगत्‌ भी कारणादि 
त्रिविध रूपमें प्रकटित होता है । शक्तिके बहिर्मुख होकर 
घनीमाव तथा स्थूलत्वको प्राप्त करनेपर एक ओर जहाँ 
भौतिक तत्त्वोंका आविभांव होता है; दूसरी ओर उसी 
प्रकार वह क्रमशः विरल होते-होते अन्तःसङ्कोच अवस्थाको 
प्रात्तकर आत्मा? अथवा “ब्रिन्दु' पदवाच्य हो जाती है । 
अतएव तथाकथित आत्मा, देवता और भूत एक ही आद्या- 
शक्तिकी त्रिविध अयस्थामात्र हँ । वैसे ही कारण, लिङ्ग 
तथा स्थूल- यह त्रिविध जगत्‌ भी एक ही मूल सत्ताफे 
तीन प्रकारके परिणामके सिवा और कुछ नहीं है । शक्तिके 
साथ सत्ताका क्या सम्बन्ध है, सम्प्रति इम उसकी आलोचना 
नहीं करेगे | परन्तु यह स्मरण रखना होगा कि दोनांके 
वैषम्यसे ही जगतूकी सृष्टि तथा सम्भोग, अर्थात्‌ ईश्वरमाव 
. ओर जीवमावका उन्मेष होता है। किन्तु जब साम्य- 


अवस्था उदय होती है तब एक ओर जहाँ जीव और 
ईश्वरका पारस्परिक भेद तिरोहित हो जाता है उसी प्रकार 
¢ 

दूसरी ओर सृष्टि और दृष्टि एकाथबोधक व्यापार हो जाते 
हैं । तब भूमिभेदके अनुसार साम्यकी उपलब्धि दोते-होते, 
त्रिविध साम्यके बाद स्वाभाविक नियमसे परमाद्वैत अथवा 
महासाम्यका आविर्भाव होता है । जो शक्ति और सत्ता 
स्थूलभूमिमें आत्मप्रकाश किये हुए हैं, उनका साम्य ही 
प्रथम साम्य है । उसी प्रकार सूक्ष्म और कारण जगतूके 
सम्पर्कमें रहनेयाली शक्ति और सत्ताका साम्य क्रमशः 
द्वितीय और ठुतीय साम्यके नामसे पुकारा जाता है । यह 
त्रिविध साम्य पारस्परिक भेदका परिहार कर जिस महासाम्यमें 
एकत्व लाम करता है वही परमाद्वेत या बह्मतत्त्व है । 
महाशक्तिके उद्दोधनके बिना इस अद्वेततत्त्यमे स्थिति लाभ 
करना तो दूर रहा, प्रवेशाधिकार पानेकी भी सम्भावना 
नहीं है । कहनेकी आवश्यकता नहीं कि भूमिमेदसे 
प्रत्येक स्तरमें शक्तिके उद्दोधगकी आवश्यकता है। नहीं 
तो तत्तत्‌ भूमिकी सत्ता अचेतनभावको त्यागकर स्वयं- 
प्रकाश चैतन्यके साथ एकीभूत नहीं हो सकती । क्योंकि 
अनुद्बुद्ध शक्ति सत्ताकी प्रकाशक नहीं होती और अप्रकाश- 
मान सत्ता कभी चिद्भावापन्न नहीं हो सकती । वह 
असत्कव्प एवं जडताका ही नामान्तरमात्र होती है । 

उपयुक्त विश्लेषणसे समझा जा सकता है कि शक्तिकी 
आराधनाके बिना एक ओर जिस प्रकार स्थूलमावको आयत्त 
नहीं किया जा सकता; उसी प्रकार दूसरी ओर आत्म- 
सत्ताकी भी उपलब्धि नहीं हो सकती । प्रथ्वीमें जितने 
प्रकारके घर्मसम्प्रदाय हैं, जानमें हो या अनजानमें अथवा 
साक्षात्रूपसे हो या पारम्परिकमावसे हो, शक्तिकी आराधना 
किये बिना किसीका काम नहीं चळता। | 

यह अनन्त वैचित्र्यमय विश्व, जिसे हम निरन्तर नाना 
प्रकारसे अनुभव करते हैं, वस्तुतः शक्तिके आत्मप्रकाशके 
अतिरिक्त और कुछ भी नहीं है । सुसूक्ष्म कारण-जगत्‌, 
छिङ्गात्मक सूक्ष्म जगत्‌ और इन्द्रियगोचर स्थूल-जगत्‌ 
शक्तिके ही विभिन्न विकासमात्र हैं | इस विश्वके मूलमें जो 
पूर्ण सत्ता पारमार्थिक रूपमें वर्तमान है वही शक्तिका परम रूप 
है | विशुद्ध चेतन्यके नामसे वर्णन करनेपर भी इसका ठीक 
परिचय नहीं दिया जा सकता, सच्चिदानन्द शब्दसे वर्णन 
करनेपर भी इसका टीक-टीक निर्देश नहीं किया जा 
सकता । इस वाणी और मनके अगोचर अनिर्देश्य अवर्णनीय 
परमार्थसत्ताको ही शाञ्नमें 'परम पद? कहा गया दै। यह सत्‌ है 


# दाक्तिसाचना क 
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` नामसे परिचित है । कहनेकी आवश्यकता नहीं कि यह 


या असत्‌-यह विषय लौकिक विचारके विषयीभूत न 
होनेपर भी विचारदृष्टिसेः देखनेपर आलोचनाप्रसङ्गसे यह 
स्वीकार करना पड़ेगा कि इसमें प्रकाश और बिमश- ये 
दोनों अंश अविनाभूतरूपमें वर्तमान हैं | प्रकाशके बिना 
जिस प्रकार विमर्श असम्भव है, उसी प्रकार विमशंको त्याग 
कर ग्रकाशकी स्थिति भी सम्भव नहीं है | यह शिवशक्ति- 
सरूप प्रकाश और विमशंका नित्य सम्बन्ध ही चैतन्यरूपसे 


महायुरुषोंकी अनुभूतिमे आता है तथा शाख्रमै प्रचारित* 


होता है। परन्तु चेतन्य होनेपर भी वह प्रकाश और 
विमशंकी साम्यावस्थामे अव्यक्त ही रह जाता है। इसी 
अवस्थाका दूसरा नाम “परम पद! है, इसमें सन्देह नहीं । इस 
साम्यायस्थामें महाशक्तिखरूपा अनादिशक्ति परम शिवकरे 
साथ सामरस्य भावापन्न होकर अद्वयरूपमें विराजमान रहती 
है । स्वरूपदृष्टिसे इस अवस्थाको एक प्रकारसे परत्रह्म- 
भावका ही नामान्तर कहा जा सकता है, परन्तु इसमें इसके 
खरूपभूत स्वातन्त्यके नित्य वर्तमान रहनेके कारण यह ब्रहम- 
तच्बसे विलक्षण ही है । महाशक्तिस्वरूप इस परम पदकी जो 
बात यहाँ कही गयी है उससे कोई भ्रमयदा यह न समझे 
कि यही निष्कल अथवा पूर्णकल परमेश्वर है । क्योंकि 
निष्कल, निष्कल सकल तथा स-कल-ये विश्यकी ही तीन 
अवस्थाएँ हे । परन्तु महाशक्ति सर्यातीत होनेके कारण 
विस्वात्मक होते हुए भी वस्तुतः विवोत्तीर्ण है। इस 
विश्वातीत परम पदसे इसीके स्वातन्त्र्यखरूप आत्मविलाससे 
नित्य साम्यक्रे भभ न होते हुए भी एक प्रकारकी भम्नवत्‌ 
अवस्थाका उद्भव होता है, तथा इस वैषम्यके फलस्वरूप 
गुणप्रधान भावमें छत्तीस तत्त्वसमन्वित विश्यका आविर्भाव 
होता है | कहनेकी आवश्यकता नहीं कि अखण्ड परमार्थ- 
स्वरूप शिवशक्तिसे अभिन्न रूप होते हुए मी ातन्तर्यजनित 
विक्षोभके कारण उसके द्वारा अथया उसीमें भेदमय विइव- 
प्रपञ्चका उदय होता है । अतएय त्रिविधविमागविदिष्ट 
समस्त विश्व मूलतः शक्तिका ही विकास है, यह सुनिश्चित है । 


जब यह पराराक्ति आत्मगर्भस्थ एवं अपने साथ 
एकीभूत विश्वको अर्थात्‌ प्रकाशको देखनेके लिये उन्मुख 
होती है, तब मात्रावच्छिन्न शक्ति और शिव साम्यभावापन्न 
होकर एक विन्दुरूपमें परिणत होते हैं, जिससे पारमार्थिक 
चैतन्य प्रतिफलित होकर ज्योतिलिंङ्गरूपमें प्रकटित होता है। 
यही विन्दु तान्त्रिक परिभाषामें “कामरूपपीठ? के नामसे 
प्रसिद्ध है। और इस पीठमें अभिव्यक्त चैतन्य स्वयम्भूलिङ्गके 


५७ 


शक्तिपीठ एक मात्रा शक्ति-अंश और एक मात्रा शिवांशकों 
सममायमें लेकर संघटित होती है । शक्ति और शिवके इस 
अंशद्दयको शान्ताशक्ति और अम्बिकाशक्तिके नामसे 
आचार्यंगण वर्णन करते हैं । इस पीठमें महाशक्तिका आत्म- 
प्रकाश परावाक्रूपमें प्रख्यात हे । जिन्होंने तन्वानुमोदित 
योगसाधनका यथाविधि अभ्यास किया है वे जानते हैं कि 
यहींसे शब्दराज्यकी सूचना होती है । यही प्रणवका परम 
रूप अथवा वेदका स्वरूप हे | इसके पश्चात्‌ शक्तिके 
क्रमिक विकासके होते-होते गान्ताशक्ति “इच्छा” रूपमे 
परिणत होती है, तथा शिवांदा अम्बिकाशक्ति भी 
“वामा! रूपमे आविभूंत होती है । इन दोनों 
शक्तियोंके पारस्परिक वैषम्यका परिहार होनेपर जिस 


अद्वय साम्रस्पमय विन्दुका आविर्भाव होता है, उससे 


= 


तदनुरूप च॑तन्यका स्फुरण होता है । इस विन्ढुको 
“पूर्णगिरिपीठ' एबं इस चिद्विकासको वाणछिङ्गके नामसे 
समझना चाहिये । शास्त्रीय इष्टिसे यद 'पद्यन्ती याक? की 
अवस्था है । पराशक्ति शब्दकी प्रथम भूमिमें अथवा 
कामरूप पीठमें आत्मगर्भस्थ विश्वको नित्य वर्तमानरूपमें 
देखती है । यहाँ अतीत और अनागतरूप खण्डकालकी 
सत्ता नहीं है, तथा दूर और निकटका व्यवधान मी 
नहीं है। कार्य और कारणका कठोर नियम यहाँ अपरिज्ञात 
है । इस नित्य मण्डलमें किसी प्रकारका आवरण नहीं है 
और न किसी प्रकारका विक्षोम या चाञ्चल्य देखा जाता 
है । यह शान्तिमय अवस्था है | इसके बाद इच्छाशक्तिके 
उम्मेषके साथ-साथ शब्दके द्वितीय स्तरमै सुष्टिका विकास 
होता है । जिसे नित्यमण्डल कहां गया है, वह शक्तिः 
गर्भस्थ बीजभूत विश्व दै । इच्छाके प्रमावसे जब उसकी 
गर्मके एक देशसे विसष्टि होती है, तभी उसे सृष्टि नाम 
ग्रास होता है। इस भूमिसे ही कालका प्रभाव पारम्म 
होनेके कारण यह सृष्टिक्रिया एक साथ न होकर क्रमाः 
नुसार होती दै । इसी प्रकार देश और कार्यकारणभावका 
स्फुरण भी यहीसे समझना चाहिये । इसकी परावस्थामे 


` इच्छाद्यक्तिके उपराम होनेपर ज्ञानशक्तिका उदय होता है, 


तथा वह शिवांश ज्येष्ठाशक्तिके साथ अद्वेतमावमे मिलित 
होकर जालन्धरपीठ' रूप सामरस्य विन्दुकी सृष्टि करता 
है। इस बिन्दुसे अभिव्यक्त चैतन्य इतरलिङ्ग नामसे 
प्रसिद्ध है । शंक्तिके इस खरमै “मध्यमा वाक आविर्भूत 
होती है, और इसके प्रभावसे सष्ट जगत्‌ तत्तदूमाबमें 
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स्थित होता दै । जब स्थितिशक्ति क्षीण हो जाती दै, तब 
खमावके नियमसे ही अन्तर्मुख आकर्षणकी प्रबलता होनेके 
कारण संहारशक्तिकी क्रिया आरम्म होती है । तब ज्ञान- 
शक्ति क्रियाशक्तिके रूपमें परिणत होकर शिवांश रौद्री 
शक्तिके साथ साम्यभावको प्राप्त हो जाती है । और उसके 
फलस्वरूप जिस अद्वेत विन्दुका आविर्भाव होता है, उसे 
“उड्डीयानपीठ? कहते हैं । इस बिन्दुसे चित्शक्ति महा 
तेजःसम्पन्न परलिङ्गरूपमे अभिव्यक्त होती है । यह 
शब्दकी “वैखरी' नामक चतुर्थमूमि है। हम जिस संहारशीळ 
क्षयधमंक जगतका अनुभव करते हैं वह इस वेखरी शब्द" 
की ही विभूति है । 

पश्यन्ती, मध्यमा और वेखरी, शब्दकी जिन तीन 
अवस्थाओके विषयमै कहा गया है वही प्रणवके “अ'कार+ 
८उ'कार और 'म'कार हैं, अथवा ऋक्‌, यजु और साम--इस 
वेदत्रयरूपमें ज्ञानीकी दृष्टिमं प्रतिमात होती हैं | त्रिलोक) 
तरिदेवता, त्रिकाल प्रभृति अखण्ड .परावाक अथवा दुरीय- 
वाकका ही त्रिविध परिणाममात्र हैं । विन्दुगर्मित जो महा- 
त्रिकोण समस्त विश्वब्रह्माण्डके मूलरूपमें झास्त्रोमें सवत्र 
व्याख्यात हुआ है वह इसी चतुर्विध शब्दके सम्बन्धसे 
प्रकटित होता दै । इस त्रिकोणकी तीन रेखाएं पश्यन्ती, 
मध्यमा और वेखरीरूप तीन प्रकारके शब्द; सृष्टि) स्थिति 
और संहाररूप तीन प्रकारके व्यापार; वामा, ज्येष्ठा और 
रोद्री किया: न्रक्मा, विष्णु और रुद्ररूप तीन प्रकारके 
शिवां; अथवा इच्छा, ज्ञान और क्रियारूप तीन 
शक्त्यंशके प्रतिनिधिमात्र हैं । त्रिकोणका मध्य बिन्दु 
परावाक अथवा अम्बिका और शान्ता इन दो दिव- 
शक्त्यंका साम्यभावापच्न स्वरूप है । यद्यपि विन्दुमे 
शिव और शक्ति दोनॉका ही अंश है, एवं त्रिकोणमें भी 


यही है, तथापि विन्दु प्रधानतः “दिवः रूपमे, एवं इसी . 


प्रकार त्रिकोण भी “शक्ति? वा “योनि? रूपमे परिणत हो 
जाता है । इस बिन्दुसमन्वित मिकोणमण्डलसे समस्त 
बाह्य जगतका आविर्भाव होता है । 

' आद्याशक्ति तत्वातीत होते हुए भी स्वेतत्वमयी और 
 प्रपञ्चरूपा है। वह नित्या, परमानन्दरूपिणी तथा चराचर 
जगतूकी वीजखरूपा है । वह प्रकाशात्मक शिवके खरूप- 
ज्ञानका उद्दोधक दपणस्वरूप दै । अहंज्ञान ही शिवका 
खरूपज्ञान दै । आद्याशक्तिका आश्रय लिये बिना इस 

आत्मज्ञानका प्रकाश नहीं हों सकता । आगमविदूगण 
कहते हैं कि जिस प्रकार कोई व्यक्ति अपने सामने स्थित 


स्वच्छ दर्पणमें अपने प्रतिबिम्बको देखकर उस प्रतिबिम्बको 
“अहं! रूपमै पहचान लेता है, उसी प्रकार परमेश्वर अपनी 
अधीन खकीया शक्तिको देखकर अपने खरूपकी उपलब्धि 
करते हैं । आत्मशक्तिका दंन, एवं आत्मखरूपकी 
पळब्धि और आस्वादन एक ही वस्तु है । यदी पूर्णोहन्ता 
चमत्कार अथवा सच्चिदानन्दकी घनीभूत अभिव्यक्ति है । 
कं पूर्ण हू ---यह शान ही नित्य सिद्ध आत्मज्ञानका मृत 
स्वरूप है । यस्तुका सामीप्य सम्बन्ध न होनेपर जेसे दपण 
प्रतिबिम्बकों अहण नहीं कर सकता अथवा वस्तुका सानिध्य 
होनेपर भी प्रकाशके अभावसे दर्पणमें स्थित प्रतिबिम्ब जेसे 
प्रतिबिम्बरूपमें नहीं भासता, उसी प्रकार पराशक्ति भी प्रकाश- 
स्वरूप परम शिवके सानिध्यके बिना अपने अन्तःस्थित 


` विश्वप्रपञ्चको प्रकटित करनेमें समर्थ नहीं होती । इसी 


कारण झुद्धशिव अथवा झुद्धशक्ति परस्पर सम्बन्धरहित 
होकर अकेले जगतके निर्माणका कार्य नहीं कर सकते । 
दोनोंकी आपेक्षिक सहकारिताके बिना सृष्टिकाये असम्भव 
है । सारे तत्त्व इन दोनोंके पारस्परिक सम्बन्धसे ही 
उद्धृत होते हें । इससे कोई यह न समझे कि शिव और 
शक्ति अथवा प्रकाश और यिमश परस्पर विभिन्न और 
स्वतन्त्र पदार्थ हैं । 


शिवशक्तिरिति ह्येकं तत्त्वमाहुमंनीषिणः। 


--शास््रका यही अन्तिम सिद्धान्त है । तथापि 
संहारकार्यमें शिवका और सुष्टिका्यमें शक्तिका प्राधान्य 
स्वीकार करना होगा । पराशक्ति स्वतन्त्र होनेके कारण 
परावाक. प्रभृतिं क्रमका अवलम्बन कर विश्वसुष्टिका कार्य 
सम्पादन करती है और तदनन्तर सुष्ट विश्वके केन्द्रस्थानमें 
अबस्थित होकर उसका नियमन करती है । यही खातन्त्य 
उपयुक्त रीतिसे क्रमशः इच्छा, ज्ञान और क्रियाका, आकार 
प्राप्तकर वैचित्यका आविर्भाव करता है और विश्वरूप 


'घारण करतां है । शिव तटस्थ और उदासीन रहकर 


निरपेक्ष साक्षिरूपमें आत्मशक्तिकी यह लीला देखा करते 
हैं । यह नाना तत्त्वमय विश्वसष्टि ही परादाक्तिका स्फुरण 
है । अतएव शक्तिकी एक अव्यक्त या प्रडीन अवस्था है जहाँ 
शक्ति शिवके साथ एकाकार होकर दियरूपमे ही विराजमान 
रहती है, तथा उसकी एक अभिव्यक्त अवस्था भी है जिसमें 
उसमें और उसके द्वारा तत्वमय विश्व या देवताचक्र एक 
साथ ही एबं क्रमशः आविभूंत होते हैं । पराहाक्तिद्वारा अपने 
स्फुएणका दरशन और विश्वका आविभांव एक ही बात 


ॐ शाक्तिसाधना ॐ 
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हे । क्योंकि इस आदिम भूमिमें दृष्टि और सृष्टि समानार्थक 
हृ । परन्तु इस क्रमिक आविर्भावकी एक प्रणाली है। 


सुटके आदिमें अनादिकालसे जो अव्यक्त, पूर्ण, 
निराकार और झज्यखरूप यस्तु विराजमान है यह 
तत्त्वातीत, प्रपञ्चातीत तथा व्यवहारपथके भी अतीत है। 
यही शाक्तोंकी महाशक्ति हैं और शैयोके परम शिव हैं । 
वाणी और मनके अगोचर होनेके कारण ही इसे अनुत्तर 
कहा जाता है । वस्तुतः इसका वर्णन न तो कोई कमी 
कर सका है और न आगे कर सकनेकी ही सम्भावना है । 
इसे विद्व प्रकाश कहें तो अन्तलींन विमर्शके कारण 
यह अप्रकाशमान है । अतएव इसमें स्वयंप्रकाशमाव है, 
ऐसा नहीं कहा जा सकता । इसी प्रकार इसे विद्युद्ध 
विमश भी नहीं कहा जा सकता । क्योंकि प्रकाशहीन 
विमश असत्‌कत्प है । इस तत्त्वातीत और अनुत्तर 
अवस्थाके लिये शास्रमै वाचकरूपमें आदिवण 'अ' कारका 
प्रयोग होता है । इसके बाद दोनोंकी सामरस्य अवस्था 
है , “अ! काररूप प्रकाशके साथ ह? काररूप विमर्शका 
अर्थात्‌ अभिके साथ सोमका साम्यमाय ही “काम? अथवा 
“रवि? नामसे प्रसिद्ध है | शात्रमें जिस अग्नीषोमात्मक 
बिन्दुका उल्लेख पाया जाता है, वह भी यही हे । शिव 
ही “अ? और शक्ति ही 'ह? है--विन्दुरूपमें यही 'अहं' 
अथवा पूर्णाहन्ता हैं । साम्यभङ्ग होने पर यह विन्दु परस्पन्दित 
होकर झुक्त और रक्त विन्दुरूपमें आबिर्भूत होता है । इस 
प्रस्पन्दन-कार्यसे जो अभिव्यक्त होता है उसे ही शास्म 
संवित्‌ अथवा चैतन्यके नामसे वर्णन किया जाता है । 
इसीका दूसरा नाम चित्कला है । अझिके सम्पर्के घृत 
जिस प्रकार गलकर धारारूपमें बहने लगता है, उसी 
प्रकार प्रकाशात्मक शिवके सम्पर्कसे विमशरूपा परादाक्ति 
द्रुत होती हे तथा उससे एक परमानन्दमय अमृतकी धाराका 
साय होता है । यही धारा एक प्रकारे उपयुक्त 
चित्कछा एवं दूसरे प्रकारसे ब्रह्मानन्दका स्वरूप है । 
निष्कल चेतम्यमें कलाका आरोप सम्भवनीय नहीं दै । 
अतएव यह चित्कला महाद्राक्तिके स्वातरूयके उन्मेपके 
कारण दशिवशक्तिके आपेक्षिक वेषम्यसे उत्पन्न शक्तिभावके 
प्राधान्यसे प्रकाशांश और विमशोशके घनीभूत संश्लेपणसे 
उद्धत होती है | शुद्ध प्रकाश किंवा झुद्ध विमश विन्दुपद- 
वाच्य नहीं है । जिस विमश्चदाक्तिमें निखिल प्रपञ्च विछीन 
रहता है, उसके संसर्गसे अनुत्तर अक्षरखरूप प्रकाश 


ष्र 


विन्दुरूप धारण करता है । यह संसग विमशशक्तिमें 
प्रकाशके अनुप्रवेशके सिवा ओर कुछ नहीं दे । इस विन्दुका 
नामान्तर प्रकाशविन्दु दै, जो विमशंदक्तिके गर्भमें स्थित 
रहता है । इसके पश्चात्‌ विमर्दशक्तिके प्रकादविन्दुसे 
अनुप्रविष्ट दोनेपर यह विन्दु उच्छून हो जाता हे अथात्‌ 
पुष्टिलाभ करता है, तब उससे तेजोमय बीजखरूप नाद 
निर्गत होता है । इस नादमें समस्त तत्त्व स#मरूपसे निहित 
रहते हें । नाद निर्गत होकर त्रिकोणाकार रूप धारण करता 
है। यही “अहम्‌” नामक विन्दुनादात्मक प्रकाश विमशका 
शरीर है । इसमें प्रकाश शक्कविन्दु है और विमर्श रक्तविन्दु 
है, तथा दोनोंका पारस्परिक अनुप्रवेशात्मक साम्य मिश्रः 
बिन्दु है । इसी साम्यका दूसरा नाम परमात्मा है | इसीको 
(रवि? या 'काम' के नामसे पुकारते हैं, यह बात पहले 
ही कही जा चुकी है | अभि और सोम इसी कामके कला- 
विश्येष हैं । अतएव कामकला कहनेसे तीनों बिन्दुओंका 
बोध होता है । इन तीन विन्दुओंका समष्टिभूत महात्रिकोण 
ही दिव्याक्षरखरूपा आयाशक्तिका अपना रूप है। इसके 
मध्यमें रविविन्दु देवीके मुखरूपमें, अमि और सोमविन्दु 
सनद्दयरूपमें तथा 'ह? कारकी अधकछा अथवा हार्धकला 
योनिरूपमं कल्पित होती हे । यह हाधकछा अति 
रहस्यमय गुह्य तत्व है, इसका विशेष विवरण इस 
नित्रन्धम देना अनावश्यक है । तथापि सम्प्रति 
जिज्ञासु साधककी ठत्तिके लिये इतना कहा जा सकता है 
कि शिवशक्तिके मिलनसे उत्पन्न अमृतकी धारा प्रवाहित 
होनेपर उससे जिस ळीछारूप तरङ्गकी उत्पत्ति होती है 
वही तान्त्रिक परिमापामें हाधकळाके नामसे विख्यात है | 
यह जो त्रिकोणके विपयमें कट्टा गया है, वह पर्यन्ती) 
मध्यमा और वेखरी इन त्रिविध शब्दोंका परस्पर 
संदठेषात्मक सम्मिलित स्वरूप है । और इसका केन्द्रस्थित 
बिन्दु, जिसका स्वरूप अहंरूपमें वर्णित हुआ है, वह 
परमातृकाका विलछासक्षेत्र सदाशिवतत्वका खरूप है । 
मध्यविन्दु तथा मूळ त्रिकोणसे समस्त तच्चाकी और पदार्थों 
की उत्पत्ति होती है । चाहे किसी भी देवता या किसी भी 
स्तरके मूळतत्त्वका अनुसन्धान करो, उसकी चरसावस्यामें 
यह छिङ्गयोनिका समन्वयरूप त्रिकोणमध्यस्थ विन्दु अथवा 
विन्दुगभित त्रिकोण दिखलायी देगा । इसी कारण तन्त्र- 
झात्ञमं जिस किसी भी देयताके चक्रका वर्णन आया है, 
उसमे सर्वत्र ही यह बिन्दु और त्रिकोण मूळत्यानमे 
साधारणभावसे वर्तमान है । चतुरस प्रभति पीठका वर्णन 
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होनेपर भी अन्तदेष्टिसे देखनेपर उनके भी मूलमें त्रिकोणकी 
सत्ता अवस्थित देखी जाती है। त्रिकोणके विभिन्न स्पन्दनसे 
यासनाकी विचित्रता तथा तदनुरूप चक्रकी मिन्न-मिन्न 
अवस्थाएँ निष्पन्न होती हैं। यतंमान प्रबन्धमें उसकी 
आलोचना प्रासङ्गिक न होगी । 


महाविन्दु अनन्त कलाकी समष्टि होनेपर भी तत्तद्‌ 
्रह्माण्डके अभिव्यक्त उपादानकी मात्राके अनुसार निर्दिछ- 
संख्यक कलाद्वारा गठित होकर अव्यक्त-गर्भसे अहंरूपमें 
आविर्भूत होता है। यह दशंनशा्रका एक गभीरतम 
रहस्य है। वेदान्तादि निखिल शास्न निष्कल अव्यक्त सत्ता 
किस प्रकारसे “अहम्‌? रूपमै आत्मप्रकाश करता है, इसे 
अनादिसिद्ध स्वीकार करते हें । किन्तु इस “अहम! की 
उत्पत्तिप्रणाली और तिरोमावप्रणाली योगसम्पत्तिसम्पनन 
तान्त्रिक द्रष्टाके सिवा अन्य किसी साधकको अपरोक्षभावसे 
अनुभूत नहीं होती । व्यष्टि, समष्टि एवं महासमष्टि-- 
सर्वत्र एक ही प्रणाळीकी क्रिया देखनेमें आती है। 
कळाकी निरन्तर और क्रमिक पूर्णतासे एक ओर जिस 
प्रकार विन्दुरूप पूणकला अथवा अहंतत्त्वका विकास 
होता है, उसी प्रकार उसके निरन्तर और क्रमिक 
क्षयसे क्रमशः झूज्यखरूप अहंभाववर्जित आत्मभावका 
आविर्माव होता है । दोनौमै ही पूर्णकलाकी एक कला 
नित्य साक्षीरूपमें प्रपञ्चके लय होनेके बाद भी जाग्रत्‌ रहती 
है | यही एक कला निवाणकलारूपमे जीवकी उन्मनी 
अवस्थामें रहती है । इसको भी निद्ृत्ति हो जानेपर जिस 
निष्कळ अवस्थाका विकास होता है, वही शिवशक्तितत्त्व 
है, वही महाविन्दु है; अतएव यह शिवत्व सदादिवका 
नाममात्र है । ब्रह्माण्डकी चरमावस्था जिस प्रकार अस्मितामें 
पर्यवसित होती है, जो प्रकृति और पुरुषका अवलम्बन 
करके आत्मलाम करती है, उसी प्रकार समस्त विश्वके 
पर्यवसानमै इस विराट अस्मिरूप अर्थात्‌ विन्दुखरूप 
सदाशिवतत्वका आविर्भाव होता है, जिसमें अधिष्ठित 
होकर शिवशक्तिरूप मूलवस्तु लीलामय मायमें आत्मप्रकाश 
करती है। अतएव विन्दुरूप अहङ्कारके आत्मसमपंणके 
बिना महाविन्दु या पूणाहन्ताके स्वरूपकी उपलब्धि 
सम्मवनीय नहीँ हे । इस उपलब्धिमें पञ्चदशकलात्मक 
संसारी जीव, एवं षोडश अथवा निर्याणकलात्मक मुक्त 
जीव, किसीकी सत्ता नहीं रहती । यह जीवमाव-विनिमुक्त 
शिवभाव है, यह पहले ही कहा जा चुका है। पाशजालसे 
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मुक्त होकर जीव जबतक शिवरूपमें प्रकाशित नहीं होता 
तबतक पूर्णस्वरूपा महाशक्तिका यथार्थ सन्धानं पाना बहुत 
ही कठिन है । शिवभाव प्राप्त होनेपर भी शवरूपमें परिणत 
हो शवासन परिग्रह न कर सकनेपर अपने भीतर महा- 
शक्तिका उन्मेष नहीं प्रात हो सकता | 


स्थूल जगत्‌, जिसे हम सर्वदा अनुभव करते हैं, 
दीपकलिकासे बिकीण प्रभामण्डलकी भाँति एक विन्दुका 
बाह्य प्रसारण अथवा विकिरण मात्र है । इन्द्रियोंके 
प्रत्याहारसे इस रश्मिमालाकों उपसंहत कर सकनेपर बाह्य 
जगत्‌ स्वभावतः बाह्य विन्दुर्मे विलीन हो जाता है। 
इसी प्रकार .िज्ञात्मक आभ्यन्तरिक. जगत्‌ भी विक्षुब्ध 
अन्तःकरणका बाह्य विलासमात्र है तथा वह मी विलीन 
होनेपर तदनुरूप बिन्दुखरूपर्मे अव्यक्त हो जाता है । 
इसी प्रकार कारणजगत्‌ उपसंहारको प्राप्त होकर कारण- 
बिन्दुमँ पर्यवसित होता है । यह तीनों जगत्‌ जाग्रत्‌, 
खप्न और सुषुति अवस्थाके योतक हैं । अतएव स्थूल, 
सूक्ष्म और कारण ये तीनों बिन्दु ही त्रिकोणके तीन 
प्रान्तोंके तीन विन्दु हैं। इन्हें अकार”, “उकार” और “मकार” 
के नामसे भी साङ्केतिक भाषामें निर्देश किया जा सकता 
है। अन्तमुंख प्रेरणासे जब ये तीनों विन्दु रेखारूपमें 
भीतरकी ओर प्रवाहित होकर एक मदाविन्दुरूपमें पर्यवसान- 
को प्राप्त होते हैं तो बही तुरीय विन्दु अथवा महाकारण- - 
रूपमै अभिहित होनेके योग्य होते हैं । यही त्रिकोणका 
अन्तःस्थित मध्यविन्दु है, जिसके विषयमें पहले कहा जा चुका 
है । इस विन्दुमें अनादिकालसे दिव्य मिथुन शिव-शक्तिका 
अथवा परमपुरुष और पराप्रङ्कतिके श्वङ्वारादि अनन्त भावों का 
यिछास चलता रहता है । राधाकृष्णका युगलमिलन, 
आदि बुद्ध एवं प्रज्ञापारमिताका युगनद्धखरूप, ० te 
Father तथा God the Son का Holy Ghost 
के अभ्यन्तर पारस्परिक सम्मिलन इसीका चोतन करते 
हैं । यह त्रिकोण ही प्रणवका स्वरूप है। सार्धत्रिवलयाकारा 
अुजङ्कविग्रद्दा सुषुप्ता कुण्डालनी शक्ति भी इसीका नामा- 
न्तर है । कुण्डलिनीका प्रबुद्ध भाव सम्यक्रूपसे सिद्ध होने- 
पर शिय-दाक्तिका भेद बिंगलित हो जाता है तथा साथः 
ही-साथ जीवके साथ शिवका अथवा शक्तिका पार्थक्य 
तिरोहित हो जाता है, तब चक्र या यन्त्र अव्यक्तगर्भमे 
विलीन हो जाता है। विन्दु एवं त्रिकोणका भेद दूर होनेके 
कारण विन्दुका विन्डुत्व तथा त्रिकोणका निकोणत्व कुछ 
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मी अवरिष्ट नहीं रहता । जो रहता है उसका किसी नाम- 
रूपद्वारा निर्देश नहीं होता । बह सब तत्त्वांका मूलकारण 
होनेपर भी किसी विशिष्ट तत््वके रूपमे अभिहित होनेके 
योग्य नहीं रहता । वह चित्‌, अचित्‌ और ईश्वरका 
अनादिभूत आदिकारण होनेपर भी चित्‌, अचित्‌ वा 
ईश्वर किसी भी नामसे वर्णित नहीं हो सकता | 


शक्तिसाधनाका मूलसूत्र नादानुसन्धान अथवा शब्दका 
क्रमिक उच्चारण है । विन्दु या कुण्डलिनी विक्षुव्ध होकर 
नादका विकास करती है । पूर्ण परमेश्वरकी स्वातन्श्य- 
शक्तिसे विन्दुका विक्षोमकार्य सम्पन्न होता है । इसीका 
दूसरा नाम गुरुकृपा या परमेश्वरका अनुग्रह है । इस 
चिदाकाशखरूप बिन्दुको दूसरी कोई निम्नभूमिस्थ शक्ति 
विक्षुव्ध नहीं कर सकती । कुण्डलिनी जब मूलाधारके नीचे 
ऊध्यमुख सहृखार अथवा अकूलकमलमें विराजमान 
रहती है तत्र वह अव्यक्त नामसे विश्वोत्तीण अवस्थाके 
अन्तर्गत रहती है | परन्तु खातन्त्ययद् उसकी अभिव्यक्ति 
होनेपर मूलाधारमें ही उसकी अनुभूति होती है । निराधार 
निरालम्ब सत्तासे यहींसे आधारभावकी सूचना होती है । 
क्रमशः इस शक्तिके उद्दोधनकी मात्राके अनुसार आधार- 
भाव पुनः क्षीण हो जाता है एवं परिशेषमें सर्वतोभावेन 
तिरोहित होकर अध्यंस्थ अधोमुख सहलदछ कमलमें पुनः 
अकूछ सागरमें निमम़ हो जाता है । अकूलसै ही शक्तिका 
उद्दोधन और अकूलमें ही उसका लय होता है, मध्यस्थ 
व्यापार केवल पूर्ण चेतन्य-सम्पत्तिकी प्राप्तिके लिये हैं । 
जो अनन्त गर्ममें अचेतनमावसे अनादिकालसे सुषुता- 
वस्थामें था वह पूर्णरूपमें प्रबुद्ध होकर चैतन्यखरूप- 
अवलम्बनपूर्वेक पुनः उस अनन्त गर्भमे प्रविष्ट हो जाता 
है। यह एक अकूलसे दूसरे अकूलपर्यन्त जो मार्ग है वही 
विश्वजगत्‌का मूलीभूत चक्र है | वत्ताकार मार्गमें मनुष्य 
जिस स्थानसे चलता है, निरन्तर सरलतापूर्वक आगे बढ़ता 
जाय तो वह पुनः उसी स्थानपर लौट आता है । मध्यका 
आवरण चक्रका स्वरूप है । इस प्रकारके चक्र कितने हैं, 
इसका संख्याद्वारा निर्णय नहीं किया जा सकता । तथापि 
साधकजन अपने-अपने प्रयोजन और उद्देश्यके अनुसार 
उनका कुछ निर्देश कर गये हैं । मूलाधार; स्वाधिष्ठान, 
मणिपूर, अनाहत, विशद, लम्बिकाम और आज्ञा-- 
ये सब अज्ञानराज्यके अन्तगत हैं । यद्यपि अधोवर्ती 
चक्रकी अपेक्षा ऊध्येवर्ती चक्रमेँ शक्तिकी सूक्ष्मता 


तथा निर्मछताका विकास अधिक है तथापि ये अज्ञानकी 
सौमाके अन्तर्गत हैं; इसमें कोई सन्देह नहीं है । ज्ञानके 
सञ्चारके साथ-साथ ही आज्ञाचक्रका मेदन हो जाता है; 
अथंया दूसरे प्रकारसे यह कह सकते हैं कि आज्ञाचक्रका 
भेदन करनेसे ज्ञानका उदय होता है । आशाचक्रके 
बाद ही विन्दुस्थान है, यही विन्दु योगियोंका तृतीय नेत्र 
अथवा ज्ञानचक्षु कहलाता है | इसी विन्दुसे ज्ञानभूमिकी 
सूचना मिळती है । चित्तको एकाग्र करके उपसंहृत किये 
बिना, अर्थात्‌ विक्षिप्त अवस्थामै, विन्दुर्मे स्थिति नहीं हो 
सकती । विन्दु-अवस्थामें स्थिति होनेपर भी यथार्थ लक्ष्यकी 
प्रासिमें अनेकां व्यवधान रह जाते हैं । यद्यपि विन्दुभूमिमें 
साधक अहंभावमें प्रतिष्ठित होकर आपेक्षिक द्रष्टा बनकर 
निम्नवर्ती समस्त प्रपञ्चको निरपेक्षभावसे देखनेमें समर्थ 
होता है, तथापि जत्रतक वह बिन्दु पूर्णतः तिरोहित 
नहीं हो जाता, अयात्‌ पूर्णतः अहंभावका विसर्जन 
अथवा आत्मसमर्पण नहीं होता; तबतक महाविन्दु 
अथवा शिवभावकी अभिव्यक्ति नहीं हो सकती । इसी- 
लिये विन्दुमावको प्राप्त होकर साधकको क्रमशः कलाक्षय 
करते-करते पूर्णतया विगतकछ अवस्थामें उपनीत होना 
पड़ता है । विन्दुके बाद उल्लेखयोग्य प्रधान चक्र विन्दु- 
अर्ध अथवा अर्धचन्द्रके नामसे प्रसिद्ध है। बिन्दुको 
चन्द्रविन्दु कहा जाता है; इसीलिये यह अवस्था अधेचन्द्र 
नामसे वर्णित होती है। इसी अवस्थार्मे अष्टकला शक्तिका 
विकास होता है । इसके आगे अर्थात्‌ शक्तिकी नव 
कलाके क्षीण होनेपर एक अवरोधमय घोर आवरणखरूप 
विलक्षण अवस्थाका उदय होता है । बड़े-बड़े देवताओंके 
लिये भी इस स्तरका भेदन करके ऊपर उठना कठिन है । 
परन्तु अनुग्रह-शक्तिके विशिष्ट प्रभावसे भाग्ययान्‌ साधक इस 
चक्रका मेदनकर ऊपर उठनेमें समर्थ होता है । शात्रमे यह 
अवस्था “रोधिनी? नामसे प्रसिद्ध है । इस आवरणका भेदन 
करनेसे ही साधक नादभूमिमें उपनीत होता है। नाद 
चैतन्यका अभिव्यज्ञक दै, अतः इस अवस्थामें चित्शक्ति 
क्रमशः अधिकतर स्पष्ट हो जाती हे । ब्रहमरन्भ्रके जिस 
स्थानमें नादका र्य होता है, यह वढी स्थान है । इसके 
बाद साक्षात्‌ चित्शक्तिका आविमांव होता है। इसी 
शक्तिसे समस्त भुवन विशत हो रहे हैं । इस अवस्थाके 
आगे त्रिकोणखरूपा “व्यापिका? है, यह विन्दुके विलासख- 
रूप वामादि शक्तित्रयसे सङ्घटित है । तदनन्तर सर्वकारण- 


६२ 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ® 


TTT 


भूता समनाइाक्तिका आविभाव होता है । यह शिवाधिष्ठित 
है और समस्त ब्रह्माण्डोंकी भरणझीला है | एतदारूढ़ शिव 
ही परम कारण और पश्चङ्ृत्यकारी हैं । यह चिदानन्दरूपा 
पराशक्ति है, यहीं मनोराज्यका अन्त होता है । इसके 
आगे मन, काळ, देश, तत्त्व, देवता तथा कार्यकारणभाव 
सभी सदाके लिये तिरोहित हो जाते हैं । जो जपादि 
क्रियाके द्वारा नादके उत्थानका अभ्यास करते हैं, वे 
जानते हैं कि आज्ञाचक्रपर्यन्त अर्थात्‌ जहॉतक अक्षमाला 
या वर्णमालाका आवतेन होता है वहाँतक उच्चारण अथवा 
ऊध्वंचालनका काल एक मात्रासे न्यून नदीं हो सकता | 
बिन्दुम वह अर्धमात्रामें पर्यवसित होता है | इसके बाद 
बह क्रमशः क्षीण होते होते समनाभूमिमें एक क्षण रूपमें 
परिणत होता है । इसके आगे मनके स्पन्दनद्ऱ्य हो 
जानेके कारण देश, काल नहीं रह जाते तथा समस्त मानसिक 
विक्षोभ या कहपनाजालके उपझान्त होनेपर निर्विकल्पक 
निबत्तिभावका उदय होता है | यह नित्रत्तिमाव 
होनेपर भी- देह, काल और निमित्तके अतीत तथा मनो- 
भूमिके अगोचर होनेपर भी--वस्तुतः नितान्त निष्कल 
अवस्था नहीं है । क्योंकि इस अवस्थामें इसमें विद्ध 
चिद्र्पा एक कळा शेष रहती है, जो निर्वाणकलारूपसे 
शाञ्नमें प्रसिद्ध है तथा योगिजन जिसे द्रष्टा या साक्षि- 
चैतन्यके नामसे पुकारते हैं | सांख्यका कैवल्य इसी 
अवस्थाकी सूचना देता है । क्योकि सांख्यकी प्रकृति 
पञ्चदशकलात्मिका है और उसका पुरुष षोडशी या 
निर्वाणकलाका स्वरूप है । 


पुरुषे षोडशकछे तामाहुरम्टतां कलास्‌ । 


इस कलासे ऊपर उठे विना महाविन्दु वा परमात्मस्व- 
रूप शिवतत्त्वकी उपलब्धि नहीं हो सकती । सांख्यभूमिसे 
अग्रसर होनेपर वेदान्तकी साधना होती है,--इस एक 
कलामात्रावरिष्ट निर्वाणभूमि वा उन्मनाभूमिको पार कर 
महाविन्दुरूप पूणाहन्तामय अवस्थामें पदार्पण करना भी 
यही है । पूर्णाहन्ताखरूप शिवभावकी स्फूर्ति होनेपर 
जब इसका भी परिहार होता है--जब विन्दुका क्रमशः 
क्षय होते-दोते उन्मनी अवस्थाका अवसान होनेपर विन्दु 
झून्य हो जाता है, तब पूर्णसरूप महादयक्तिका आविर्भाव 
होता है । अर्थात्‌ महाविन्दुके पूर्ण रूपमें स्थित होनेपर 
उसमें पराशक्तिकी नित्य अभिव्यक्ति होती है | पक्षान्तरमें 
महाविन्दुके रिक्त हो जानेपर परमरिवका आविर्भाव होता 


है । वस्तुतः शिव-शक्तिके विभिन्न न होनेके कारण तथा 
महाविन्दुकी पूर्ण और रिक्त अवस्था भी नित्य-सिद्ध होनेके 
कारण शून्य और पूर्णत्वका आविर्माव नित्य. ही मानना 
होगा । जो रिक्त दिशा है; लौकिक दृष्टिसे वही अमावस्या 
है और जो पूर्ण दिशा दै वही पूर्णिमा है । मद्दाशक्तिके 
प्राधान्यको अङ्गीकार कर अमावस्याकी ओर जो उसकी 
स्फूर्ति होती है वही कालछीरूपमें तथा जो पूर्णिमाकी ओर 
स्फूर्ति होती है वही षोडशी, त्रिपुरसुन्दरी वा श्रीविद्याके 
रूपसे साधकसमाजमें परिचित होती है । कालीकुल और 
श्रीकुलका यही गुप्त रहस्य है। मध्यपथमें तारा वा तारिणी 
विद्या है। यहाँ उसकी आलोचना नहीं करनी है । हमने जो 
कुछ कहा है यह महाशक्तिका प्राधान्य अज्ञीकार करके ही 
कहा है । परन्तु प्रकाश या शिवखरूपका प्राधान्य अङ्गीकार 
करनेपर इस अवस्थामें कुछ भी कहनेको नहीं रह जाता। 


स-कल, निष्कल और मिश्र-शक्तिकी ये तीन अवस्थाएँ 
हैं, अतः शक्तिकी उपासना भी खभावतः इन तीन श्रेणियो- 
में ही अन्तर्भुक्त हो जाती दै । उपासनाके क्रमसे स-कल 
भावकी उपासना निकृष्ट है, मिश्रभावकी उपासना मध्यम 
है एवं निष्कल उपासना ही श्रेष्ठ है । परन्तु इमळोग जिसे 
साधारणतः उपासना कहते हैं वह इन तीन श्रेणियोंमेंसे 
किसीके अन्तर्गत नहीं है । क्योंकि जब्रतक गुरुकी कृपाइष्टि- 
से कुण्डलिनी शक्तिका उद्दोधन तथा सुषुम्नाके मार्गमे प्रवेश 
नहीं हो जाता तवतक उपासनाका अधिकार नहीं उत्पन्न 
होता । मूलाधारसे आज्ञाचक्रपर्यन्त चक्रेब्यरीरूपमें शक्तिः 
की आराधना ही निकृष्ट उपासना है । परन्तु जो साधक 
इन्द्रिय और प्राणकी गतिका अवरोध कर कुलपथमें 
प्रविष्ट नहीँ हो सकता उसके लिये देवीकी अधम उपासना 
भी सम्भव नहीं दै । साधक क्रमशः अधमभूमिसे यथाविधि 
साधनाद्वारा नि्मेलचित्त होकर मध्यम भूमिकी उपासनाका 
अधिकारी होता है । तदनन्तर उत्तम अधिकार प्राप्तकर 
भगवतीकी अट्टैत उपासंनासे सिद्धिलाभ करता है । मनुष्य 
जब्रतक द्न्द्रमय मेदराज्यमें वर्तमान रहता है तबतक 
उसके लिये निम्नभूमिकी उपासना ही खाभाविक है। 
कर्म ही इसका रूप है । चतुरखसे वैन्दवचक्रप य॑न्त 
अथवा मूलाधारसे सहृ्नदळकमछपर्यन्त सदळ आवरण- 
देवतादिसहित समग्र देवीचक्रको उपासना ही कमोत्मक 
अपरा पूजा है । इस पूजा अर्थात्‌ . षट्चक्रके क्रियारूप 
अनुष्ठानका अवेळम्बन कर अग्रसर न हो सकनेसे चित्तम 
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कदापि अभेदज्ञानका उदय नहीं हो सकता । खयं शङ्कर 
भी भगवतीकी अपरा पूजा किया करते हैं । यह महाजनों- 
का सिद्धान्त है । इसीलिये शानीके लिये भी चक्रपूजा 
उपेक्षणीय नहीं है | साधक अपनी देंहमें विभिन्न प्रकारके 
गणेश, अह, नक्षत्र, राशि, योगिनी एवं पीठका विधिपूर्वक 
न्यास वा स्थापन कर सकनेपर केवळ इसीके प्रभावसे 
साक्षात्‌ परमेश्वरतुल्य अवस्था ग्राप्त कर सकते हैं ।# 


निम्नभूमिकी उपासनाके प्रभायसे साधकका अधिकार- 
बळ बढ़ जानेपर वह मध्यम भूमिमें उपनीत होकर मेदाभेद- 
अवस्थाको उपलब्ध करता है। तब समुच्चित ज्ञान और 
कर्मका आविर्भाव होता है और आन्तर अद्रैतघाममें 
क्रमशः बाह्य चक्रादिका लय हो जाता है । इसके बाद जब 
शानमें कर्मकी परिसमाप्ति हो जाती है तब अभेद या अद्देत- 
भूमिकी स्फूर्ति होती है और साधक. परापूजाका नित्य 
अधिकार खभाबतः ही प्रास्त कर लेता है | एकमात्र परम- 
शिवकी स्फूर्ति वा ब्रह्मज्ञान ही परापूजाका नामान्तर है । 
इस ज्ञान अथवा परम तत्त्वके विकासको लौकिक जगतूमें 
कोई समझ नहीं सकता । 

अधोमुखं श्वेतवर्ण सहखदछकमल वा अकूछ कमल- 
की अन्तर्केलिकामै वागूभव नामक एक प्रसिद्ध त्रिकोण 
है। इस त्रिकोणसे परादिक्रमसे चार प्रकारके वाकू 
वा शब्द उत्पन्न होनेके कारण इसका नाम वाग्मव है | 
इस त्रिकोणके मध्यमें विश्वगुरु परम शिवकी पादुका 
है । यह प्रकाश, विमश तथा इन दोनोंके सामरस्य- 
भेदसे तीन प्रकारकी हे । इस पादुकासे निरन्तर परमामृत 
निकलता रहता है--इस स्निग्ध अमृतमय चन्द्ररद्मिद्वारा 
समस्त विश्वका सञ्जीवन, माधुर्यसम्पादन और तृत्ति होती है । 
यह पादुका समस्त जीवोंका आत्मखरूप है । इसके बाद 
दिवाद्वेतभावनारूप प्रसादको ग्रहण करनेसे समस्त तत्त्व 
विश्युद्ध होकर विमल आनन्दका उदय होता है । तत्यञ्चद्धि 
और आनन्दसञ्चारके पश्चात्‌ हृदयाकाशमें जिस परम 
नादा उदय होता है उसका चिन्तन करनेपर आद्याशक्ति- 
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# जिन्होंने सत्य सत्य हो स्वदेहमें देवताओंका न्यास करना 
सीख लिया हे, उनके सामथ्यंकी तुलना नहीं हो सकती । इस 
अकारका मनुष्य यदि न्यासरहित साधारण मनुष्यको प्रणाम कर 
छे तो उसकी मृत्यु अवश्यम्भावी है। 


के आनन्दमय रूपकी उपलब्धि होती है। साधकके हृदयमें 
इस प्रकारके नादकी अभिव्यक्ति ही आन्तर जप या मानस 
जपके नामसे प्रसिद्ध है | चित्तके बाह्य प्रदेशसे लौटकर 
अन्तमुंखमें एकाग्र होनेपर इसका अनुभव होता है। इससे 
अश्रु, पुलक, स्वेद, कम्प प्रति सात्त्विक विकारोंका 

उन्मेष होता है । इस आन्तर जप या नादानुसन्धानके समय 
इन्द्रियसञ्चार नहीं रहता, इसीलिये इसे वाह्य जप नहीं 
कहा जा सकता । वाह्य जप विकल्पका ही प्रकारमेद है । 
परन्तु आन्तर जपमें विकव्पका व्यापार च्रून्य हो जाता है । 
यही निष्कल चिन्तन अथवा घ्यानका स्वरूप है । वस्तुतः 
यह चित्तकी निरन्तर अन्तर्मुखताके सिवा और कुछ भी 
नहीं दै । इस प्रकारका चिन्तन तत्रतक उदित नहीं हो 
सकता जब्रतक झुद्ध चेतन्यका सङ्कोचमाव दूर नहीं हो 
जाता । पर चित्कला महाशक्तिका उल्लास ददोनेपर स्वतः ही 
इस सङ्कोचका नाश हो जाता है । तब पूर्णाइनता खयमेंव 
विकसित हो जाती है | इन्द्रियांको तृत करनेवाले शब्द, 
स्प प्रशतिके द्वारा आत्मदेवताकी जो पूजा होती दै, उसे 
स्वाभाविक पूजा वा सहज उपासना कहकर महायज्ञरूपसे 
शास्रमे उसकी प्रशंसा की गयी है। विषयानुमवजन्य 
आनन्द महानन्दके साथ मिळनेपर जिस वैषम्यहीन 
अवस्थाका उदय होता है वहीं भगवतीकी उत्तम उपासना- 
का प्रकृत तत्त्व है | 


हमने अत्यन्त संक्षेपमें शक्तिसाधनाके साधारण तत्त्वके 
सम्बन्धम कुछ निवेदन किया । द्वत, द्वेताद्वेत, अद्वेत-- 
यह त्रिविध उपासनाएँ शक्तिसाघनाके ही अन्तर्गत हँ । 
अतः समस्त देवताओंकी साधना तथा योग, कर्म प्रभृति 
सब इसके अन्तर्गत हैं । काली, तारा प्रमृति भेदसे साधना- 
के प्रकारमेद अप्रासज्ञिक समझकर यहाँ आलोचित नहीं 
हुए हैं । वीजतत्व और मन्त्रविशान, नादविन्दुकलाका 
खरूपाछोचन; मन्त्रोद्धार और मन्त्रचेतन्य प्रभ्ृति क्रियाएँ; 
दीक्षा और शुरुतत्य, दीक्षातत्व, अध्वद्यदि, भूत और 
चित्तकी शोधनक्रिया, माटृका और पीठविचार, न्यास 
और प्राणप्रतिष्ठा--इस प्रकार अनेकों विषय शाक्त साधनाः 
की विस्तृत आलोचनासूचीके अन्तर्गत हैं । कहनेकी 
आवश्यकता नहीं कि झक्ति-उपासनाके सम्बन्धें पूण शान 
ग्राप्त करनेके लिये इन सब प्रासङ्गिक विषयोका भी ज्ञान 
होना आवश्यक है। 


पादन 


९ -- As SRN ४० ED SPT MOP 


तत्त 


( झेखक--ओऔ सर जॉन बुडरफ ) 


मन्त्रशाल्नके ज्ञानके लिये छत्तीस शैव-शाक्ततत्त्वोंका 
समझना भी आवश्यक है । उदाहरणतः यह कहा जाता है 
कि शक्तितत््वके अन्दर शक्ति है, सदाख्यतत्त्वके अन्दर 
नाद है, ईइवरतत्त्यके अन्दर बिन्दु है । तब प्रभ यह होता 
है कि ये तत्व क्या हैं जिनका उल्लेख शैव एवं शाक्त दोनों 
प्रकारके तन्त्रोमें मिळता है ! तत्त्वोको पूरी तरहसे समझे 
बिना मन्त्रशा्रक्रे ज्ञानमें प्रगति नहीं हो सकती.। 


शैवशाक्तशाजमें शक्तिके रूपमें प्रमा (ज्ञान) को 
विमश शब्दसे अभिहित किया गया है | प्रमाके दो अंश हैं-- 
अहमंश और इदमंश, जिनमें पहला आत्माका ग्राहक 


अंश है और दूसरा ग्राह्य । क्योंकि यह बात ध्यानमें रहे . 


कि एक आत्मा ही मायारूप उपाधिके कारण द्रष्टारूप 
अपनी हीं इष्टिमें अपनेसे भिन्न-अनात्म अथवा दृद्यरूपमें 
भासता है । मूलमें प्रमेय वस्तु प्रमातासे भिन्न नहीं है, 
यद्यपि इस ब्रातका अनुभव तत्रतक नहीं होता जबतक 
ग्रमाता और प्रमेयकी भेदप्रतीतिका कारणभूत मायारूप 
बन्धन शिथिल नहीं हो जाता । प्रमा अथवा प्रतीतिका 
अहमंश यह है जिसमें आत्मा दूसरेकी तरफ न देखता हुआ 
अपने ही प्रकाशमें स्थित रहता है (अनन्योन्मुखोऽहं- 
प्रत्ययः) । इसी प्रकार वूसरेकी ओर देखनेवाला विमश “इदं 
प्रत्यय'कहलाता है ( यस्त्वन्योन्मुखः स इदमिति प्रत्ययः ) । 
परन्तु यह “दूसरा” भी आत्मा ही है, क्योकि वास्तवमें एक 
आत्माके अतिरिक्त दूसरी कोई वस्तु है ही नही । हाँ, 
इसकी प्रतीति अवश्य ही मेदरूपसे होती है । परमावस्थामें 


आत्माका यह इदंरूप उसके अहमंशके साथ घुला- 


मिछा--सम्पक्त होकर रहता है । शद्ध अवख्थामें, जो 
परमावखा और मायाके बीचकी अवस्था है, इस “दूसरे? 


. की आत्माके अंझरूपर्मे ही प्रतीति होती है । अद्युद 


अबस्थामें, जिसमें मायाका आधिपत्य होता है, प्रमेय यस्तु 
परिच्छिन्न आत्मासे भिन्न प्रतीत होती है। 


` प्रतीति अथवा ज्ञानकी मी दो कोटियाँ हैं--(१) पूर्ण 
(सकल) विश्वका सकल ज्ञान, और (२) त्रिविध जगतूका 
परिच्छन्न ज्ञान । इन दो कोटियोँके बीच ज्ञानकी माध्यमिक 
अवस्था भी हैं, जिनके द्वारा एक शुद्ध चैतन्य अथवा 


आत्मा जड प्रतिमे आबद्ध होता है । हरमीज 
( प्रक्षण€5) नामक पाश्चात्य विद्वान्‌का एक आभाणक 
प्रसिद्ध दै५-.'83 ३0०४९, 5० ७९।०ॐ. अर्थात्‌ जो ऊपर 
है वही नीचे भी है । इसी प्रकार विश्वसारतन्त्रमें भी लिखा 
है--'जो यहाँ है सो वहाँ भी है; जो यहाँ नहीं है वह कहीं 
नहीं है? (यदिहास्ति तदन्यत्र यन्नेहास्ति न तत्‌ कचित्‌ )। 
शैयसिद्धान्त भी यही कहता हे--“बाहर जो कुछ दीखता 
है वह इसीळिये दीखता है कि भीतर भी यही है |! 


साचानामवभासनम्‌ । 
` बहिरात्मना ॥ 


वत्तमानाचभासानां 
अन्तःस्थितवतासेव घरते 


“जो वस्तु. इस समय दिखायी देती हैं वे बाह्य पदाथाँके 
रूपमै इसीलिये अवभासित होती हैं कि वे भीतर भी हैं ।! 
इसलिये परमात्मासे प्रादुभूंत हमारे ज्ञानमें जो पदार्थ है यह 
परम ज्ञानमें भी दै, चाहे किसी दूसरे ही प्रकारसे क्यों न 
हो । परम ज्ञान, जिसे “परा संवित्‌? कहते हैं, निरा सूक्ष्म 
निर्विषय ज्ञान नहीं है। बह तो “अहम? और 'इदम्‌? अथात्‌ 
शिव और परा अव्यक्त शक्तिका अखण्ड ऐकात्म्य है-- 
एकरूपता है । पहला अर्थात्‌ अहम्‌ प्रकाश अथवा आहक- 
रूप है और दूसरा विमदी अथवा ग्राह्मरूप । परन्तु इस 
खितिमें दोनों इस प्रकारसे घुले-मिले हें कि उनका एथक- 
रूपसे भान नहीं होता । इस परासंवितूमें संवेदन 
(£९९०९) की अपरोक्षता (m/०९३८5) रहती है । 
यही आनन्द है, जिसे 'स्वरूपविश्रान्तिः कहा गया दै। 
मायिक जगतूमें आत्माका सम्बन्ध उसीसे रहता है जिसे 
बह भूरुसे अनात्म समझ लेता है । यहाँ जगत्‌, जो शिवके 
ज्ञानका विषय है; पूर्ण जगत्‌ अर्थात्‌ पराशक्ति है जो अपने 
ही ज्ञानखरूपकी दूसरी दिशा है । “पराप्रवेशिका' नामक 
अन्थमें उसे “परमेश्वरका हृदय” (हृदयं परमेशितुः) कहा 
गया है | क्योकि मायिक प्रमाताके लिये विश्व अपनेसे 
भिन्नरूपे दृश्यमान पदार्थो का व्यक्त जगत्‌ ही है । परम शिव 
और शक्ति परस्पर आर्किष्ट एवं प्रणयबद्ध होकर रहते हैं । 


निरतिशय प्रेमका ही नाम आनन्द है (निरतिशयप्रेमास्पद- 


त्यमानन्दत्यम्‌) । इस परम अवस्थाका बृहदारण्यक उप- 
४ 
निषदूमें इस प्रकार वर्णन आया दै “बह्‌ आनन्दमै ऐसा 


ऋ तत्त्व 
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“=, 


विभोर था जैसे त्री और पुरुष परस्पर आशिष होकर रहते 
है (स हैतावानास यथा ख्रीपुमांसौ संपरिष्वक्तो) | उस 
समय भीतर और बाहरका भेद नहीं रह जाता और प्रेमी, 
मरेमास्पद एवं प्रेमकी त्रिपुटी एकताके, आनन्दमें लीन हो 
जाती है । वह अनुभूति देशकालसे शून्य, पूर्ण, सर्वग्राहिणी 
एवं सवंशक्तिशालिनी होती है। यह निष्कल अथवा 
परमशिवकी अवस्था है। यह तत्त्वातीत परा संवित्‌ है, 
पूर्ण जगतूके रूपमें इसकी 'परनाद? एवं “परा याक? संज्ञा 
होती है । परम शिव पूर्ण जगत्‌ अर्थात्‌ परनादकी ही 
अनुभूति है । इस प्रकार जगत्‌ शद्ध शक्तिखरूप होता है । 


हमारा प्रापश्चिक ज्ञान मानों इन सबका मायाके कारण- 
रूप जळपर पड़ा हुआ उलटा प्रतिब्रिम्ब है । मायाशक्ति 
वह भेदबुद्धि है जिसके वशीभूत होकर पुरुष द्रष्टके रूपमें 
जगत्को अपनेसे बाह्य एवं पथक्‌ असंख्य पदार्थोके सहित 
देखता है | मायिक जगतूमें प्रत्येक आत्मा अन्य सभी 
आत्माओंसे एथक्‌ सत्ता रखता है । परम अनुमूतिकी 
अवस्थामे एक ही आत्मा स्वयं अपना ही अनुभव करता 
है । माया एवं पञ्चकञ्चुकोंके अधीनस्थ चैतन्यका नाम ही 
पुरुष है; ये पत्नकश्लुक वे परिच्छेदक अथवा उपाधिभूत 
शक्तियों हैं जो आत्माकी नैसर्गिक पूर्णताको संकुचित कर 
देती हूं.। इस प्रकार पूर्णावस्या आकृतिशून्य होती है, 
प्रपञ्चावस्था साकार होती है; पूर्णावस्था देशकालसे शून्य एवं 
सवंव्यापिनी होती दै, प्रपश्चावस्था इससे विपरीत गुणवाली 
होती है। कालके द्वारा समयका आकलन--विभाग 
होता है । नियति खतन्त्रताकी संहारक होती है और 
पुरुषके लिये यह व्यवस्था कर देती है कि अमुक समयमै 
उसे क्या करना चाहिये और क्या नहीं करना चाहिये । 
परम अवस्था पूर्णायस्था है, उसमें किसी वातकी त्रुटि नहीं 
रहती । राग-कञ्चक पदार्थामें अनात्मरूपसे राग उत्पन्न कर 
कामना उत्पन्न करता है । परमशिवकी सर्वज्ञता और 
सर्वकतृंता विद्या और कलाके व्यापारसे परिच्छिन्न हो 
जाती हैं और पुरुष “अप्पञ्च' और 'अल्पकर्ता' बन जाता है। 

मध्यवर्ती तत्त्वोंके द्वारा) जिनका आगे वर्णन किया 
जायगा, इस बातका स्पष्टीकरण होता है कि परा संवित्‌ 
पूणे अनुभूतिके सर्गात्मक ( सकळ ) रूपसे किस प्रकार अपूर्ण 
प्रपञ्चज्ञानकी उत्पत्ति होती है | शिवके दो रूप हे-( १ ) 
विश्वातीत ( 7 ःa॥५०९॥५९०६०। ) तथा (२) विश्वी- 
त्पादक ( 07९2४४९ ) एवं विश्वात्मक ( [mm ॥n९॥६ ) | 


५ 


निष्कल परम शिवके सकल रूपको शिवतत्त्व कहते हैं, जो 


' उन्मनी शक्तिका अधिष्ठान है । अपने सकलरूपमें क्रियाः 


शील होकर शिव व्यक्त जगतूके रूपमे अपना ही प्रमेय 
अथवा शेय बन जाता है । क्योंकि वास्तवमें परम शिवके 
अतिरिक्त किसी यस्तुकी सत्ता ही नहीं है। दिवतत्त्य निस्पन्द 
परमशियका प्रथम स्पन्द है । झाक्तितत्त्य सिब्रतत्वका 
एकमात्र निषेधक रूप है । निषेध ही शक्तिका व्यापार है 
( निषेधव्यापाररूपा शक्तिः ) | चेतन्यरूपा वह खयं अपना 
ही निषेध करती है-अत्याख्यान करती है | अर्थात्‌ प्रमा 
(ज्ञान ) को ग्राह्मत्वांशसे दन्य कर देती है, जो अपना ही 
पराशक्तिरूप है । इस प्रकार ज्ञानकी दूसरी दिशा ही बच 
रहती है, जो प्रकाशमात्र है अर्थात्‌ जिसे हम अहमिद- 
मात्मक ज्ञानका अहमंश कह सकते हैं, चूँकि इस ज्ञानमै 
आह्यता ( 00।९०६४।६५ ) का लेश मी नहीं है। चाहे वह 
व्यक्त अथवा अव्यक्तरूपसे परा संवित्में रनेयाली हो 
अथवा उससे नीचेके कार्यरूप (९7१४९ ) ज्ञानमें 
रहनेवाली हो, इसलिये शिवतत्त्वको ्यातिञ्रन्य कहते 
हैं । यह वह ज्ञान है जिसमें आत्मा अपनेसे अन्य किसीकी 
ओर नहीं देखता ( अनन्योन्मुखोऽहं प्रत्ययः ) । ज्ञानका 
आहय खरूप एक प्रकारसे निरा निषेधात्मक है । गाह्य खरूपसै 
शून्य होनेके कारण ही उसकी “शून्य! संशा है । शक्तिः 
तत्त्वको शिवकी अव्यक्त एवं सन्ततसमवायिनी इच्छा भी 
कहते हैँ । 


शक्तिके व्यापारका यह वर्णन अत्यधिक सूक्ष्म एवं 
गहन है, क्‍योंकि उससे इस बातका स्पष्टीकरण होता है 
कि परम ऐकात्म्यज्ञान अथवा अमेदज्ञान ही भेद. अथवा 
द्वेतज्ञानका मी मूलकारण है । इस प्रकारका द्वैतज्ञान 
तथा उसके पूर्ण विकासकी श्रेणियाँ तभी पाडुभूत 
हो सकती हैं जब इम एक ऐसी अवस्था स्वीकार 
करें जिसमें ऐकात्म्यज्ञान विकलित हो जाता है--छिन्न- 
भिन्न हो जाता है । ऐसा करनेके लिये सर्वप्रथम परा 
संवितमेंसे उसके विषय अर्थात्‌ पूर्णजगत्‌ ( पराशक्ति) 
परनाद ) को निकालना होता है, जिससे केवल ग्राहकता- 
मात्र रह जाती दै | हकताके इस प्रकार उन्मुक्त हो 
जानेपर--निखर जानेपर विश्वका फिरसे धीरे-धीरे उन्मेष 
अथवा विकास होता है, पहले अव्यक्तरूपर्मे और पीछे 
मायाके द्वारा व्यक्त शक्तिके रूपमें | परा संवितूमे अहम्‌? 
और “इदम्‌? एकरूप होकर विद्यमान ये-घुलेमिले-से थे । 
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शिवतत्त्वमे सम्बद्ध शक्तितत्त्वके व्यापारसे ज्ञानका इदमंश 
निकल जाता है और केवल अहंविम्श शेष रह जाता दै । 
इस अहंविमशके साथ इदम्‌? अथवा जगत्‌ फिरसे धीरे- 
धीरे सम्पर्कम आता है । उस समय “अहम! और “इदम्‌? का 
ऐकात्म्य नहीं रहता, किन्तु दोनों अलग-अलग आत्माके 
अंशरूपमें रहते हैं । अन्ततोगत्वा (अहम! और 'इदम? का 
यह समुदितरूप छित्र-मित्र हो जाता है; (अहम! और 'इदम! 
अलग-अलग हो जाते हैं। अवशिष्ट तत्त्वोके वणनसे इस 
पार्थक्यकी प्रक्रिया भी समझमें आ जायगी । शिवशक्ति- 
तत्व कार्यरूप नहीं है क्योंकि सृष्टि अथवा प्रल्यमे भी यह 
एकरस रहता है। बह अखिल ब्रह्माण्डका बीज एवं योनि है । 
' _ ज्ञानके प्रथम आमासको 'सदाख्य” अथवा 'सदाशिव' 
तत्त्व कहते हैं । यहाँ यह बात ध्यान देनेकी है कि कारण कार्यमे 
भिन्नरूप भासता हुआ भी सदा एकरूप, एकरस रहता है। 
परा संवित्‌ अपने सकल (सर्गात्मक ) रूपमें जगत्‌की 
उत्पांदिका होनेपर भी सदा निर्विकार--अपरिणामिनी रहती 
है । यह आमास मायाबादियोंके विवतंसै मिळता जुलता-सा 
है, अन्तर केवळ इतना ही है कि आभासवादियोंके मतमें 
कार्य सत्‌ है और मायावादियोंके मतर्मे यह असत्‌ है । 
यह अन्तर 'सत्ता' के लक्षणपर भी निर्भर करता है। 


यथार्थ परिणाम--जिसके अनुसार एक वस्तु दूसरी 
बस्तुमें परिणत हो जानेपर अपने प्राक्तनरूपर्मे नहीं रहती; 
अपना पूर्वरूप खो बैठती. दै--जड जगतूके मिश्रित 
(Compounded ) पदार्थामें ही होता है । 


सदाशिव-तत्वमें सङ्कतपोकी आदिम अन्तमुंखी रचना 
प्रारम्भ होती है। इसकी 'निमेध' संज्ञा हे और शानकी 
इसके आगेकी अवस्था, जो इससे विपरीत होती है, “उन्मेष? 
कहलाती है; निमेषावस्थामे दाक्तिरूप विश्यकी ज्ञलकमात्र 
दिखायी देती है। यहाँ आत्मा अपने को ग्राह्मरूपमें अस्पष्टतया 
अनुभव करता है। सृष्टि अथवा विकासकी यह पहली सीढ़ी दद 
और प्रलय अथवा सङ्कोचका अन्तिम सोपान दै । जगत्‌के 
स्फुटत्व एवं वाह्मत्वकों “उन्मेष' कहते हैं । “अहम! “इदम्‌? 
की एक ही आत्माके अंशरूपमें बहुत ही अस्पष्ट झलक 
पाता दै, इसलिये विमशके अहमंशकी प्रधानता रहती दै । 
, सदाशिव वही हैं जिन्हें वेष्णब विष्णुके नामसे पुकारते हैं और 
बौद्ध अवलोकितेश्वर कहते हैं, जो सबपर समानरूपसे 
करुणाकी दृष्टि करते हैं | शात्रपरम्पराके अनुसार अवतारो- 


ॐ तामादिशक्तिं शिरा नमामि * 


के बीज यही हैं । मन्त्रशात्रमे जिसे नादशाक्ति कहते हैं यह 
इसी तत्त्वमे निवास करती है । 


विकासोन्मुख ज्ञानकी तीसरी अवस्थाको इक्वरतत्त्व 
कहते हैं, जो सदाशिव-तत्त्वका बाह्यत्व अथवा बाह्य रूप है। 
(अहम! जगत्‌ ( (इदमः ) का स्पष्टरूपसे किन्तु एक आत्मा- 
के अंशरूपमें आत्मासे अभिन्नरूपमै अनुभव करता है । जिस 
प्रकार पिछले विममे “अहम्‌! की प्रधानता थी उसी मकार 
यहाँ 'इदम्‌'की प्रधानता है । मन्त्रशाजमें इसे “बिन्दु” तत्त्व 
कहते हैं | इसका कारण यह है कि यहाँ ज्ञानका अव्यक्त 
“इदम्‌? के रूपमें जगतके साथ पूर्ण अभेद हो जाता है 
और इस प्रकार जगत्‌ ग्राहकरूप बन जाता है और 
ज्ञान उसके साथ मिलकर एक शानबिन्दुके रूपमें परिणत 
हो जाता है। उदाहरणार्थ मन पूर्णतया आहकरूप हो 
जाता है और हम सबके लिये एक गणितके बिन्दुरूपमें 
अवस्थित रहता दै; यद्यपि शरीर, जिस हृदतक वह आहक- 
रूप नहीं बन जाता, आह्य अथवा परिमाणवाली वस्तु 
दीख पड़ता है । | दु 

चतुर्थ तत्वको 'विद्या', 'सद्विद्या' अथवा 'श॒द्धविद्या' भी 
कहते हैं । शानकी इस अवस्थामें “अहम्‌? और "इदम्‌? का 
सामानाधिकरण्य होता है अर्थात्‌ दोनोंकी समानरूपमें स्थिति 
रहती है । शिवतत्त्वमें अहंविमश होता है, सदाशिव-तत्त्वमें 
अहमिदंविमर् होता है और इंरवरतत्त्वमे इदमहंविमश 
होता है। इनमेंसे प्रत्येक खलमै प्रथम पदकी प्रधानता रहती 
है। विद्यातत्त्यमें विमशंके अन्दर दोनों पदोकी समानता रहती 
है । इस विमशर्म “अहम्‌? और “इदम्‌? के सच्चे सम्बन्धका 
ज्ञान होता है, जिसका स्वरूप है दोनोंका एक ही अधिकरणपर- 
न कि मायाके वशीभूत लोगोके अनुभवके अनुसार दो 
भिन्न-भिन्न अधिकरणौपर-सङ्गमन ( मेल ) और जिसके 
द्वारा इस अनुभवमें रहनेवाले द्वेतका बाध हो जाता है । २. 


(अहम! और “इदम की समानतासे इस विमशमें अगली 
अवस्थाकी तैयारी होती है, जिसमें उक्त दोनों अलग-अलग 
हो जाते हैं । शुद्ध और अशुद्ध सष्टिके बीचकी अवस्था होनेके 
कारण सद्वियाकों 'परापरदशा” कहते हैँ । इसे भेदामेद- 
विमशनात्मक मन्त्ररूप भी कहते हैं । इसे भेदविमशं इसलिये 
कहते हैं कि “इदम्‌? “अहम? से अलग हो जाता है आर अमेद- 
विमश इसलिये कि ये दोनों अलग-अलग होनेपर भी एक ही 
आत्माके अंश माने जाते हैं | इस विमशंकी देतवादियोके 
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इंदवरसे तुलना की जाती है, जो जगत्को अपनेसे भिन्न- 
रूपें देखता हुआ भी उसे अपना ही अंश एवं अपनेसे 
सम्बद्ध मानता है । 'यह सव कुछ मेरा ही विभाय. है, 
मेरी ही विभूति है ( सवाँ ममायं विभावः ),' इस विमर्शको 
मन्त्ररूप इसलिये कहते हैं कि यहाँ हम शुद्ध आध्यात्मिक 
भाबराज्यमें रहते हैं | अबतक हमारे जगतूर्मे ऐसी बाह्य 
अभिव्यक्ति नहीं दृष्टिगोचर होती । इस तत्त्वके नीचे, कहते 
हैं, आठ पुद्लों अर्थात्‌ विज्ञानरूप जीवोंकी सृष्टि हुई 
और इसके अनन्तर सात करोड़ मन्त्रों और उनके 
सण्डलोकी रचना हुई । 


इस अवसरपर मायाशक्तिका प्रादुर्भाव होता है, जो 
“अहम! और “इदम्‌? को एथक्‌ कर देती है और कञ्चुक-- 
अर्थात्‌ चैतन्य ( ज्ञान ) की नैसर्गिक पूर्णताको परिच्छिन्न 
करनेवाली उपाधियाँ--उसे देश और काळ, जन्म-मरण; 
परिच्छिन्नता और विषयवासनाके वशीभूत कर देती हैं 
और इन्हें अब यह अपनेसे भिन्न मनुष्यों और पदार्थोंके 
रूपमें देखने-समझने लगता है । यही पुरुष-प्रकृति-तत्त्य 
है । शैब-शाक्तदशनमें माया तथा कञ्चुकोंके वशीभूत 
आत्मा अथवा शिवको ही पुरुष कहते हैं। (कञ्चुक 
उन उपाधियोंको कहते हैं जिनके संसर्गसे शुद्ध चैतन्यरूप 
आत्मा अपनी नैसर्गिक पूणताको खो बैठता है । ) 


प्रकृति सङ्कुचितरूपमे रहनेवाली शिवकी शान्त 
शक्ति है जो गुणोंकी साम्यावस्थाके रूपमे रहती है। ये 
गुण खयं इच्छा, क्रिया और ज्ञानशक्तियोंके स्थूल रूप हैं । 
सभी पदार्थ पुञ्जीमूत होकर उस भावमयीके अन्दर रहते 
हैं । पुरुष भोक्ता है और प्रकृति उसकी भोग्या है । यह 
प्रकृति प्रारम्ममें केवल ग्राह्मत्वरूपमें रहती है और पुरुष- 
रूप प्रमाता--आत्मासे मिन्नरूपमें दृष्टिगोचर होती है। 
इसके अनन्तर वह अन्तःकरण, इन्द्रिय एवं भूतोंमें, जो 
हमारे जगतूके उपादान हैं, विभक्त हो जाती है । 


पुरुषका अर्थ केवल मनुष्य अथवा जीव नहीं है । 
जगतूकी प्रत्येक वस्तु ही पुरुष है । उदाहरणतः एक सूक्ष्म 
रजःकण भी पुरुष अथवा चैतन्यरूप है; जो प्रथिवीके साथ 
एकरूप होकर आणवी स्मृतिके रूपमै अथवा अन्य 
प्रकारसे अपनी परिच्छिन्न चेतनताको अभिव्यक्त करता है । 
चैतन्य अथवा ज्ञान जिस वस्तुका चिन्तन करता है अर्थात्‌ 
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जिस वस्तुके साथ तादात्म्यभावना करता है उसीके 
आकारका बन जाता है । 


सारांश यह है कि परा संवितका एक सर्गात्मक रूप 
( शिव-शक्ति-तत््य ) भी होता है । इसीको “अहंविमश' 
कहते हैं, जो धीरे-धीरे जगत्‌ ( इदम्‌ ) को अपने ही 
अंशरूपमे अनुभव करने लगता है--पहले अस्पष्टरूपसे 
जिसमें “अहम? की प्रधानता रहती है और पीछे स्पष्टरूपसे 
जिसमें «इदम्‌? की प्रधानता रहती है और अन्तमें “अहम! 
और 'इदम्‌? की समानताके रूपमें जत्र दोनों मायाके द्वारा 
पथक्‌ होनेको तैयार रहते हैँ | इसके अनन्तर मायाके द्वारा 
ज्ञानके दो विभाग हो जाते है और इस प्रकार ग्राहक 
और आह्यका दवेत स्थापित हो जाता है, यद्यपि माह्य 
आत्मासे भिन्न नहीं होता-आत्मा ही स्वयं अपना ग्राह्य 
बन जाता है । अन्तमें शक्ति प्रकृतिरूपसे बहुसंख्यक भूतोंमे 
विभक्त हो जाती दै, जिनसे यह विश्व बना है । परन्तु 
आदिसे अन्ततक एक एवं अद्वितीय शिवकी ही सत्ता 
दण्डायमान रहती है, चाहे यह परा संवितूके रूपम हो; 
चाहे स्थूल भौतिक विग्रहको धारण किये हुए चैतन्यके 
रूपमें । मन्त्रशा्रके सिद्धान्तके अनुसार, जिसमें शब्दकी 
उत्पत्तिका विचार किया गया है, शक्ति, नाद और बिन्दु 
ही शक्तितत््व, सदाख्यतत्त्व और ईश्वरतत््य ( जिसका इस 
निबन्धमें वर्णन हुआ है ) हैं । 

तत्त्वाके साथ कलाओंका भी सम्बन्ध है । ये कलाएँ 
शक्तिरूपमें तत्त्योंकी क्रियाएँ हैं । उदाइरणतः सृष्टि ्रझाकी 
कला दै, पालन विष्णुकी कला है और मृत्यु रुद्रकी कला 
है । परन्तु इन उदाहरणोंमें जैसे कलाओंका सम्बन्ध 
तत्तत्‌ तत्त्वाके साथ स्पष्टतया परिलक्षित होता है उसी प्रकार 
सर्वत्र कलाओंका खास-खास तत्त्योंके साथ सम्बन्ध निर्देश 
करना कठिन है । शाक्ततन्त्रौमें चौरानत्रे कलाओंका 
उल्लेख मिळता है, जिनमेंसे उन्नीस कलाएँ सदाशिवकी) 
छः ईश्वरकी, ग्यारह रुद्रकी, दस विष्णुकी, दस ही बक्षाकी, 
उतनी ही अमिकी, बारह सूर्यकी और सोलह चन्द्रमाकी 
मानी गयी हैं । “सोभाग्यरल्ाकर' नामक अन्थके अनुसार 
निवृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या, शान्ति, इन्धिका) दीपिका, रेचिका; 
मोचिका, परा; सूक्ष्मा, सूक्ष्मामृता, ज्ञानामृता, अमृता, 
आप्यायिनी; व्यांपिनी, व्योमरूपा, मूलविद्यामन्त्रकला, महा- 
मन्त्रकला और ज्योतिषकला--ये उन्नीस कलाएँ. सदारिवकी 


व 


हैं। पीता, इवेता, नित्या, अरुणा, असिता और अनन्ता-ये 
छः कलाएं. ईश्वरकी हैं; तीक्ष्णा, रौद्री, भया, निद्रा; तन्द्रा) 
क्षुधा; क्रोधिनी, क्रिया, उद्गारी) अमाया और मृत्यु-ये ग्यारह 
रुद्रकी कळाएँ हैं | जडा, पालिनी, शान्ति, ईश्वरी, रति, 
कामिका, वरदा, ह्रादिनी, प्रीति और दीक्षा ये दस 


विष्णकी कलाएं. हैं। सृष्टि, ऋद्धि, स्मृति, मेघा, कान्ति, लक्ष्मी, 


द्यति, स्थिरा, स्थिति और सिद्धि--ये दस ब्रह्माकी कलाए, 
हैं । धूम्राचि, ऊष्मा, ज्वलिनी, ज्वालिनी, बिस्फुलिङ्गिनी 
सुधी) सुरूपा, कपिला; हव्यवद्दा और कव्यवहा--ये दस 
कला अभिकी हैं । तपिनी, तापिनी, धूम्रा, मरीचि, 
ज्वालिनी, रुचि, सुषुम्णा, भोगदा, विश्वा, बोधिनी, धारिणी 
और क्षमा--ये बारह सूर्यकी कलाएँ हैं । अमृता, मानदा; 
पूषा, दृष्टि, पुष्टि, रति, धृति, शशिनी, चन्द्रिका, कान्ति, 
ज्योत्ला) भी, प्रीति, अङ्गदा, पूर्णा और पूर्णाम्रता--ये 
सोलह कलाएँ चन्द्रमाकी हैं । इन चौरानबे कलाओंमेंसे 
पचास मातृका-कलाए हैं, जो पश्यन्ती, मध्यमा और वैखरी 


ॐ तामादिशिक्ति शिरसा नमामि # 
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भावोंके द्वारा स्थूल वर्णोके रूपमे अभिव्यक्त होती हूँ । 
उसी प्रसङ्गमें पचास मातृका-कलाओंके नाम इस प्रकार दिये 
गये हैं--निदृत्ति, प्रतिष्ठा, विद्या, शान्ति, इन्धिका, दीपिका, 
रेचिका, मोचिका, परा, सूक्ष्मा, सूक्ष्मामृता, ज्ञानामृता; 
आप्यायिनी, व्यापिनी, व्योमरूपा, अनन्ता, सृष्टि, ऋंद्धि, 
स्मृति, मेघा, कान्ति, लक्ष्मी; युति, स्थिरा, स्थिति,सिद्धि,जडा, 
पालिनी, शान्ति, ऐश्वयाँ, रति; कामिका, वरदा, ह्रादिनी, 
प्रीति, दीर्घा, तीक्ष्णा, रौद्री) मया, निद्रा, तन्द्रा, क्षुधा; 
क्रोधिनी क्रिया, उद्गारी, मृत्युरूपा, पीता, इवेता; 
असिता और अनन्ता--इन चौरानवे कलाआँका उस 
सुराकुम्ममें पूजन होता है जिसमें तारा द्रयमयी निवास 
करतीं हैं । इनका नाम संवितूकला है | यही बात 
योगिनीहृदय-तन्त्रमें कही गयी है#-- 


देशकालपदाथात्मा यद्यद्वस्तु यथा यथा। 
तत्तद्रूपेण या भाति तां श्रये संचिदं कलाम्‌ ॥ 


— oe —— 


षटू शक्ति 


( ठेखक- पं० श्रीभवानीझंकरजी ) 


हेशवर केबल पराशक्तिद्वारा ही 
प्रकाशित होते हैं, अन्यथा कदापि 


महाविद्याशक्तिके प्रकाशके बिना न 
महेश्यरकों देख सकते हैं और न 
पा सकते हैं । पराशक्ति ही महेश्वर- 
का दिव्य ज्योतिःखरूप है । 
अतएव सौन्दयेलहरीमे इस शक्तिको 
सम्बोधित करके ठीक दी कहा गया है- 


“वया हृस्वा चामं चपुरपरितृसेन सनसा-शरीराडँ शम्भोः ।? 
इसी शक्तिको गायत्री कहते हैं अर्थात्‌ “गायन्तं त्रायते इति 


गायत्री जिसका अर्थ है, यह गान करनेवाळेका त्राण 
करती हैं। गायत्री त्रिपाद है और प्रत्येक पादम आठ अक्षर 


हैं । यह आठ दोकाधन अर्थात्‌ क्यूब ( ४७९) है । इस 
दोका भाव है-(१) ज्योति (रूप) और (२) नाम | 
यह “ज्योतिषां ज्योति’ और परमा विद्या तथा जीव और 
चित्शक्तिका मूल है और इसके भीतर नाम अथात्‌ शब्द 
ब्रह्म है, जो अनादि और अव्यय है एवं जिसका वाह्य रूप 
प्रणव है । घन अर्थात्‌ क्यूव व्यक्त किये जानेपर- चतुष्कोण 
(१५०7९) होता है । इस कारण दोके तीन घन व्यक्त 
होनेपर छः चतुष्कोण हुए अर्थात्‌ त्रिपादसे चतुष्पाद हुआ। 
प्रत्येक पादमें चार अक्षर होनेसे गायत्रीमें चौबीस अक्षर 
हुए । ये छः चतुष्कोण छः शक्तियाँ हैं, जिनके नाम हैं- 
(१) पराशक्ति; (२) शानशक्ति, (३) इच्छाशक्ति, (४) 
क्रियाशक्ति; (५) ङुण्डलिनीशक्ति और (६) मातुका- 
शक्ति । 


क्र सर जॉन बुडरफ महोदय शाक्ते-तत्त्वके बड़े अनुभवी विद्वान्‌ माने जांते दै । शरीरमें लकवा हो जानेके कारण वे खास तौर- 
पर शक्तिअङ्कमें नहीं लिख सके । उनकी आश्ञासे उनका यह लेख “७27।274 0! 7/९६78” नामक पुस्तकसे अनुवादित किया गया 
हे। अङ्गरेजी जाननेबाळे शक्तितत्व-्रेमी प्ाठकोंको बुडरफ साइबके अन्य गणेश एण्ड कम्पनी, मद्राससे मँगवाकर पढ़ने चाहिये । 


गम्‌ । टत 


के षड्‌ दाक्ति # 
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(१) पराशक्ति-सब शक्तियोंका मूल और आधार है 
तथा यह परम ज्योतिरूपा है । 


(२) ज्ञानशक्ति-यह यथार्थमें विज्ञानमूलक होनेके 
कारण सब विद्याओंका आधार है। इसके दो रूप हैं- 
(क) पाञ्चभौतिक उपाधिसे संयुक्त होनेपर यह मन, चित्त, 
बुद्धि और अहङ्कारका रूप धारण कर लेती है, जो मनुष्यका 
मनुष्यत्व है और क्रियामात्रका कारण है। (ख) पाञ्चभौतिक 
उपाधिके रज-तम-भावसे मुक्त होनेपर इसके द्वारा दूरदर्शन; 
अन्तञ्चान, अन्तृष्टि आदि सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं । 


(३) इच्छार्शक्ति-इसके द्वारा शरीरके स्नायु-मण्डलमें 
लहरे उत्पन्न होती हैं, जिससे कमेन्द्रियाँ इच्छित कार्यके 
करनेके निमित्त सञ्चालित होती हैं । उच्च कक्षामें सत्त्वगुण- 
की बृद्धि दोनेपर इस झाक्तिके द्वारा बाह्य और अन्तरमें 
समान भाव उत्पन्न होकर सुख और झान्तिकी बृद्धि होती 
है और इसके द्वारा उपयोगी तथा लोकहितैषी कार्य होते हे! 

(४) क्रियाशक्ति-यह आम्यन्तरिक विज्ञानशक्ति है । 
इसके द्वारा सात्त्विक इच्छाशक्ति कार्यरूपमें परिणत होकर 
व्यक्त फल उत्पन्न करती है। एकाग्रताकी शक्ति प्राप्त होने- 
पर इस शक्तिके द्वारा इच्छित विशेष मनोरथ भी सफल हो 
जाता है। योगियोंकी सिद्धियाँ इन्हीं सात्विक और 
आध्यात्मिक इच्छा एवं क्रियाशक्तिद्वारा व्यक्त होती हैं । 


(५) कुण्डलिनीशक्ति- इसके समष्टि और व्यष्टि दो 
रूप हैं । सुष्टिमें यह प्राण अर्थात्‌ जीवनी-शक्ति है, जो 
समष्टिरूपमें सर्वत्र नाना रूपोंमें वतमान है । आकर्षण 
और बिष्लेषण दोनों इसके रूप हैं । विद्युत्‌ और आन्तरिक 
तेज भी इसीके रूपान्तर हैं । प्रारव्धकर्मानुसार यही शक्ति 
बाह्याभ्यन्तरमें समानता सम्पादन करती है और इसीके 
कारण पुनर्जन्म भी होता है | 


व्यष्टिरूपमें मनुष्यके शरीरके भीतर यह तेजोमयी 
शक्ति है । यह पञ्चप्राण अर्थात्‌ जीवनी शक्तिका मूल है, 
जिन प्राणोंके द्वारा ही इन्द्रियाँ कार्य करती हैं । इसी 
शक्तिके द्वारा मन भी सञ्चालित होता है। इस शक्तिके 
साथ सम्बन्ध स्थापित करनेसे अथांत्‌ इसको अपनी सात्त्विक 
इच्छाके अनुसार शिवोन्मुख सञ्चालित करनेसे ही मायाके 
बन्धनसे मुक्ति मिळती दै । साधारण मनुष्यके लिये, जिसने 


इस इाक्तिके साथ साक्षात्‌ सम्बन्ध स्थापित नहीं किया है, यह | 
शक्ति प्रसुसकी भाँति दै । हृदय-चक्रकी साधनासे यह शक्ति 
जाग्रत्‌ होती है । यह सर्पाकार शक्ति है । जो मनुष्य हृदयके 
विकार-काम, क्रोध, लोभ, मोह, मान, मत्सर आदिको 
दूर किये बिना और अहिंसां, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्य, 
अपरिग्रह, शौच, सन्तोष; तप, स्वाध्याय, ईक्वरप्रणिधान 
आदिसे हृदयको परिष्ठुत किये बिना ही केवळ बाह्य क्रिया- 
द्वारा (जैसे हृठयोगकी साधना) इस शक्तिको जाएत करना 
चाहता है, वह किञ्चित्‌ चमत्कारिक सिद्धियाँ भले ही प्रास 
कर ले, किन्तु अध्यात्मदष्टि्से उसका अवस्य अधःपतन 
होता है। उसके दुगुण और विकार बढ़ जाते हैं, जिस 
तरह पवित्र हृदयवाले साधकके सद्गुण इस शक्तिकी 
जागतिसे वृद्धि पाते हें । ऐसे अपवित्र हटी साधक हृदयमें 
अष्टदल कमल देखते हूँ, जहाँ महाविद्याका यथार्थ वास- . 
स्थान नहीं है । किन्तु राजयोगी, पवित्रात्मा उपासक 
साधक श्रीसद्गुरुकी कुपासे हृदयमें अष्टदल कमलके चक्र- 
को देखता है जो विद्याशक्तिका ठीक वासस्थान है और 
उनकी ङृपा प्रासकर तंथा अविद्यान्धकार पारकर वह 
शिवमें संयोजित होता है । 

(६) मातृकाशक्ति-यह अक्षर, बीजाक्षर, शब्द, वाक्य 
तथा यथार्थ गानविद्याकी भी शक्ति है । मन्त्र-शाजके 
मन्त्रोंका प्रभाव इसी शक्तिपर निर्भर करता हे । इसी शक्तिकी 
सहायतासे इच्छाशक्ति अथवा क्रियाशक्ति फलप्रदा होती 
है । कुण्डलिनीशक्तिका आध्यात्मिक भाव भी न तो इस 
शक्तिकी सहायताके बिना जाश्त होता है और न लाभदायक 
ही । जब सात्त्विक साधकके निरन्तर सात्त्विक मन्त्रका जप 
करने और ध्यानका अभ्यास करनेसे मन्त्रकी सिद्धि होती है 
तब उसकी इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति और कुण्डलिनीशक्ति 
भी स्वयं अनुसरण करती हैं । अतएव यह मन्त्रशक्ति सब 
शक्तियोंका मूल है | क्‍योंकि शब्द ही सृष्टिका कारण है । 
सृष्टिके सब नाम इसी शक्तिके रूपान्तर हैं और रूप भी 
इसीके अधीन हैं| बीजमन्त्र इसी शक्तिका व्यक्त रूप 
भूलोकमे है । मन्त्र सिद्ध हों जानेपर वह पवित्रात्माका 
उद्धार माताकी भाँति करता है, किन्तु अपवित्रात्मा और 
कामासक्तको अधोगति देता है । 


26 कब 


शक्ति और शक्तिमाचकी अभिन्नता 


(छेखक--औआनन्दखरूपजी “साहेबजी महाराज”, दयालवाग ) 


(कन डेका दिन था और प्रातःकालकी बेला। 
र उषाकी लाल-लाल कोमल किरणे क्षितिज- 
दर पर खेल रही थीं | प्रभातमें नवजीवन- 
| के सञ्चारके साथ-साथ पछ, पक्षी, मनुष्यमें 
/ भी एक नवीन चेतनाका आविभाव 
2८. हो रहा था । शीघ्र ही हवामें सङ्गीत, 
¢ ह तुमुल ध्वनि और हास्य भर गया ! प्राची- 
का महामहिम अधिपति आकाशमें अपने चमकते हुए 
सोनेके रथपर आरूढ दिखलायी दिया । प्रकृति माताने 
हँसते हुए उनका अभिवादन किया--उन्‍्होंने अपनी 
सुनहरी किरणे फैला दीं, उसे प्यारसे चूम लिया, सहळाया। 
माता प्रकृति प्रेमे खिळखिलाकर हँस पडी- और फिर 
अन्य जीवों) पशु; पक्षी, मनुष्यका क्या कहना ! 
“प्यारे, भोले पक्षियों ! प्राचीका यह महान्‌ सम्राट्‌ 
कोन है ?--मैंने पूछा । 
वे केवल चहचहाते रहे । 
“पशुओ ! तुम बतलाओगे १? 
वे केवल रॅभाते रहे । 
“माँ, प्यारी माँ! तुम मेरी सहायता करोगी £ 
(बह मेरा प्रेमी है!--कुछ सकुचाते हुए, शर्माते हुए 
मॉने कहा ।' 
“क्या ठुम उसकी रानी नहीं हो ? 
४ हूँ; यदि मैं उनकी रानी होती, वह रातदिन मेरे 
महलमें बसते !' 
“परन्तु ७५७७०००१७० ५०७ » ७७ ७ ७७ ५» ०५०७ ५०५७००७ ५७०७७ ७७ >» कढ 
धमै व्यस्त हुँ--परन्तु-वरन्तुके लिये समय नहीं” 
माने बीचमें ही जरा तेजीसे रोक दिया । 
सुनहला रथ धीरे-धीरे पश्चिमकी ओर बढ्ता चला और 
माँ उदास, उद्दिम और खिन्न हो गयी । 
मैंने कहा, “पशुओं और पक्षियों ! नित्य प्रातःकाल 
तुम 'देवता' को देखते दो, उसकी कपाका आस्वादन करते 
हो, चहचहाते हो, रंभाते हो" `" ` और फिर भूल जाते हो ! 
और माँ | तुम भी उसका नित्यम्रति अभिवादन किया 


करती हो, उसके प्यार और खेहको पीती हो और पुनः 
उसे भूल जाती हो !” 

“हुम्‌ सभी बहुत अधिक व्यस्त हे -- वे एक साथ बोल 
उठे, मेरी ओर पीठ फेरकर और मुझे आश्चर्यमे छोड़कर 
चल दिये, मैं रोता रहा | 

मैं एकान्तमें सोचता रहा, “तो क्या मनुष्यके ही हिस्से 
“अपरिचित? के लिये अमर उत्कण्ठा मिली है ! शेष सभी-- 
माता प्रकृति भी व्यस्त है--केवल मनुष्यको अवकाश प्राप्त 
है ! परन्तु इसका कारण ! प्रभुकी इस दैनमें कोई विशेष 
प्रयोजन होगा । हमें आँखें मिली हैं और सामने प्रकृति- 
के अमित सौन्दर्यका भाण्डार खुला पड़ा है-देखनेके लिये 
और आनन्द लूटनेके लिये | रसास्वादनके लिये हमें जिह्वा 
मिली है और साथ ही प्रकृतिका सुस्वादु, सरस उपकरण 
भी--जिसका हम आखादन कर सकें ! इसके साथ ही, इसी 
प्रकार प्रभुने कृपाकर जिज्ञासाकी कुतूहल्पूर्ण इत्तिकी दैन 
दी है, उसकी भूखप्यासं मिटानेके लिये भी तो कुछ विधान 
अवश्य होगा । परन्तु केवल सूर्यके लिये ही हमारी जिज्ञासा 
क्यों हो १ आकाशमै इसके समान तो करोड़ों ज्योतिः- 
पुञ्ञ हैं और यह ब्रह्माण्डके विराट विस्तारका एक छोटा-सा 
बिन्दुमात्र दै । क्यो न विश्वके कत्ता-धर्ताको ही जाननेकी 
लालसा रक्खें ! क्यों न हम उस महान. अज्ञात तच्वको 
जाननेके लिये उत्सुक हों £ सहसा मुझे एक हलके आघात- 
का अनुभव हुआ--जिसने मुझे रोक दिया ! मैं रका और 
अह ! दृदयके अन्तस्‌से एक ध्वनि आयी ! 


“यदि तुम वैसा करो तों तुम वस्तुतः सवाँचित बात 
करोगे!--उस वाणीके ये कोमल शब्द थे । कितने कोमल; 
फिर भी कितने इढतापूर्ण ! 

मेरै अधरोपर एक मन्द मुसकान जग उठी ! न चाहते 
हुए भी मैं मुसकाया । मैंने इसे रोका और अपनेमें लौटने- 
की शीघ्र चेश करने लगा । परन्तु विश्वका कर्ता और धत्तो 
है कौन ! न पक्षी, न पशु और न मनुष्य ही ! जहाँ क्रिया 
है वहाँ शक्ति अवश्य होनी चाहिये । “बह” शक्तिका 
अगाध महासागर होगा । 

“इससे काम न चलेगा'--अन्तसक़ी वाणीने अधिकार- 
पूर्ण शाब्दोमें कहा । 


कै कल्याण कै 
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“यह परम चिदूघन शक्तिका समुद्र होगा । 

फिर चेष्टा करो'--भीतरकी वाणीने कहा । “बह? परम 
आध्यात्मिक शक्तिका अनन्त निर्शर होगा । 

बस”--उस वाणीने कहा । इस विश्वका कत्ता-घत्ता 
परम आध्यात्मिक शक्तिका एक अनन्त निर्झर है! और 
इसी हेतु कि वह शक्तिका अजख निर्झर है-सुष्टिके आदि- 
में उसमेंसे एक आध्यात्मिक घारा फूट निकली होगी, 
क्योंकि क्रियाशील शक्तिका अत्यधिक उपचय सदैव प्रखर 
प्रवाहका रूप घारण कर लेता है । 

नम्नतापूर्यक धीरेसे संकेतरूपमें अन्तसकी वाणी बोली- 
“समुद्र और समुद्रकी लहर एक ही वस्तु हैं ।? 

हाँ, समुद्र और लहर अभिन्न और अनन्य हैं| एक 
ही वस्तुके दो रूप हें | यही बात परम आध्यात्मिक 
शक्तिके अनन्त निर और सष्टिके आदिमें उससे निकले 


हुए. अनन्त आध्यात्मिक खोतके सम्वन्घर्मे होनी चाहिये । 
एक ही परम आध्यात्मिक तत्त्वे दो रूप--परम आध्या- 
र्मिक शक्तिका अनन्त निझर और आध्यात्मिक शक्तिका 
खोत । एक स्थिरताका बोधक है और दूसरा है गतिशीलता- 
का । “क्ति? के निर्झरमें उपछव हुए बिना उसमेंसे शक्तिकी 
धारा प्रवाहित नहीं हो सकती । अस्तु, परम आध्यात्मिक 
शक्तिके अनन्त निर्झरमै भी एक बार उफान आया) उपष्ठव 
हुआ; और इसी उफान अथवा उपड्ठवसे परम आध्यात्मिक 
खोतका आविभांव हुआ ! 

“यह घारा ही “राधा' है, यह हृद है “खामी” !?-- 
उस वाणीने घीरेसे कहा । 

अस्तु, 'राघाः और सामी? एक ही तत्त्वके दो रूप 
हैं । राधा शक्ति है, स्वामी शक्तिमान्‌ । घन्य है 'राघास्वामी? 
का नाम | । 


RS 
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सर्वोपरि, सर्वशक्तिमान्‌, सर्व व्यापी, सवा धार, सर्वमय) 

समस्तरुणाधार, निर्विकार, नित्य, निरञ्जन, सुष्टिकत्ता, 

पालनकता, संहारकत्तो, विज्ञानानन्दघन, सगुण, निरुंण, 

साकार, निराकार परमात्मा वस्तुतः एक ही हैं। वे एक ही 
अनेक भावों और अनेक रूपोंमें लीला करते हैं । इम 
अपने समझनेके लिये मोटे रूपसे उनके आठ रूपोंका भेद 
कर सकते हैं | एक-नित्य+ विज्ञानानन्दघन, निगुण)निराकार, 
मायारहित, एकरस ब्रह्म; दूसरे--सगुण, सनातन, सवेश्वर) 

सव॑शक्तिमान्‌, अव्यक्त निराकार परमात्मा;तीसरे--सुष्टिकत्ता 
प्रजापति ब्रहा;चौ थे-पालनकत्तो भगवान्‌ विष्णु; पाँचने-- 
संहारकर्त्ता भगवान्‌ रुद्र; छठे--श्रीराम; श्रीकृष्ण, श्रीदुगा, 
काली आदि साकाररूपामें अवतरित रूप; सातवें--असंख्य 
जीवात्मारूपसे विभिन्न जीवशरीरोमें व्याप्त और आठवे-- 
विश्व-ब्रह्माण्डरूप विराट । ये आठौं रूप एक ही परमात्मा- 
के हैं । इन्हीं समग्ररूप प्रभुको रुचिवैचित्र्यके कारण संसारमें 
लोग ब्रह्म, सदाशिव, महाविष्णु ब्रह्मा, महाशक्ति, राम,कृष्ण; 
गणेश,सूर्य/अछाह,गॉड आदि भिन्न-भिन्न नामरूपोमे विभिन्न 
प्रकारसे पूजते हैं वे सब्चिदानन्दघन अनिर्वचनीय प्रभु एक ही 
'हैं,लीलामेदसे उनके नामरूपोमे मेद है। और इसी भेदभावके 
कारण उपासनामें भेद है । यद्यपि उपासकको अपने 


इष्टदेवके नाम-रूपमें ही अनन्यता रखनी चाहिये तथा 
उसीकी पूजा शास्रोक्त पूजन-पद्धतिके अनुसार करनी 
चाहिये, परन्तु इतना निरन्तर स्मरण रखना चाहिये कि शेष 
सभी रूप और नाम मी उसीके इष्टदेवके हैं । उसीके 
प्रभु इतने विभिन्न नामरूपोर्मे समस्त विश्वके द्वारा पूजित 
होते हैं । उनके अतिरिक्त अन्य कोई है ही नहीं । तमाम 
जगतूमें वस्तुतः एक वही फैले हुए हैं । जो विष्णुको 
पूजता है वह अपने आप ही शिव, ब्रह्मा, राम, कृष्ण 
आदिको पूजता है और जो राम, कृष्णको पूजता है वह 
ब्रह्मा, विष्णु, शिव आदिको । एककी पूजासे खाभाविक ही 
समीकी पूजा हो जाती है, क्योंकि एक ही सब बने 
हुए हैं; परन्तु जो किसी एक रूपसे अन्य समस्त रूपोंको 
अलग मानकर औरोंकी अवज्ञा करके केवळ अपने इष्ट 
एक ही रूपको अपनी ही सीमामे आबद्ध रखकर पूजता है 
बह अपने परमेश्वरको छोटा बना लेता है, उनको सर्वेश्वरत्वके 
आसनसे नीचे उतारता है । इसलिये उसकी पूजा सर्वोपरि 
सवंमय भगवानकी न होकर एकदेशनिवासी स्वल्प देव- 
विशेषकी होती है और उसे वेसा ही उसका अल्प फल भी 
मिलता है । अतएव पूजो एक ही रूपको, परन्तु शेष सब 
रूपोौको समझो उंसी एकके वैसे दी शक्तिसम्पन्न अनेक रूप। 
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असलमै यह एक महाराक्ति ही परमात्मा हैं जो विभिन्न 
रूपोमें विविध लीलाएँ करती हैं । परमात्माके पुरुषवाचक 
समी खरूप इन्हीं अनादि, अविनाशिनी, अनिर्वचनीया; 
सर्वृशक्तिमयी)परमेश्वरी आद्यामहाशक्तिके ही हैं। यही महाशक्ति 
अपनी मायाशक्तिको जब अपने अन्दर छिपाये रखती हं,उससे 
कोई क्रिया नहीं करतीं) तब निष्क्रिय, शद्ध ब्रह्म कहलाती 
हैं। यही जब उसे विकासोन्मुख करके एकसे अनेक दोनेका 
संकल्प करती हें तब स्यं ही पुरुषरूपसे मानों अपनी ही 
प्रकृतिरूप योनिमें संकल्पद्दारा चेतनरूप बीज स्थापन 
करके सगुण, निराकार परमात्मा बन जाती हैं । इसीकी 
अपनी शक्तिसे, गर्भाशयमें वीर्यस्थापनसे होनेवाळे 
विकारकी भाँति उस प्रकृतिमें क्रमशः सात विकृति होती हैं 
(महत्तत्त--समष्टि बुद्धि, अहंकार और सषम पञ्चतन्मात्राएँ 
मूल प्रकृतिके विकार होनेसे इन्हें विकृति कहते हैं; परन्तु 
इनसे अन्य सोलह विकारोंकी उत्पत्ति होनेके कारण इन 
सातोंके समुदायको प्रकृति भी कंहते हैं ) फिर अहंकारसे 
मन और दस ( ज्ञानकर्मरूप ) इन्द्रियाँ और पञ्चतन्मात्रासे 
पञ्च महाभूतोंकी उत्पत्ति होती है। ( इसीलिये इन दोनोके 
समुदायका नाम प्रकृतिविकृति है । मूलप्रकृतिके सात 
विकार, समधा विकाररूपा प्रकृतिसे उत्पन्न सोलह विकार 
और खयं मूलप्रकृति--ये कुछ मिलाकर चौबीस तत्त्व हैं) 
यों यह महाशक्ति ही अपनी प्रकृतिसहित चौबीस तत्याँके 
रूपमें यह स्थूल संसार बन जाती हैं और जीवरूपसे स्वयं 
पचीसमें तत्त्वरूपमें प्रविष्ट होकर खेल खेळती हैं । चेतन 
परमात्मरूपिणी महाशक्तिके बिना जड प्रकृतिसे यह सारा 
कार्य कदापि सम्पन्न नहीं हों सकता । इस प्रकार महाशक्ति 
विश्वरूप विराट पुरुष बनती हैं और इस सुष्टिके निर्माणमें 
स्थूल निर्माता प्रजापतिके रूपमें आप ही अंशावतारके 
भावसे ब्रह्मा और पालनकर्ताके रूपम विष्णु और 
संहारकत्ताके रूपमै रुद्र वन जाती हैं । और ये ब्रह्मा, विष्णु, 
शिव प्रगति अशावतार भी किसी कद्पमें दुर्गारूपसे होते है 
किसीमें महाविष्णुरूपसे, किसीमें महाशिवरूपसे, किसीमें 
श्रीरामरूपसे और किसीमें श्रीकृष्णरूपसे । एक ही शक्ति विभिन्न 


कल्पोर्मे विभिन्न नामरूपाँसे सष्टिस्‍्वना करती हैं । इस. 


विभिन्नताका कारण और रहस्य भी उन्हीको ज्ञात है । यो 
` अनन्त ब्रह्माण्डोमे महाशक्ति असंख्य ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
बनी हुई हैं। और अपनी मायाशक्तिसे अपनेको ढॅककर 
आप ही जीवसंज्ञाको प्राप्त हें। ईश्वर, जीव, जगत्‌ तीनों 


आप ही हं । मोक्ता, भोग्य और भोग तीनों आप ही हैं । 


इन तीनौंको अपनेहीसे निर्माण करनेवाली, तीनोंमें 
व्यास रहनेबाली भी आप ही हैं । 
x . x x 
परमात्मरूपा यह महाशक्ति स्वयं अपरिणामिनी हैं, परन्तु 
इन्हींकी मायाशक्तिसे सारे परिणाम होते हँ । यह स्वभावसे 
ही सत्ता देकर अपनी मायाझक्तिको क्रीडाशीला अर्थात्‌ 
क्रियाशीला बनाती हैं, इसलिये इनके शुद्ध विज्ञानानन्दघन 
नित्य अविनाशी एकरस परमात्मरूपमें कदापि कोई परिवतंन 
न होनेपर भी इनमें परिणाम दीखता है। क्योंकि इनकी 
अपनी शक्ति मायाका विकसित स्वरूप नित्य क्रीडामय 
होनेके कारण सदा बदलता ही रहता है और वह मायाशाक्ति 
सदा इन महाशक्तिसे अभिन्न रहती है | वह महाशक्तिकी ही 
स्व-शाक्ति है, और शक्तिमानसे शक्ति कभी पथक्‌ नहीं हो 
सकती; चाहे वह प्रथक्‌ दीखे भले ही । अतएव शक्तिका 
परिणाम स्वयमेव ही शक्तिमानपर आरोपित हो जाता है, 
इस प्रकार शुद्ध ब्रह्म या महाशक्तिमें परिणामवाद सिद्ध 
होता है । 
x x x 
और चूँकि संसाररूपसे व्यक्त होनेवाली यह समस्त क्रीडा 
महाशक्तिकी अपनी शक्ति मायाका ही खेल है और मायाशक्ति 
उनसे अलग नदीं, इसलिये यह सारा उन्हींका ऐश्वयं है । 
उनको छोड़कर जगत्में और कोई वस्तु ही नहीं; दृश्य, 
द्रश और दर्शन तीनों वह आप ही हैं; अतएव जगतको 
मायिक बतलानेवाला मायावाद भी इस हिसाबसे 
ठीक ही है | 
x x x 
इसी प्रकार महाशक्ति ही अपने मायारूपी दर्पणमें 
अपने विविध श्रंगारौं और भावांको देखकर जीवरूपसे 
आप ही मोहित होती हैं । इससे आभासवाद भी सत्य है । 
x x x 
परमात्मरूप महाशक्तिकी उपयुक्त मायाइक्तिको 
अनादि और सान्त कहते हैं । सो उसका अनादि होना तो 
टीक ही है, क्योकि यह शक्तिमयी महाशक्तिकी अपनी शक्ति 
होनेसे उसीकी भाँति अनादि है । परन्तु शक्तिमयी महाशक्ति 
तो नित्य अविनाशिनी है, फिर उसकी शक्ति माया अन्त- 
वाली केसे होगी ! इसका उत्तर यह है कि वास्तवमें बह 
अन्तवाली नहीं है । अनादि, ` अनन्त, नित्य, अविनाशी 
परमात्मरूपा महाशक्तिकी भाति उसकी शक्तिका भी कमी 


# कल्याण ॐ 
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विनाश नहीं हो सकता । परन्तु जिस समय वह कार्यकरण- : 


स्ताररूप समस्त संसारसहित महाशक्तिके सनातन अव्यक्त 
परमात्मरूपमें लीन रहती है, क्रियाहीना रहती हे, तबतकके 
लिये बह अदृश्य या शान्त हो जाती है और इसीसे उसे 
सान्त कहते हैं। इस इष्टिसे उसको सान्त कहना सत्य ही है। 
x x x 
कोई-कोई परमात्मरूपा महाशक्तिकी इस माया- 
शक्तिको अनिर्वचनीय कहते हैं, सो भी ठीक ही है । क्योंकि 
यह शक्ति उस सर्वशक्तिमती महाशक्तिकी अपनी ही तो 
शक्ति है। जब वह अनिर्वचनीय है, तब उसकी अपनी शक्ति 
अनिर्वचनीय क्यों न होगी ! 
> >< x 
कोई-कोई कहते हैं कि इस मायाशक्तिका ही नाम महा- 
शक्ति, प्रकृति, विद्या; अविद्या, ज्ञान, अज्ञान आदि है, महा- 
शक्ति अलग वस्तु नहीं है। सो उनका यह कथन भी एक 
इृष्टिसे सत्य ही है । क्योकि मायाशक्ति परमात्मरूपा महा- 
शक्तिकी ही शक्ति है, और वही जीवोंके वॉधनेके लिये 
अज्ञान या अविद्यारूपसे और उनकी बन्धन-मुक्तिके लिये 
ज्ञान या विद्यारूपसे अपना स्वरूप प्रकट करती है, तब इनसे 
भिन्न कैसे रही ? हाँ, जो मायाशक्तिको ही शक्ति मानते हैं 
और महाशक्तिका कोई. अस्तित्व ही नहीं मानते वे तो मायाके 
अधिष्ठान ब्रह्मको ही अस्वीकार करते हैं, इसलिये वे अवश्य 


ही मायाके चक्करमें पड़े हुए हैं । 
x x x 


कोई इस परमात्मरूपा महाशक्तिको निर्गुण कहते हैं 
और कोई सगुण ! ये दोनों बातें भी ठीक हैं, क्योंकि 
उस एकके ही तो ये दो नाम हें । जब्र मायाशक्ति क्रियाशीला 
रहती है तब उसका अधिष्ठान महाशक्ति सगुण कहलाती हैं। 
और जब वह महाशक्तिमें मिली रहती है तब मद्दाशक्ति निगुण 
हैं । इस अनिर्वचनीया परमात्मरूपा महाशक्तिमें परस्पर विरोधी 
गुणोंका नित्य सामज्ञस्य है। वह जिस समय निगुण हैं उस समय 
भी उनमें गुणमयी मायाशक्ति छिपी हुई मौजूद है और जब वह 
सगुण कहलाती है उस समय भी वह गुणमयी मायाशक्तिकी 
अधीश्वरी और स्वतन्त्र स्वतन्त्र होनेसे वस्तुतः निगुण ही 
हैं । उनमें निगुंण और सगुण दोनों लक्षण समी समय 
वर्तमान हें । जो जिस भावसे उन्हें देखता दै, उसको उनका 
वैसा ही रूप भान होता है | असलम वह कैसी है; क्या हैं 


इस बातको वही जानती हैं ! 
x > x 
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. कोई-कोई कहते हैं कि झ॒दधब्रहामें मायाशक्ति नहीं 
रह सकती; माया रही तो वह शुद्ध केसे ! वात समझनेकी 
है । शक्ति कमी शक्तिमानसे एथक नहीं रह सकती । यदि 
शक्ति नहीं है तो उसका शक्तिमान्‌ नाम नहीं हों सकता; 
और शक्तिमान्‌ न हो तो शक्ति रहे कहाँ ! अतएव शक्ति 
सदा ही शक्तिमानमें रहती है । शक्ति नहीं होती तो सृष्टिके 
समय शुद्धब्रहममें एकंसे अनेक होनेका संकल्प कहाँसे और 
कैसे होता ! इसपर कोई यदि यह कहे कि “जिस समय 
संकल्प हुआ उस समय शक्ति आ गयी, पहले नहीं थी ।? 
“अच्छी बात है; पर बताओ, बह शक्ति कहाँसे आ गयी ? 
बरह्मके सिया कहाँ जगह यी जहाँ यह अबतक छिपी बेटी 
थी १ इसका क्या उत्तर है १ “अजी, ब्रह्ममें कमी संकल्प ही 
नहीं हुआ, यह सब असत्‌ कल्पनाएँ हैं, मिथ्या खप्तकी-सी 
बातें हैं ।' “अच्छी बात है, पर यह मिथ्या कल्पनाएँ 
किसने किस शक्तिसे की और मिथ्या खम्नको किसने किस 
सामर्थ्यसे देखा ! और मान भी लिया जाय कि यह सत्र 


मिथ्या है तो इतना तो मानना ही पड़ेगा कि शद्ध ब्रह्मका 


अस्तित्व किससे है! जिससे वह अस्तित्व है वही उसकी 
शक्ति है । क्या जीबनीशक्ति बिना भी कोई जीवित रह 
सकता है? अवश्य ही ब्रह्मकी वह जीवनीशक्ति ब्रह्मसे भिन्न 
नहीं है । वही जीवनशक्ति अन्यान्य समस्त शक्तियोंकी 
जननी हैं, बही परमात्मरूपा महाशक्ति है । अन्यान्य सारी 
शक्तियाँ अब्यक्तरूपसे उन्हींमे छिपी रहती है और जब वह 
चाहती हैँ तब उनको प्रकट करके काम लेती हैं । हनूमानमें 
समुद्र छॉघनेकी शक्ति थी पर वह अव्यक्त थी, जाम्बवान- 
के याद दिलाते ही हनूमानने उसे व्यक्त रूप दे दिया | 
इसी प्रकार सर्वशक्तिमान्‌ परमात्मा या परमाशक्ति भी नित्य 
शक्तिमान्‌ हैं; हॉ, कभी बह शक्ति उनमें अव्यक्त रहती है और 
कभी व्यक्त । अवश्य ही मगवानकी शक्तिको व्यक्त रूप भगवान्‌ 
स्वयं ही देते हैं, यहाँ किसी जाम्बयानकी आवश्यकता नहीं 
होती । परन्तु शक्ति नहीं है, ऐसा नहीं कहा जा सकता | 
इसीसे ऋषिमुनियोंने इस शक्तिमान्‌ परमात्माको महाशक्ति- 
के रूपमै देखा । 
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इन्हीं सगुण-निरुणरूप भगवान्‌ या भगवतीसे उपयुक्त 
प्रकारसे कभी महादेवीरूपके द्वारा, कभी महाशिवरूपके 
द्वारा, कमी महाविष्णुरूपके द्वारा, कमी श्रीकृष्णल्पके द्वारा, 
कभी श्रीरामरूपके द्वारा सश्टिकी उत्पत्ति होती है, और यही 
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परमात्मरूपा महाशाक्ति पुरुष और नारीरूपमें विविध 
अवतारोमें प्रकट होती हैं । अपने पुरुषरूप अवतारोमें स्वयं 
महाशक्ति ही लीलाके लिये उन्हीके अनुसार रूपामें उनकी 
पत्नी बन जाती हैं । ऐसे बहुत-से इतिहास मिलते हैं जिनमें 
महाविष्णुने लक्ष्मीसे, श्रीकृष्णने राधासे) भ्रीसदाशियने 
उमासे और भीरामने सीतासे, एवं इसी प्रकार श्रीलक्ष्मी; 
राधा, उमा और सीताने महाविष्णु, श्रीकृष्ण, भ्रीसदाशिव 
और शीरामसे कहा है कि हम दोनों सवंथा अभिन्न हैं, 
एकके ही दो रूप हैं, सिर्फ लीळाके लिये एकके दो रूप 
बन गये हैं, वस्तुतः हम दोनोमें कोई भी अन्तर नहीं है। 
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यही आदिके तीन जोड़े उत्पन्न करनेवाली महालक्ष्मी 
हैं; इन्हींकी शक्तिसे ब्रह्मादि देवता बनते हैँ, जिनसे विश्वकी 
उत्पत्ति होती है । इन्हींकी शक्तिसे विष्णु और शिव प्रकट 
होकर विश्वका पालन और संहार करते हैं । दया, क्षमा; 
निद्रा, स्मृति, क्षुधा, तृष्णा, तृत्ति, श्रद्धा, भक्ति; धृति, 
मति, तुष्टि, पुष्टि, शान्ति; कान्ति, लजा आदि इन्हीं महा- 
शक्तिकी शक्तियाँ हे | यही गोलोकमें श्रीराधा, साकेतमें 
भ्रीसीता, क्षीरोदसागरमै लक्ष्मी, दक्षकन्या सती, दुर्गति 
नाशिनी मेनकापुत्री दुर्गा हैं; यही वाणी, विद्या, सरस्वती, 
सावित्री और गायत्री हँ । यही सूर्यकी प्रभाशक्ति, पूर्ण- 
चन्द्रकी सुधावर्षिणी शोभाशक्ति, अभिकी दाहिका शक्ति, 
वायुकी वहनशक्ति, जलकी शीतलताशक्ति; धराकी धारणा- 
शक्ति, और शस्यकी प्रसूतिशक्ति हैँ । यही तपस्वियांका तप, 
ब्रह्मचारियांका ब्रह्मतेज, ग्रहस्थांकी सवाँश्रम-आशयता, 
वानप्रस्थांकी संयमशीलता) संन्यासियाँका त्याग, महापुरुषो- 
की महत्ता और मुक्त पुरुषोंकी मुक्ति द । यही झरोका बल, 
दानियोंकी उदारता, मातापिताका वात्सब्य, गुरुकी 
गुरुता, पुत्र और शिष्यकी गुरुजनमक्ति, साधुओंकी साधुता, 
चतुरांकी चातुरी और मायावियोकी माया हें । यही 


लेखकोंकी लेखनशक्ति,वाग्मियोंकी वक्तृत्वराक्ति,न्यायी नरेश 


की प्रजापालनशक्ति और प्रजाकी राजभक्ति हैं । यही सदा- 
चारियोंकी दैवी सम्पत्ति, मुमुक्षुओंकी षद्सम्पत्ति, धनवानों की 
अर्थसम्पत्ति और विद्वानौकी विद्यासम्पत्ति हैं । यही ज्ञानियों- 
की ज्ञानशक्ति, प्रेमियोंकी प्रेमशक्ति, वेराग्यवानोंकी विराग- 
शक्ति और मक्तांकी भक्तिशक्ति हैं। यही राजाओंकी 
राजलक्ष्मी, वणिकोंकी सोभाग्यल्क्ष्मी, सजनोकी शोमालक्ष्मी, 
और श्रेयायियोकी श्री दै । यही पतिकी पत्नीप्रात और 
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पत्नीकी पतित्रताशक्ति हैं । सारांश यह कि जगतूमें तमाम 
जगह परमात्मरूपा महाशक्ति ही विविध शक्तियोके रूपभे 
खेल रही हें । तमाम जगह स्वाभाविक ही शक्तिकी पूजा हो 
रही है । जहाँ शक्ति नहीं दै वहीं झत्यता है । शक्तिहीनकी 
कहीं कोई पूछ नहीं । प्रहाद, धुव भक्तिशक्तिके कारण 
पूजित हैं । गोपी प्रेमशक्तिके कारण जगत्पूज्य हँ । भीष्म, 
हनूमानकी ब्रह्मचयंशक्ति; व्यास, वाल्मीकिकी कवित्व- 
शक्ति; भीम, अजुनकी शौयशक्ति; युधिष्ठिर, हरिश्वन्द्रकी 
सत्यशक्ति; शङ्कर रामानुजकी विज्ञानशक्ति; शिवाजी, प्रताप- 
की वीरशक्ति, इस प्रकार जहाँ देखो वहीं शक्तिके कारण ही 
सबकी शोभा और पूजा है । सर्वत्र शक्तिका ही समादर 
और बोलबाला है । शक्तिहीन वस्तु जगतूर्मे टिक ही नहीं 
सकती ! सारा जगत्‌ अनादिकालसे प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्षरूपसे 
निरन्तर केवल शक्तिकी ही उपासनामें लग रहा है और 
सदा लगा रहेगा । 
२८ x x 
यहद महाशक्ति ही सर्वकारणरूप प्रकृतिकी आधारमूता 
होनेसे महाकारण हैं, यही मायाधीश्वरी हैं; यही सुजन- 
पाळन-संद्दारकारिणी आद्या नारायणीशक्ति हैं, और यही 
प्रकृतिके विस्तारके समय मर्ता, भोक्ता और महेश्वर होती हैं । 
परा और अपरा दोनों प्रतियाँ इन्हींकी हें अथवा यही 
दो प्रङ्कतियोंके रूपमे प्रकाशित होती हैं । इनमें द्वेताद्वैत 
दोनोंका समावेश है । यही वैष्णवोंकी श्रीनारायण और 
महालक्ष्मी, श्रीराम और सीता, श्रीकृष्ण और राधा, 
शेवोंकी श्रीशङ्कर और उमा; गाणपत्योकी श्रीगणेश और 
ऋद्धि-सिद्धि, सोरांकी भीसूयं और उषा, ब्रह्मवादियोंकी 
शुद्धन्रक्म और ब्रह्मविद्या हैं और शाक्तोंकी महादेवी हें । 
यही पञ्जमहाशाक्ति, दशमहाविद्या, नवढुगाँ हैं । यही 
अन्नपूर्णा, जगद्धात्री, कात्यायनी, ललिताम्वा हें । यही 
शक्तिमान्‌ हैं; यही शक्ति हैं; यही नर हः यही नारी हं | 
यही माता) घाता, पितामह हैं; सब कुछ यही हुँ ! सबको 
सर्वतोभावसे इन्हींके शरण जाना चाहिये । 
x > > 
जो श्रीकृष्णरूपकी उपासना करते हे वे भी इन्हींकी 
करते हैं। जो श्रीराम, शिव या गणेशरूपकी उपासना करते हैं 
वे भी इन्हींकी करते हे । और इसी प्रकार जो श्री, लक्ष्मी, 
बिद्या, काढी, तारा; षोडशी आदि रूपोमे उपासना करते 
हैं वे भी इन्दींकी करते हें । श्रीकृष्ण ही काली हँ, माँ 


काली ही श्रीकृष्ण हैं | इसलिये जो जिस रूपकी उपासना 
करते हों, उन्हें उस उपासनाको छोड़नेकी कोई आवश्यकता 
नहीं है । हॉ, इतना अवश्य निश्चय कर लेना चाहिये कि 
El जिन भगवान्‌ या भगयतीकी उपासना कर रहा हूँ, वही 
सर्वदेवमय और सर्वरूपमय हैं, सवंशक्तिमान्‌ और सर्वोपरि 
हैं। दूसरोंके समी इष्टदेव इन्हीके विभिन्न खरूप हैं ।' हाँ, 
पूजामें भगंवानके अन्यान्य रूपोंका यदि कहीं विरोध हो 
या उनसे द्वेषभाव हो तो उसे जरूर निकाल देना चाहिये । 
साथ ही किसी तामसिक पद्धतिका अवलम्बन किया हुआ 
हो तो उसे भी अवश्य ही छोड़ देना चाहिये । 
> x 

तामसिक देवता, तामसिक पूजा, तामसिक आचार 
सभी नरकोमें ले जानेयाले दें, चाहे उनसे थोड़े कालके 
लिये सुख मिलता हुआ-सा प्रतीत भले ही हो । देवता 
वस्तुतः तामसिक नहीं होते, पूजक अपनी भावनाके 
अनुसार उन्हें तामसिक बना लेते हैं । जो देवता अल्प 
सीमामें आबद्ध हों, जिनको तामसिक वस्तुएँ: प्रिय हों, जो 
मांस-मद्य आदिसे प्रसन्न होते हाँ, पशुबलि चाहते हो, 
जिनकी पूजामें तामसिक गन्दी स्तुओंका प्रयोग आवश्यक 
हो, जिनके लिये पूजा करनेवालेको तामसिक आचारकी 
प्रयोजनीयता प्रतीत होती हो; यह देवता, उनकी पूजा और 
उन पूजकोंके आचार तामसी हँ और तामसी पापाचारीको 
बार-बार नरकोंकी प्राप्ति होगी, इसमें कोई सन्देह नहीं । 


यद्यपि तन्त्रशास्र समस्त श्रेष्ठ साधनञाञ्रोमें एक 
बहुत उत्तम शास्त्र है, उसमें अधिकांश बातें सर्वथा 
अभिनन्दनीय और साधकको परमसिद्धि--मोक्ष प्रदान 
करानेवाली हैं, तथापि सुन्दर बगीचेमें भी जिस प्रकार 
असावधानीसे कुछ जहरीले पौधे उत्पन्न हो जाया करते 
और फूलने-फलने भी लगते हैं, इसी प्रकार तन्त्रमें भी 
बहुत-सी अवाञ्छनीय गन्दगी आ गयी है। यहद विषयी 
कामान्ध मनुष्यों और मांसाहारी मद्मलोछप अनाचारियोंकी 
ही काली करतूत मालम होती है, नहीं तो श्रीशिव और 
ऋषिप्रणीत मोक्षप्रदायक पवित्र तन्त्रशा्रमें ऐसी बातें 
कहाँसे और क्यों आतां ! जिस शास्रं अमुकअमुक जातिकी 
खियौका नाम ले-लेकर व्यमिचारकी आज्ञा दी गयी हो 
और उसे घर्म तथा साधन बताया गया हो, जिस शाज्नमें 
पूजाकी पद्धतिमें बहुत ही गन्दी बस्त॒एँ पूजासामग्ीके रूपमें 
आवश्यक बतायी गयी हौ, जिस शास्त्रके माननेवाले साधक 
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(१) हजार स्तरियाके साथ व्यमिचारको, और अष्टोत्तरवात 
नखालकाँकी बलिको अनुष्ठानकी सिद्धिम कारण मानते 
हो यह शास्र तो सवथा अशा और शाख्रके नामको 
कलङ्कित करनेवाला ही है । व्यमिचारकी आज्ञा देनेवाले 
तन्त्रोंके अवतरण “रिय? ने पढ़े हँ और तन्त्रके नामपर 
व्यभिचार और नरत्रलि करनेवाले मनुष्योंकी घृणित 
गाथाएँ विश्वस्त सूत्रसे सुनी हैं | ऐसे महान्‌ तामसिक 
कार्योको शाख्रसम्मत मानकर भलाईकी इच्छासे इन्हें 
करना सर्वथा भ्रम है, भारी भूल है और ऐसी भूलम कोई 
पड़े हुए हों तो उन्हें तुरन्त ही इससे निकल जाना चाहिये । 
और जो जान-बूझकर धर्मके नामपर व्यमिचार; हिंसा आदि 
करते हों, उनको तो जब माँ चण्डीका भीषण दण्ड प्राप्त 
होगा, तभी उनके होश ठिकाने आवेंगे | दयामयी माँ 
अपनी भूली हुई सन्तानको क्षमा करें और उसे रास्तेपर 
लावे, यही प्रार्थना है । 
> x x 


इसके अतिरिक्त पञ्चमकारके नामपर भी बड़ा अन्याय- 
अनाचार हुआ तथा अब भी बहुत जगह हो रहा है, उससे 
भी सतकतासे बचना चाहिये । बलिदान तथा मद्यप्रदान 
भी सवथा त्याज्य हैं | माताकी जों सन्तान, अपनी भलाईके 
लिये-मातासे ही अपनी कामना पूरी करानेके लिये, 
उसी माताकी प्यारी भोलीभाली सन्तानकी हत्या करके उसके 
खूनसे माँको पूजती है, जो माँके वर्चोके खूनसे माके मन्दिरको 
अपवित्र और कलङ्कित करता है, उसपर माँ केसे प्रसन्न 
हो सकती हैं ! माँ दुर्गा काली जगजननी विश्वमाता हैँ । 
स्वार्थी मनुष्य अपनी स्ार्थसिद्धिके लिये--घन-पुत्र, 
सार्थ, वेभव, सिद्धि या मोक्षके लिये भ्रमवरा निरीह बकरे; 
मसे और अन्यान्य पश्ुपक्षियोंके गलेपर छुरी फेरकर 
मातासे सफलताका वरदान चाहता है, यह कैसी असंगत 
और असम्भव बात है । निरपराध ्राणियोको दशंसतापूर्वक 
हत्या करने-करानेवाला कभी सुखी हो सकता है? उसे 
कमी शान्ति मिल सकती है १ कदापि नहीं। दयाहीन मांस- 
लोलप मनुष्याने ही इस प्रकारकी प्रथा चलायी 
है। जिसका शीघ्र ही अन्त हो जाना चाहिये। जो दूसरे 
निर्दोष प्राणियोकी गर्दन काटकर अपना भला मनावेगा) 
उसका यथार्थ मला कभी नहीं दो सकता । यह बात 
स्मरण रखनी चाहिये । खयाल करो। तुम्हे खूँटेसे बॉधकर 
यदि कोई मारे या तुम्हारे गलेपर छु री फेरे तो तुम्हे कितना 
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कष्ट होगा ! नन्हीं-सी सुई या कोटा चुभ जानेपर ही तल- 
मला उठते हो । फिर इस पापी पेटके लिये और राक्षसोंकी 
माति मांससे जीमको तृस करनेके लिये गरीब पञ्च-पक्षियाँको 
भर्मके नामपर- अरे, माताके भोगके नामपर मारते तुम्हें 
शरम नहीं आती ? मानों उन्हें कोई कष्ट ही नहीं होता । 
याद रक्सो, वे सब तुम्हारा बदला लेंगे। और तब त॒म्हें अपनी 
करनीपर निरुपाय होकर हायतोबा करना पड़ेगा | अतएव 
सावधान ! माताके नामपर गरीब निरीह पश्च-पक्षियोंको 
बलि देना तुरन्त बन्द कर दो, माताके . पवित्र मन्दिरको 
उसीकी प्यारी सन्तानके खूनसे रॅगकर माके अक्रपामाजन 
मत बनो | 

बलिदान जरूर करो; परन्तु करो अपने स्वार्थका 
और अपने दोषोंका । माँके नामपर माँकी दुखी सन्तानके 
लिये अपना न्यायोपार्जित . धन दानकर धनका बलिदान 
करो; मॉकी दुखी सन्तानका डुःख दूर करनेके लिये अपने 
सारे सुखोंकी, और अपने प्यारे शरीरकी भी बलि चढ़ा 
दो। न्योछावर कर दो निष्कामभावसे मॉके चरणोपर 
अपना सारा घन, जन, बुद्धि) बल, ऐश्वर्य, सत्ता और 
साधन, उसकी दीन, हीन, दुखी, दलित सन्तानको सुखी 
करनेके लिये | तुमपर माकी कृपा होगी। माके पुलकित हृदय- 
से जो आशीबाँद मिलेगा, मॉकी गद्गद्वाणी तुम्हें अपने 
दुखी भाइयोंकी सेवा करते देखकर जो स्वाभाविक वरदान 
देगी उससे ठम निहाल हो जाओगे। तुम्हारे लोक, परलोक 


दोनों बन जायेगे | तुम प्रेय और श्रेय दोनौको अनायास 


पा जाओगे, माँ तुम्हें गोदमें लेकर तुम्हारा मुख चूमेंगी 
और फिर तुम कमी, उनकी शीतल सुखद नित्यानन्दमय 
परमधाममय गोदसे नीचे नहीं उतरोगे ! 


बलिदान करना है तो बलि चढ़ाओ--कामकी, 
क्रोधकी, लोमकी, हिंसाकी, असत्यकी, और इन्द्रिय- 
विषयासक्तिकी; माँ तुम्हारी इन चीजोंकों नष्ट कर दे, ऐसी 
मासे प्रार्थना करो । माके चरणरजरूपी तीक्ष्णधार तलवारसे 
इन दुर्गुणरूपी असुरांकी बलि चढ़ा दो । अथवा 
प्रेमकी कटारीसे ममत्व और अभिमानरूपी राक्षर्सोकी बलि 
दे दो ! तम कहोगे “फिर माँके हाथमें नरमुण्ड क्यों है ! मॉ 
मैसेको क्या मार रही हैं ! माँ राक्षसोंका नाश क्यों कर 
रही हँ! क्या वे माँके बच्चे नहीं है ! उन अपने बच्चाकी 
बलि माँ क्यों स्वीकार करती हैं !! तुम इसका रहस्य नहीं 
समझते | उनकी बलि दूसरा कोई चढ़ाता नहीं, वे स्वयं 


आकर बलि चढ़ जाते हैं। अबश्य ही वे मी माँके बच्चे हैं, परन्तु 
वे ऐसे दुष्ट हैं कि मॉके दूसरे असंख्य निरपराध बर्चोको 
दुःख देकर, उन्हें पीड़ा पहुँचाकर; उनका खत्व छीनकर, 
उनके गले काटकर खयं राजा बने रहना चाहते हैं । खयं 
माँ लक्ष्मीको अपनी भोग्या बनाकर मातृगामी होना चाहते 
हैं, माँ उमासे विवाह करना चाहते हैं, ऐसे दुशैकों भी 
माँ मारना नहीं चाहती, शिवकों दूत बनाकर उनके 
समझानेके लिये भेजती । पर जब वे किसी 
प्रकार नहीं मानते, तब दयापरवश हो उनका उद्धार 
करनेके लिये उनको बलिके लिये आह्वान करती हैं और वे 
आकर जलती हुई अम्रिमें पतङ्गकी भाँति माके चरणाँपर 
चढ़ जाते हैं । मॉ दूसरे सीधे बालकोंकों आश्वासन देने और 
ऐसे दुष्टौको शासनमें रखनेके लिये ही मुण्डमाला धारण 
करती हैं । मारकर भी उनका उद्धार करती हैं। इन असुरांकी 
इस बिके साथ तुम्हारी आजकी यह खार्थपूर्ण बकरे और 
पक्षियोंकी निर्दयता और कायरतापूर्ण बल्सि कोई तुलना 
नहीं हो सकती । हौँ, यह तुम्हारा आसुरीपन राक्षसीपन 
अवद्य है । और इसका फल तुम्हें मोगना पड़ेगा । अतएव 
राक्षस न बनो, माँकी प्यारी, दुलारी, सन्तान बनकर 
उसकी सुखद गोदमें चढ्नेका प्रयत्न करो | 
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रागद्वेषपूर्वक किसीका बुरा करनेके लिये माँकी 
आराधना कमी न करो । याद रक्खो, माँ तुम्हारे कहनेसे 
अपनी सन्तानका बुरा नहीं कर सकतीं । जो दूसरेका बुरा 
चाहेगा, उसकी अपनी बुराई होगी । जीवशीकरण, मारण, 
मोहन, उच्चाटन आदिके लिये मी उनको मत पूजो, उन्हे 
पूजो दैवी-गुणोंकी उत्पत्तिके लिये, सबकी भलाईके लिये, 
अथवा मोक्षके लिये । 
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सच तो यह है, परमात्मरूपिणी माकी उपासना करके 
उनसे कुछ भी मत मागो । ऐसी दयामयी सर्वेश्वरी जननीसे 
जो कुछ भी तुम माँगोगे, उसीमें उगा जाओगे । तुम्हारा 
वास्तविक कल्याण किस त्रातमें है-इस वातको तुम नहीं 
समझते; माँ समझती हैं । तुम्हारी दृष्टि बहुत ही छोटी सीमामें 
आबड है | माकी वूरहष्टिही नहीं है, वह ईश्वरी माता; 
यह श्रीकृष्ण और श्रीरामरूपा माता; वह दुगा, सीता; 
उमा, राधा) काली, तारा सर्वर हैं। तुम्हारे लिये जो भविष्य 


+ कल्याण # 


७७ 


= ॥ 


है, उनके लिये सभी वर्तमान है। फिर उनका हृदय दया- 
का अनन्त समुद्र है | वह दयामयी माता तुम्हारे लिये जो 
कुछ मंगलमय होगा--कल्याणकारी होगा, उसीका विधान 
करेंगी, खयं सोचेंगी और करेंगी; तुम तो बस, निश्चिन्त 
और निर्भय होकर अबोध दिश्ञकी भाँति उसका पवित्र 
आँचल पकड़े उनके वात्सल्यभरे मुखकी ओर ताकते रद्दो। 
डरना नहीं, काली तारा तुम्हारे लिये भयावनी नहीं . हैं, 
वह भयदायिनी राक्षसोंके लिये हैं। भगवान नसिंहदेय 
सबके लिये भयानक थे परन्तु प्रह्मदके लिये भयानक नहीं 
थे । फिर, मातृरूप तो कैसा मी हो, अपने बचेके लिये कमी 
भयावना होता ही नहीं, सिंहनीका बच्चा अपनी माँसे 
कभी नहीं डरता । अतः उनकी गोदसे कभी न हरो, 
उनका आश्रय पकड़े रहो । माँ अपना काम आप करेंगी । 
माँगोगे, उसीमें धोखा खाओगे । पता नहीं, तुम्हें कहीं 
राज्य मिलनेकी बात सोची जा रही हो और तुम मोहवश 
कौड़ी ही माँग बेठो । असल्में तो तुम्हें माँगनेकी बात 
याद ही क्‍यों आनी चाहिये ! तुम्हारे मनमें अभावका ही-- 
कमीका ही बोध क्यों होना चाहिये, जब कि तुम त्रिमुवनेश्वरी 
अनन्त ऐश्वयंमयी माँकी दुलारी सन्तान हो !” मौका सारा 
खजाना तो तुम्हारा ही है । परन्तु तुम्हें खजानेसे भी क्यों 
सरोकार होना चाहिये । छोटा बच्चा खजाने और घन- 
दौलतको नहीं जानता, वह तो जानता है केवळ माँकी 
गोदको, मॉके आँचलको, और माँके दूधभरे स्तनोंको | बस, 
इससे अधिक उसे ओर क्या चाहिये! माँ बहुत ही मूल्यवान्‌ 
वस्तु देकर भी उसे अपनेसे अलग करना चाहे तब भी वह 
अळग नहीं होगा । वह उस बहुमूल्य वस्तुको--भोग और 
मोक्षकों ठणवत्‌ फेंक देगा । परन्तु मॉका पल्ला कमी छोड़ना 
नहीं चाहेगा । ऐसी हालतमें राजराजेश्वरी सर्वलोकमहेश्वरी 
माँ भी उसे कभी नहीं छोड़ सकतीं । इसके सिवा शिशु 
सन्तानको और क्या चाहिये ! अतएव तुम भी मॉके छोटे 
भौले-माले बच्चे बन जाओ | खबरदार, कभी मॉके सामने 
सयाने बननेकी कल्पना भी मनमें न आने पावे ! 
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कुण्डलिनी और षट्चक्रोकी बात मी सब ठीक है, 
परन्तु वर्तमान समयमै योगसाधन बड़ा कठिन है । उपयुक्त 
अनुभवी गुरु भी प्रायः नहीं मिलते । इस खितिमे योगके 
चक्करमँ न पड़कर सरल शिशुपनसे आत्मसमपणभावसे 
उपासना करके माँको स्नेहसत्रमे बाँध लो | मॉकी ङृपासे 


सारी योगसिद्धियाँ तुम्हारे चरणोपर बिना ही बुलाये आ- 
आकर लोटने लगेगी । मुक्ति तो पीछे-पीछे फिरेगी, इस 
आझासे कि तुम उसे स्वीकार कर लो; परन्तु तुम माताकी 
सेवामें ही सुख माननेवाले उसकी ओर नज़र उठाकर 
ताकना भी नहीं चाहोगे !. - 
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तुम्हे माँ विचित्रविचित्र लीलाएँ दिखलावेंगी-अपनी 
लीलाका एक पात्र बना लेंगी | कमी तुम ब्रजकी गोपी 
बनोगे तो कमी मिथिलाकी सीतासखी; कभी उमाकी सहचरी 
बनोगे तो कभी माँ लक्ष्मीकी चिरसङ्गिनी सहेली । कमी 
सुदामा-श्रीदाम बनोगे, तो कमी लक्मण-हनूमान्‌; कमी 
बीरमद्र-नान्दी बनोगे; तो कमी नारद और सनत्कुमार, 
और कमी चामुण्डा बनोगे तों कभी चण्डिका ! मतलब यह 
कि तुम माँकी विश्वमोहिनी लीलामें लीलारूप बन जाओगे 
फिर तुम्हें मोक्षसे प्रयोजन ही नहीं रहेगा, क्योंकि मोक्षका 
अधिकार तो माकी लीलासे अलग रहनेवाळे लोगोंको ही 
है । मोक्ष तुम्हारे लिये तरसेगा; परन्तु तुमको महेश्वरः 
महेश्वरीका ताण्डव-लास्य, राधेश्यामका नाचगान) देखनेसे 
और डमरूष्यनि या मुरलीकी मधुर तान सुननेसे ही कमी 
फुरसत नहीं मिलेगी | इससे बढ़कर घन्यजीबन और 
परम सुख और कौन-सा होगा ! 
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माकी कपासे मिळनेवाले इस आत्यन्तिकसे भी परेके 
श्रेष्ठतम सुखको छोड़कर जो केवळ सांसारिक रूप) घन और 
यशके फेरमें पड़ा रहता हे और उन्हें पानेके लिये ही मॉकी 
आराधना करता है वह तो बड़ा ही मोळा है । और वह तो 
अधम ही है जो इन सुखोके लिये मॉकी पूजाके नामपर _ 
पापाचार करता है और दूसरे प्राणियोको पीड़ा पहुँचाकर 
लाभ उठाना चाहता है । न 
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सौन्दयंकी--रुपकी दघकती आगमें पड़कर खाक हो - 
जानेवाले पतङ्गे नरनारियों | सोचो, तुम्हारी कल्पनाके रूपमें 
कहाँ सौन्दय है! हाड़, मांस, मेद, मजा, चमड़ी) विष्ठा; मूत्र, 
केश, नख आदिम कौन-सी वस्तु सुन्दर है ! क्या गठीला 
शरीर सुन्दर है! अरे, चार दिन खूनके पचास-पचास दस्त. 
हो जाये तो वह दृड्डियोंका ढाँचा रह जायगा । काले केश सुन्दर 
हं! बुढापा आने दो, चाँदीकी-सी शक्ल उनकी हो जायगी । 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 
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ऊपरकी चिकनाईमै सुन्दरता है तो अन्दर देखो-पेटके 
चचैलेमें और नसोमे मलमूत्र और र्क्त भरा है, कीडे 
किलबला रहे हैं । कोढ़ीके शरीरके घायाँको देखो, वही 
तुम्हारे भीतरका असली नमूना है । देखते ही घिन होती 
है, नाक सिकुड़ जाती है, आँखें फिर जाती हैं । मरनेके 
बाद एक ही दिनमै शरीरसे असहनीय दुर्गन्ध निकलने 
लगती है । तुम क्यों इस लौकिक मिथ्या रूपकी झूठी 
कल्पनापर पागल हो रहे हो १ रूपके मोहको छोड़ दो और 
उस अपरूप रूपमाधुरीका सेवन करो जो सारे रूपोंका 
अनन्त; सनातन और नित्य समुद्र है । 


यही हाळ घनका है । संसारमें कौन-सा धनी शान्त है 

और सुखी है १ घनकी लालसा कमी मिटती नहीं । ज्यों- 
ज्यों धन बढ़ेगा त्यों-ही-त्यों कामना और लालसा बढ़ेगी 
और त्यो-ही-त्यों दुःख भी बढ़ेगा । पाप, अभिमान आदि 
प्रायः घनसे ही होते हैं । खुशामदी छच्चे बदमाश घनपर 
ही, मैलेपर मक्खियोंकी भाँति मँडराया करते हैं और 
घनवानोंकों सदा बुरे मार्गपर ळे जानेकी कोशिश करते 
रहते हैं । घनवानकों असली महात्माका सत्संग मिलना 
तो बहुत ही कठिन होता है, क्योंकि वह तो घनके मदमें कहीं 
जानेमें अपनी पोजीशनकी हानि समझता है, और 
खुशामदियों, चाठकारौ और चीनीपर चिपटे हुए चींटों- 
की भाँति घन चूसनेवाले लोगोंसे घिरे हुए उसके पास 
कोई निःस्वार्थी असली महात्मा क्यों जाने लगे ! यदि 
कमी कोई कृपावश चले भी जाते हैं तो घनीसे उनका 
मिलना कठिन होता है और यदि मिलना भी हुआ तो 
वह उन्हें कोई भिखमंगा समझकर तिरस्कार करता है, 
' क्योंकि उसके पास प्रायः ऐसे ही लोग आया करते हैं; 
इससे उसको समी वेसे ही दिखायी देते हैं । झंझटोंका 
तों धनियोके पार नहीं रहता, निकम्मे कामोसे कमी उन्हें 
फुरसत ही नहीं मिळती। नरककी सामग्री भोगोंका वहाँ बाहुल्य 
रहता है, जिससे नरकका मार्ग क्रमशः अधिकाधिक साफ 
होता रहता हे । अतएव धनके लोभको छोड़ दो और 
परमघनरूप माँकी सेवामे लग जाओ । यदि पार्थिव धन 
पास हो तों उसको अपना मानकर अभिमाने न करो और 
कुसंगतिसे पिण्ड छुड़ाकर उस धनको माताकी पूजाकी सामग्री 
समझकर उसे माकी यथार्थ पूजा- उसकी दुखी सन्तान 
को सुख पहुँचानेके कार्यम लगाकर मौके कृपाभाजन बनो! 
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पद-प्रतिष्ठा और मान-बड़ाई तो बहुत ही हानिकर 
है। जो मान-बड़ाईके मोहमें फेस गया, उसके धर्म, कर्म, 
साधना, पुरुषार्थ सब भाँगके माड़ेमें! चले गये | उसने मानों 
परमधन परमात्मप्रेमको विषपूर्ण स्वणंकलशरूप मान-बड़ाईके 
बदलेमें खो दिया । अतएव रूप, धन, पद-प्रतिष्ठा, 
मान-बड़ाई आदिके लिये चिन्तित न होऔ और न इनकी 
प्राप्ति चाहों। ये परमार्थका साधन नष्ट करनेवाले महान्‌ 
दुःखदायी और नरकप्रद हैं! माँकी उपासना करके 
उसके बदलेमें तो इन्हें कमी माँगो ही मत । अमृतके 
बदले जहर पीनेके समान ऐसी मूखेता कमी न करो । 
मासे माँगो सच्चा प्रेम, माका वात्सल्य, माँकी कृपा, माँका 
नित्य आश्रय और माँकी सुखमयी गोद ! माँसे माँगकर 
वेराग्यशक्ति छे लो और उससे विषयासक्तिरूप बेरीको 
मार भयाओ । याद रक्खो, वेराग्यशक्तिमें अद्भुत सामर्थ्य 
है । जिन विषयोके प्रलोमनोंमें बड़े-बड़े घीर, वीर और 
विद्वान्‌ पुरुष फँस जाते हैं; वैराग्यवान्‌ पुरुष उनकी ओर 
ताकता भी नहीं । 


२५ है x 


इसी प्रकार सदाचार-शक्ति और दैवीसम्पद्‌-शक्तिको 
बढ़ाओ । जिसकी सदाचार और दैवीसम्पदू-शक्ति जितनी 
बढ़ी हुई होगी वह उतना ही अधिक परमात्मरूपा माका 
प्रियपात्र होगा और उतना ही अधिक शीघ्र मॉके दर्शनका 
अधिकारी होगा । स्मरण रक्खो, माके विभिन्न रूप केवल 
कल्पना नहीं हैं, सत्य हैं और तुम्हें माकी कृपासे उनके 
साक्षात्‌ दर्शन हो सकते हैं । 
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माके दर्शनका सवोत्तम उपाय है-दर्शनके लिये 
व्याकुल होना । जैसे छोरा बच्चा जब किसी बस्तुमे न भूलकर 
एकमात्र माँके लिये व्याकुल होकर रोने लगता है, केवल 
माँ-माँ पुकारता हो और किसी बातको सुनना दी नहीं 
चाहता, तब माँ हजार जरूरी कामोंको छोड़कर उसके 
पास दौड़ी आती है और उसके आँसू पॉँछकर उसे 
तुरन्त अपनी गोदमै छिपाकर झुँह चूमने लगती है । इसी 
प्रकार वह परमात्मरूपा जगजननी माँ काली या माँ 
श्रीकृष्ण भी तुम्हारा रोना सुनकर पुकार सुनकर तुम्हारे 
पास आये बिना नहीं रहेंगे । अतएव उत्कण्ठित हृदयसे 
व्याकुळ होकर रोओ--अपने करुणाक्रन्दनसे करुणामयी 


ॐ कल्याण नः 
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माँके हृदयको हिला दो-पिघला दो । राम, कृष्ण, हरि, शङ्कर, 
डुगौ, काली, तारा; राधा, सीता आदि नामोंकी निर्म 
ओर ऊची पुकारसे आकाशको गुंजा दो । भगवती 
माँ तुम्हें जरूर दर्शन देंगी । करुणापूर्ण नामकीर्तन 
माँको बुंलानेका परम साधन है । समस्त मन्हत्रोंमे यह 
नाममन्त्र मन्त्रराज है, और इसमें कोई विधिनिषेध 
नहीं दै, कोई भय नहीं है । हम-सरीखे बर्चोके लिये तो 
यही माको बाँध रखनेकी: मजबूत और कोमळ रेशमकी 


डोरी है । 
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माके उपदेशोपर ध्यान दो | उनके सारे उपदेश 
तुम्हारी भलाईके लिये ही हैं । देवीमागवतमें ऐसे बहुत-से 
उपदेश हैं | भगवती गीता ऐसे उपदेशोंका सुन्दर संग्रह दै । 
और न हो तो, माके ही श्रीकृष्णरूपसे उपदिष्ट भगवद्गीता- 
को माँके उपदेशोंका खजाना समझो-उसीको आदर्श 
बनाओ, पथद्झक बनाओ, उसीके उज्ज्यल और निर्दोष 
प्रकाशके सहारे माका अनन्य आश्रय लिये हुए, माँके 
नामाँका रटन करते हुए माँको पुकारो-माँकी सेवा करो । 
गीता-शंक्तिमे भगवतीकी सारी शक्ति निहित है। 


१ 
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शरद्धा-शक्तिको वढाओ, झठे तर्क न करो, तकॉसे कभी 
भगवानकी प्रासि नहीं हो सकती, मातापिताके लिये तर्क 
. करना उनका अपमान करना है । अतएव तर्क छोड़कर 
माँके भक्तोंकी वाणीपर विश्वास करो और श्रद्धापूर्वक मॉकी 
सेवामें लगे रहो । इसका यह अर्थ नहीं है कि शद्ध बुद्धि- 
शक्तिका तिरस्कार करो । जो भगवानमें अविश्वास उत्पन्न 
कराती है वह तो बुद्धि ही नहीं है, बुद्धि- शुद्ध बुद्धि तो बही 
है जिससे परमात्माका निश्चय होता है और उनके मजन- 
में मन लगता है । ऐसी शद्ध बुद्धि-शक्तिको बढ़ाओ । इस 
बुद्धि-शक्तिकी अधिष्ठात्री देवता सरखतीजी हैं; बुद्धिके 
साथ ही माँकी सेवाके लिये धन भी चाहिये--अतएव 
न्यायपूर्वक सत्य-शक्तिका आश्रय लिये हुए धनोपार्जन मी 
करो, घनकी अधिष्ठात्री देवता लक्ष्मीजी हैं। और साथ 
ही शारीरिक शक्तिका भी विकास करो, शरीरकी अधिष्ठात्री 
देवी कालीजी हैं । अतएव बुद्धि, धन और शरीरकी रक्षा 
और खखताके लिये महाशक्तिके त्रिरूप महासरस्वती, 
महालक्ष्मी और महाकालीकी भद्धापूवंक उपासना करो | 


चा? अँर डी 
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परन्तु इस बातको स्मरण रक्खो कि दुद्धि, घन और शरीरकी 
आवश्यकता भी केवल माताकी निष्काम सेवाके लिये ही है, 
सांसारिक-इहलोंक और परलोकके सुखोपभोगके लिये 
कदापि नहीं ! 

x x x 


मानसिक शक्तिको बढ़ाओ, तुम्हारी मानसिक शक्ति 
शुद्ध होकर बढ़ जायगी तो तुम इच्छामात्रसे जगतका बड़ा 
उपकार कर सकोगे । शारीरिक शक्तिको बढ़ाओ, शरीर 
बलवान्‌ और स्वस्थ रहेगा तो उसके द्वारा कमं करके 
तुम जगतूकी बड़ी सेवा कर सकोगे । इसी प्रकार 
बुद्धिको मी बढ़ाओ, शुद्ध प्रखरबुद्धिसे संसारकी- सेवाएँ 
करनेमें बड़ी सुविधा होगी । इच्छा, क्रिया और ज्ञान 
अर्थात्‌ मानसिक शक्ति, शारीरिक शक्ति और बुद्धिशक्ति तीनों- 
की ही जगजननी माकी सेयाके लिये आवश्यकता है| और 
मॉसे ही यह तीनों मिल सकती हैं । परन्तु इनका उपयोग 
केवल माँकी सेवाके लिये ही होना चाहिये, कहीं दुरुपयोग 
हुआ, कहीं भोग और परपीड़ाके लिये इनका प्रयोग 
किया गथा तो सव शक्तियोंके मूलखोत महाशक्तिकी 
ईश्वरी-शक्ति इन सारी शाक्तियाँको तुरन्त हरण कर लेगी । 
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पञ्चबल, मानयबल, असुरबल और देववल ये चारों ही 
बल ईश्वरी-शक्तिके सामने नहीं उहर संकते । महिषासुरम 
विशाळ पशुबल था, कोरवोमें मानवशक्तिकी प्रचुरता थी, 
रावणादिमें असुरबळ अपार था और इन्द्रादि देवता 
देवबलसे सदा बलीयान्‌ रहते हैं । परन्तु ईश्वरीय-शक्तिने चारोः 
को परास्त कर दिया । महिषासुरका साक्षात्‌ ईश्वरीने बघ 
किया, कौरवोंकों भगवान्‌ श्रीकृष्णके आश्रित पाण्डवोंचे नष्ट 
कर दिया) रावणका भगवान्‌ श्रीरामने स्वयं संहार किया और 
भगवान्‌ श्रीकृष्णके तेजके सामने इन्द्रको हार माननी पड़ी । 
इन चारोंमें पशबल और असुरबल तो सर्वथा त्याज्य हैं । 
मनुष्यबल और देवबल ईश्वराभ्रित होनेपर आह्य हैं | परम 
बळ तो परमात्म-बल है | वह बल समस्त जोवोमे छिपा हुआ 
है । आत्मा परमात्माका सनातन अंश है । उस आत्माको 
जाणत करो, आत्मबलका उद्घोधन करो, अपनेको जड 
शरीर मत समझो, चेतन बिपुल शक्तिमान्‌ आत्मा समझो, 
याद रक्खो, तुममें अपार शक्ति है | तुम्हारा अणु-अणु 
शक्तिसे भरा है । पुरुषार्थ करके उस शक्तिके भण्डारका 
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द्वार खोल लो । अपनेको हीन, पापी समझकर निराश मत 
होओ । शक्ति-माताकी अपार शक्ति ठुममें निहित है। उस 
शक्तिको जगाओ, शक्तिकी उपासना करों, शक्तिका समादर 
करो, शक्तिको क्रियाशीला बनाओ । फिर शक्तिकी इपासे 
तुम जो चाहो सो कर सकते हो । 
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तुम नर हो या नारी हो; भगवान, या मगवतीके रूप 
हो । नारी नरका अपमान न करे और नर नारीका कमी 
न॑ करे । दोनोंकों शड प्रेममावसे एक दूसरेकी यथार्थ उन्नति 
और सुखसाधनामें रंगे रहना चाहिये | इसीमें दोनोंका 
कल्याण है । जगृतूकी सारी नारियोमें देवी भगयतीकी 
भावना करो । समस्त ज्लियोंको माकी साक्षात्‌ मूर्ति समझ- 
कर उनका आदर करो, उन्हें सुख पहुँचाओ, उन्हें भोग्य 
पदार्थ न समझकर दुर्गा समझो । किसी भी नारीको कभी 
मत सताओ ! शास्त्रास कुमारीपूजाका बड़ा माहात्म्य 
लिखा है । लड़कीको लड़केके समान ही आदरसे पालो) 
घरमे उसका भी खत्य समझो, उसे दुत्कारो मत, उसका 
अपमान न करो । 
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विलाससामग्रीका सब्जबाग दिखलाकर नारीको विलास- 
मयी बनाना; भोगकी ओर प्रदत्त करना और पवित्र सती- 
घर्मसे च्युत करना भी उसका अपमान ही है। नारीका 
अपमान माँ दुर्गाका अपमान है। इससे सदा सावधान रहो। 
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विधवा नारीको तो साक्षात्‌ दुर्गा समझकर उसका 
सम्मान करो, आदरपूर्वक हृदयसे उसकी पूजा करो; वह 
त्यागकी मूर्ति है। उसे विषयका प्रलोभन कभी मत दो; उसे 
ब्रह्मचय से डिगाओ मत, सताओ मत, दुखी न करो; माँ 
विधवाके शापसे तुम्हारा सवंनाश और उसके आशीयादसे 
तुम्हारा परम कल्याण हो सकता है । 
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नारीजातिको विलासमे मत लगाओ; इससे नारी-शक्ति- 
का हास होगा । नारी-शक्तिका उद्दोधन करो । नारियो ! 
तुम भी सजग रहो, विलासी पुरुषोंके वाक्जालमै मत 
फँसो । संयम और त्यागके अपने परम पवित्र अति सुन्दर 
देवपूज्य खरूपको कमी न छोड़ो । इन्द्र तुमसे काँपते थे, 
सूर्य तुम्हारी जबानपर रुक जाते थे, ब्रह्मा, विष्णु, महेश 
तुम्हारे सामने दिश॒ होकर खेलते थे; रावण-से दुकृत्त 
राक्षस तुमसे थर्राते थे । तुम साक्षात्‌ भगवती हो । संयम 
और त्यागको भूलकर मी न छोड़ो । पुरुषोंके मिथ्या 
प्रलोभनोंमें मत फॅसो । उनको सावधान कर दो । आज 
विवाह और कळ सम्बन्धत्याग, इस पातकी आदर्शको 
कमी न अपनाओ, जीवनकी अखण्ड पवित्रताको इढ्ता- 
पूर्वक सुरक्षित रकखो । संसारके मिथ्या सुखोंमें कभी न 
भूलो । अपनी शक्तिको प्रकट करो। त्याग, प्रेम शौर्य और 
वात्सल्यकी सबको शिक्षा दो । जो तुम्हारी भक्ति करे, तुम्हें 
देवीके रूपमें देखे, उसके लिये क्षमी और सरस्वती बनकर 
उसका पालन करो। और जो दुष्ट तुम्हारी तरफ बुरी नजर . 
करे, उसके लिये साक्षात्‌ रणरङ्गिणी काली और चण्डीका 
स्वरूप प्रकाश करों, जिससे तुम्हे देखते ही वह डर जाय, 
उसके होश ठिकाने आ जाये । 
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शक्ति ही जीवन है) शक्ति ही धर्म है, शक्ति ही गति 
है, शक्ति ही आश्रय है, शक्ति ही सवख है, यह समझकर 
परमात्मरूपा महांशक्तिका अनन्यरूपसे आश्रय ग्रहण करो । 
परन्तु किसी भी दूसरेकी इष्टशक्तिका अपमान कमी न 
करो । गरीब दुखी प्रणियोंकी अपनी शक्तिभर तन-मन- 
धनसे सेवाकर महाशक्तिकी प्रसन्नता प्रास करो । पापाचार, 
अनाचार, व्यभिचार, लौकिक पञ्चमकार आदिको सवंथा 
त्यागकर माताकी विशुद्ध निष्काम भक्ति करो । इसीमें 
अपना कल्याण समझो। मेरी माँ दुर्गा सबका कल्याण करे | 


शिव 


~ 
शाक्त-उपासना 
(ढेखक- शरज्वालाप्रसादजी कानोडिया ) 
सष्टिस्थितिविनाशानां शक्तिभूते सनातनि । गुणाश्रये गुणमये नारायणि नमोऽस्तु ते ॥ 


5 क्ति-उपासना प्राचीन है.। अवक््य ही 

ठ बतंमानकाळीन शक्ति-उपासनामें; 
5 ॐ मध्ययुगकी उपासनाके अनुसार अति 

८ १: ` प्राचीन कालकी उपासनासे बहुत कुछ 
i i 2 भिन्नता आ गयी है । काली, दुर्गा, 
0४ लक्ष्मी, सरस्वती, योगमाया तथा 
अन्य किसी भी देवीकी उपासना 
साधारणतः. शक्तिकी उपासना कही जाती है । हाँ, अपने 
भाव और उद्देश्यके भेदके अनुसार पूजाविधिमें भेद है, 
बैदिक, पौराणिक तथा तान्त्रिक उपासनामें भी भेद है । 
मैं यहाँ पूजाके भेदोंकी विस्तारसे समालोचना करना नहीं 
चाहता, पर यह अवश्य है कि आधुनिक शक्ति-उपासनामें 
प्रायः कई बड़े दोष आ गये हैं और वे मध्ययुराकी 
तान्त्रिक उपासनाकी रीतिपर अभीतक चल रहे हैं। 
यद्यपि इधर उनमें कई प्रकारके हेरफेर हुए हैं, परन्तु 
हिंसात्मक विधि अभीतक बनी ही हुई है । उदाहरणतः 
देवीपूजामें जहाँ-तहाँ बकरे, महिष तथा अन्य पद्ञुआँकी बलि- 
की रीति अभीतक प्रचलित पायी जाती है। मध्ययुगकालमें 
ग्रह बलिप्रथा यहातक बढ गयी थी कि पूजा और धर्म 
के नामपर नरबलितक भी की जाती थी । यह प्रथा 
यद्यपि अब नहीं है, पर पञ्॒आँकी बलि रागद्वेष और 
भोगकामनाके वशीभूत होकर मन्दिर और देवखानोंमे 
अब भी दी जा रही है हाँ, कुछ प्रदेशोंमे और कुछ जातियोंमें 
आज भी वैदिक, पौराणिक रीत्यनुसार बिना पशुबलिके 
शक्तिपूजा होती दिखायी देती है, परन्तु ऐसे स्थल बहुत 
ही कम हैं । बड़े खेदकी बात है कि मातृपूजाके लिये पद्चओंकी 
हत्या करनेमें अच्छे-अच्छे विद्वान्‌ पण्डित भी सम्मत हैं और 
शा्रोमें भी पशुवलिकी सम्मति और निषेध दोनों प्रकारके 
वचन मिलते हैं। ऐसी अवस्थामें शक्ति-उपासक भाई यदि 
उदार हृदयसे निस्स्वाथं भावसे इस विषयपर गम्मीर 
विचार .करें तो यह उनके समझमें आ जायगा कि ऐसी 
हिंसात्मक रीति निस्सन्देहर अवैध और अयौक्तिक है। 
धर्मके नामपर ऐसे अनाचार संथा त्याज्य हैं | महात्मा 


बुद्धदेवके अवतरणके पूर्व पञचहिंसायुक्त उपासनाका प्रचलन 
था और उन्होंने इस अनाचारको सर्व प्रकार अकल्याणकारी 
समझकर इसके मूलोच्छेदनके लिये भगीरथप्रयक्न किया 
था और उसमें उन्हें सफलता भी मिली थी। उन्होंने सारे 
जगतूमें उस समय “अहिंसा परमो धर्मः? सिद्धान्तका 
प्रचार किया था और करोड़ोंकी संख्यामें इस धर्मके मानने - 
वाले हो गये थे । परन्तु अफसोस! समयके परिवर्तनके साथ- 
साथ मनुष्योंकी भोगलोडपताकी पुनः इद्धि हुई और फिर देव- 
देवीकी पूजाके नामपर अपनो रसनेन्द्रियको चरितार्थ 
करनेवाली हिंसात्मक पूजा बढ्ने लगी | कोई भी हृदयवान्‌ 
पुरुष इसको युक्तिसंगत कहनेका साहस नहीं करेगा | यह 
केवळ उन्हीं छोगोंद्वारा प्रतिष्ठित है जो आमिषभोजी 
हैं और वही अपने स्यार्थवश इसका समर्थन भी करते हैं । 
इस बातको सभी स्वीकार करेंगे कि देव और देवी उसीको 
कहेंगे जो दैवीसम्पदासे पूर्ण हो और दैवीसम्पदाका 
वर्णन श्रीमद्भगवङ्गी ताके सो लहवें अध्यायके १, २, ३ इछोकमें 
इस प्रकार किया गया है-- 


अभयं सस्वसंशु द्धिज्ञानयोगव्यवस्थितिः | 
दानं दमश्च यज्ञश्च स्वाध्यायस्तप आजं वस्‌ ॥ 
अहिंसा सस्यमक्रोधरत्यागः शान्तिरपैज्ञनम। 
दया भूतेष्वलोलप्स्व मादेव॑ होरचापलम ॥ 
तेजः क्षमा शतिः शोचमद्रोहो नातिमानिता । 
भवन्ति सम्पदं देवीमभिजातस्य भारत॥ 


इन छब्बीस प्रकारके शुणोमें अभय, सत्त्वसंथादि, 
अहिंसा, भूतेषु दया, अलोलपता, मार्दय- थे विशेष 
विचारणीय हैं। (अभय? से यहाँ खयं निर्भय होना और अन्य 
सब जीवाँको अपनी ओरसे अभयदान देना अभिप्रेत है। 
'सच््तसशुद्धि! से यहाँ 'अन्तःकरणकी सब प्रकारकी निर्मळता? 
समझनी चाहिये | “अहिंसा” से यहाँ बतलाते हैं. कि मन, 
वाणी और शरीरसे किसी भी जीवको कष्ट नहीं पहुँचाना। 
“भूतेषु दया! का अर्थ है सब जीवोंके प्रति निस्खार्थमावसे दया 
करना । “अलोछपता' का मतलब है भोग तथा छोडपताका 
अभाव । 'मादेव'का अर्थ ृदयकी कोमलता है | 
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प्रिय पाठकगण ! आप खयं ही सोच सकते हैं कि 
कोई देवीं या देवता अपने लिये पूजाके बहाने किसी जीव- 
की हत्या करनेसे प्रसन्न होगा, या बलिदानको अङ्गीकार 
करेगा ! जो देवी चराचर जगत्‌की माता है वह अपने 
लिये जीवहिंसाकी खीकृति कैसे दे सकती है ! पाठकगण 
यह न समझें कि मैं देवी-उपासनाका विरोधी हूँ या उसे 
निन्दनीय समझता हूँ, में तो शक्ति-उपासनाका 
पक्षपाती ही हूँ | हाँ, उपर्युक्त हिंसात्मक विधिसे मेरी 
सहानुभूति नहीं है; कोई भी कल्याणकामी शक्ति-उपासना- 
में इस प्रथाको पसन्द नहीं करेगा । यह प्रथा आमिषभोजी 
उपासकोने अपनी वासनासे ही प्रचलित की है। सभी 
कल्याणकामी माइयाँसे मेरी करबद्ध प्रार्थना है कि शक्तिः 
उपासनामे जीवहिंसात्मक प्रथाको सर्वथा निकालकर शुद्ध 
सात्त्विक पूजा करें और यदि बलि देना है तो माताके सम्मुख 
आत्मामिमानका बलिदान दें । माताका सच्चा सेवक वही 
है जो जगतूकी ममता और अभिमानको बलि देकर माता- 
की आशानुसार अथवा माता जैसे चलाती है वैसे चलता है । 
जैसे परमहंस श्रीरामकृष्णजी महाराज अपने लिये कहा 
करते थे, तुमि यन्त्री आमि यन्त्र, तुमि गही आमि घर, 
तोमार कर्म तुमि करो माँ लोके बोळे करि आमि! । अर्थात्‌ 
मैं बाजा हुँ, आप बजानेवाली हैं; मैं घर हूँ, आप घरमें रहने- 
वाली मालकिन हैं; आप ही सत्र कुछ कर रही हें; 
अज्ञानतासे लोग अपनेको कत्ता मानते हैं ।! भाव यह कि 
जैसे माता चलावे वैसे ही चले । अपना कर्दृत्वामिमान 
जरा मी न रक्खे, इसीको आत्मबलिदान कहते हैं । 
यह बलिदान कल्याणमार्गम अवश्य सहायक है । 
यदि कोई भाई ऐसा प्रश्न करें कि कल्याणकामीको 
पशुहिंसा नहीं करनी चाहिये पर सांसारिक भोगसुखके चाहने- 
बाळे यदि ऐसा करें तो क्या हानि है ! उत्तरमें मेरा यह 
निवेदन है कि संसारके सुख प्रारूघसे अतिरिक्त हिंसात्मक 
कृत्यसे कभी नहीं मिल सकते, और फिर उन्हें देगा ही कौन ! 
क्योकि कोई देव या देवी तो हिंसा चाहते नहीं । हिंसा 
तो एक आसुरी कृत्य है, फिर जो अचिन्त्य असीम दाक्ति 
है, जो सबके शुभाशुभ कार्याके फलको देनेवाली है वह 
शक्तिमाता ऐसी हिंसात्मक आसुरी पूजा क्यौकर स्वीकार 
करेगी ! अधिकन्त हिंसाका फल दुःख और कष्ट ही मिलता 
है। अतएव माताके नामपर कोई भाई भी ऐसी भूल न करें| 
जगतूमें कोई कैसा भी बलवान; भनी, विद्वान, सामथ्यवान, 
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क्यों 'न हो, ईश्वरीय न्यायराज्यमें उसे पापका फल दुःख और 
कष्ट तथा धमका फल सुख और आनन्द भोगना ही पड़ता 
है । उस अमित शक्तिके सामने समीको झुक जाना पड़ता 
है । उसके न्यायके विरुद्ध कोई कुछ भी नहीं कर सकता । 
आप लोग जानते हैं, सब धर्मोने अहिंसाकों परम धमे माना 
है और समी शाक्त और ऋषियोंने भी इसे स्वीकार किया है। 
जो लोग अहिंसाधमंका पालन करनेवाले हैं उनसे कोई 
भी धर्माचरण बाकी नहीं रह जाता । सब धर्म इसके अन्दर 
आ जाते हैं । 


मैं तो यही कहूँगा कि जो लोग माताके नामपर हिंसा- 
के पक्षपाती हैं वे केवल परम्परागत प्रथा, भोगलालसा 
और अज्ञानके वशीभूत होकर ऐसा करते हैं। आधुनिक 
युगे इस रहस्यको जाननेवाले कई ऐसे 
शक्तिके अनन्य उपासक हो गये हैं जिनके पास हिंसा- 
की गन्ध भी नहीं थो, तथापि उन्होंने उस अचिन्त्यशक्ति- 
रूपा देवीका साक्षात्‌ दशन और उससे सम्भाषण किया था | 
उनकी इपासे अनेक जीयोका हित हुआ है और अब भी 
हो रहा है। यद्यपि वे लोग पाञ्चभौतिक दारीरसे इस समय 
वर्तमान नहीं हैं, परन्तु उनके उपदेश और आचरण सदैव 
चिरस्मरणीय हैं । ऐसे महापुरुषोंके दो एक नाम आप- 
लोगाके सम्मुख मैं प्रकट करूंगा, जिनकी इपावषा भारतमें 
ही नहीं बल्कि भारतसे बाहर भी हो रही है ! परम श्रद्धेय 
पूज्यपाद परमहंस श्रीरामङ्ष्णदेब तथा भक्तशिरोमणि 
रामप्रसाद महात्माको कोन नहीं जानता! बङ्गालमें तो घर- 
घरमै इनकी गुणगाथा गायी जाती है । ऐसे तत्त्ववेत्ता 
ज्ञानियाँकी पूजा परिच्छिन्न नहीं थी | वे लोग अनन्त चेतन- 
शक्तिकी ही देंबीरूपसे उपासना करते थे । कल्याणकामी 
उपासकको चाहिये कि अपने उपास्यमें कभी भी परिच्छिन्न 
भाव न आने दें | उपासना चाहे किसी भी रूपकी क्यों 
न हो और किसी मी भावसे क्यों न हो, इसमें कोई 
आपत्ति नहीं । गीतामे कहा है-- | 


पिताहमस्य जगतो माता घाता पितामहः । 
चेदयं पवित्रमोंकार ऋक्‍षसामयजुरेव च॥ 


मैं ही इस सम्पूर्ण जगतूका धाता अर्थात्‌ धारण-पोषण 
करनेवाला एवं कमाँके फलको देनेयाला तथा पिता, माता और 
पितामह हूँ और जाननेयोग्य पवित्र ओंकार तथा ऋगवेद! 
सामवेद और यजुवँद भी मैं ही हूँ । यहाँपर यह दिखलाया 
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गया है कि उस सर्वव्यापी चेतन सत्ताकी मातारूपसे 
या पितारूपसे अथवा खामीरूपसे-_किसी भी रूपसे 
उपासना कर सकते हैं, पर भाव पूर्ण और अनन्य 
दोना चाहिये । पूर्णकी उपासनासे ही पूर्णकी प्राप्त 
होती है और अपूर्णकी उपासनासे अपूर्णकी । ईशो- 
पनिषदूमें लिखा है-- 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूणमेवावशिष्यते । 
वंगालमें मातृभावसे उपासनाकी प्रथा अधिक प्रचलित 
है, क्योंकि जीवमात्रको माता सबसे अधिक प्रिय और श्रद्धेय 
होती है । माता-जैसा कोमळ, दयाळ हृदय किसीका भी 
लोकमें दृष्टिगोचर नहीं होता | सन्तान कैसी भी दु्ट-से-दुष्ट; 
स्वेच्छाचारी, मातृसेवासे विसुख क्यों न हो) फिर मी माँ 
अपनी ऐसी सन्तानकी भी सदैव हितैषिणी ही रहती है और 
खयं सन्तानकी सेवा करके प्रसन्न होती है। अपनी सन्तान- 
का यह कमी त्याग नहीं करती । एक भक्तने कदा है-- 
जगन्मातर्मातस्तव चरणसेवा न रचिता 
न वा दत्तं देवि द्रविणमपि भूयस्तव भया। 
तथापि स्वं स्नेहं अयि निरुपसं यस्प्रकुरुषे 
कुपुत्रो जायेत कचिदपि कुमाता न भवति॥ 
“माँ' शब्दर्मे कितना प्रेमामृत भरा हुआ है, इसका वर्णन 
नहीं किया जा सकता । पुत्र जब अपनी माको “माँ “मा? 
कहकर पुकारता है तब माताका हृदय प्रेमसे भर आता 
है । ऐसे ही भक्तजन जब 'मॉ' “माँ? कहकर अपने उपास्य 
देवको पुकारते हैं तब उनके हृदयमें एक दिव्य आनन्दः 
की धारा बहने लगती है । इसको सभी प्रत्यक्ष उपलब्ध 
कर सकते हैं | एक मक्तने कहा है “माता ! मैं तुझे माँ-माँ 
कहकर इतना पुकारता हूँ; परन्तु तू अभीतक सामने 
नहीं आती । इसका क्या कारण है ! (माँ? शब्द मेरे 
हृदयको बहुत प्रिय है और मेरी माताको भी अत्यधिक 
प्रिय था । जब्र में “माँ? कहकर उसे पुकारता था तो वह 
गद्वद हो जाती थी । माता ! दुझको भी माछूम 
होता है “माँ? शब्द अत्यन्त प्रिय है) इससे तू यह सोचती 
होगी कि इस बच्चेके पास यदि मैं प्रकट हो जाऊंगी तो शायद 
यह “माँ? की आवाज ळगाना बन्द कर देगा । शायद 
इसी भयसे और 'माँ'की आवाज सुननेके लोमसे ही तू 
“नहीं आती ।' यह सब्र माताके पुजारीके भाव हैं । 
परमहंस रामकृष्ण स्वामी जब 'मॉ, मॉ? कहकर पुकारते थे तों 
शारीरकी सुध भूल जाते थे और विहल हो जाते थे। 
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सृष्टिकी उत्पत्तिमें पुरुष और प्रकृति दोनों ही हेतु 
हैं । जैसे गीतामें कहा दै 
यावर्संजायते किञ्चित्‌ स॒र्वं स्थावरञङ्गमम्‌ । 


क्षेत्नक्षेत्रज्ञसंयो गात्तदिद्धि भरतषभ ॥ 

यावन्मात्र--जो कुछ भी स्थावर-जङ्गम वस्तु उत्पन्न 
होती है उसको क्षेत्र और क्षेत्रशके संयोगसे ही उत्पन्न हुई 
जान । अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुषके पारस्परिक संयोगसे ही 
सम्पूर्ण जगतूकी स्थिति है, वास्तवमे सम्पूर्ण जगत्‌ नाशवान्‌ 
और क्षणमङ्कुर होनेसे अनित्य है । 

सवंयोनिषु कौन्तेय मूर्तयः संभवन्ति याः । 

तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रदः पिता॥ 

“नाना प्रकारकी सब योनियोंमें जितनी मूर्तियाँ अर्थात्‌ 
शरीर उत्पन्न होते हैं उन सबकी त्रिगुणमयी माया तो 
गर्भको धारण करनेवाली माता है और में बीजको स्थापन 
करनेवाला पिता हूँ ।! 

जैसे वालककी उत्पत्तिमें माता और पिता दोनों ही हेठ 
हे, वैसे ही जगतूकी उत्पत्तिमे पुरुष और प्रकृति दोनों ही 
हेतु हैं और ये दोनों अनादि हैं। अब यह उपासककी 
चाहपर निर्भर है कि वह माताकों प्रधान रखकर उपासना 
करे अथवा पिताको | इसका निर्णय भक्तकी अन्तःप्रवृत्ति- 
पर निर्भर है। फलमें कोई भेद नहीं होता । भाव यदि 
सर्वोच्च हो तो फळ भी सर्वोच्च ही होगा । उस अनन्त 
चेतनको कोई पुरुष कहता है, कोई अनन्त चेतनशक्ति मी 
कह सकता है | यह ध्यान रखनेकी वात है कि जो उपास्प- 
शक्ति-देवी है उसको केवल जड प्रकृति या माया नहीं 
समझना चाहिये । उसे चेतनशक्तियुक्त प्रकृति अथवा 
केवल चेतनशक्ति ही समझ सकते हैं । यही अचिन्त्यशक्ति 
सर्वरूपसै सबमें सव काल व्याप्त है। जैसे कदा है-- 

या देवी सवभूतेषु विष्णुमायेति शब्दिता । 

कई 

या दैवी" * **** घचेतनेत्पभिधीयते । 


कहीं-- 
या देवी' * "° ** बुद्धिरूपेण संस्थिता । 
कर्ही-- 

या देवी' ****'शक्तिरूपेण संस्थिता । 
कही : 


या देवी” ` ` 'सातृखू्पेण संस्थिता । 


नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्यै ससो नमः ॥ 
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उसीको-- 

हुन्द्रियाणासधिष्ठात्री भूताना चाखिलेषु या। 
भूतेषु सततं तस्यै व्याप्स्ये देव्यै नमो नमः ॥ 
चितिरूपेण या कृत्खमेतदू व्याप्य स्थिता जगत्‌ । 


इत्यादि शब्दोंसे पता लगेगा कि एक ही यह शक्ति 
अनेक रूपसे संसारमै व्याप्त है । इसीको कोई देवो; कोई 
काली, कोई शक्ति) कोई ईश्वर, विष्णु, शिव इत्यादि अनेक 
नामोंसे वर्णन करते हैं । तत्यज्ञ ज्ञानीजन इस एक सत्ताके 
सिवा अन्य किसी भी सत्ताको नहीं देखते । सर्वत्र, सबमें, 
सत्र कुछ उसी अपनी अधिष्ठात्री शक्तिको देखते है और 
जो कुछ भी है सब उसीकी विभूति है | जिस समय निझुम्भ 
दैयको देवीने मारा था और उसके भाई झम्मने देवीके बहुत-से 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


रूप देखकर कहा था कि तुम्हारे साथ अनेक सहायक हैं 
इसीलिये तुम जीत रही हो, तब देवीने उत्तर दिया था कि-- 

एकेवाहं जगत्यन्न द्वितीया का ममापरा । 

पञ्चैता दुष्ट मय्येव विशान्स्यो मद्विभूतयः ॥ 

अर्थात्‌--“इस जगतूमे मैं ही अकेली हुँ और अद्वितीय हूँ, 
अन्य क्या है! अर्थात्‌ अन्य कुछ भी नहीं है। रे दुष्ट ! जो कुछ 
तुझे अन्य भासता है सो सत्र मेरी विभूतियाँ हैं, यह देख 
सब मेरेमें विलीनं होती हैं ।? इत्यादि बचनासे सिद्ध है 
कि एक चेतन शक्ति ही है और उसके सिवा कुछ नहीं 
है और बह पूण दै । कस्याणकामी भक्तजन इसी मावसे उसे 
उपासते हैं । उस शक्तिके इस भावको हृदयङ्गम करना ही 
सच्ची शक्ति-उपासना है। 


तन्त्र 
( लेखक--शरीभूपेन्द्रनाथ सान्याल ) 
शुक्तिपूजा और योगरहस्य 


भ न्दुओंकी समस्त साधनाकी कुञ्जी (८९) 
® है (तन्त्र | सब सम्प्रदारयोकी सब प्रकार 
८ की साधनाका गूढ रहस्य तन्त्रशात्रमें 
है निहित है। तन्त्र केवळ शक्ति-उपासनाका 
ही प्रधान अबलम्बन नहीं है, यह समी 
साधनाओंका एकमात्र आश्रय है। 
इसमें स्थूलतम साधनप्रणालीसे लेकर 
अति गुह्य मन्त्रशाज्ञ और अति गुह्यतर योगसाधनादिके 
समस्त क्रियाकौदालोंका सविस्तर वर्णन है। तन्त्रान्तगंत 
दाशनिक तत्त्व मी कम सूक्ष्म नहीं हैं | हाँ, ये प्रचलित 
दर्शनशा्त्रोंके समान जटिल भाष्य, टीका और विविध 
मतवादद्वारा भाराक्रान्त या दुबोध्य नहीं हैं। परन्तु इनके 
दुर्बोध्य न होनेपर भी जिन्हें साम्प्रदायिक साधनसङ्केत 
ज्ञात नहीं हैं उनके लिये तन्त्रोक्त साधनजालमें प्रवेश प्राप्त 
करना सहजसाध्य नहीं दै । 

जिस प्रकार मनुष्यकी प्रकृति सात्त्विक, राजसिक 
और तामसिकभेदसे तीन प्रकारकी दै; उसी प्रकार 
तनत्रद्यात्न भी सात्विक) राजसिक और तामसिक भेदसे 
तीन प्रकारका है तथा इसकी साधनप्रणाळी मी उसी 
प्रकार गुणमेदसे तीन प्रकारकी व्याख्यात होती है । 
जिसकी जेसी प्रकृति वा रुचि हो, तदनुसार ही साधनः 


पथको ग्रहणकर साधन करनेसे वह जीवनको कृतकृत्य कर 
सकता है । शक्ति जिस प्रकार देवखभाव वा देवीगुणयुक्त 
जीवांकी जननीरूपा हँ) उसी प्रकार वह असुरणुणयुक्त 
अथवा असुरौंकी मी जननी हैं | इसी कारण असुर और 
देवता दोनों ही उनकी उपासनामें प्रद्नत्त होते हैं तथा 
दोनों ही अपने-अपने खमावानुसार उपासनाकी 
प्रणालीका अवलम्बन करते हैं, एवं उनका साधनफळ भी 
साधनाकी प्रकृतिके अनुसार ही होता है। इसी कारण 
शास्त्र दोनों प्रकारकी साधनप्रणाली बतलाते हैं । 
भारतबर्षमे जो वेदौंका अनुसरण करते हुए चलते दै 
वे साधारणतः पञ्च उपासकसम्प्रदायमें विभक्त 
गाणपत्य) सौर; शाक्त, वैष्णव और शैव । ये लोग वस्तुतः 
पृथक-प्रथक देवताओंके उपासक नहीं हँ, सब उस एक दी 
विश्वतोमुख भगवानकी एथक-प्रथक्‌ पञ्चभावोमें उपासना 
करते हैं। अतः इन सब देव-देवियोंमें भेदकल्पना करना निरी 
मूर्खता है । प्मपुराणमें श्रीभगवान्‌ कहते हैँ 
सौरा्च शैवगाणेशा वैष्णवाः शक्तिपूजकाः । 
मामेव ते प्रपद्यन्ते वर्षाम्भः सागरं यथा॥ 
एकोऽहं पञ्चधा भिन्नः क्रीडार्थं सुवनेऽखिछे ॥ 
(वर्षाका जळ जिस प्रकार चारों ओरसे आकर समुद्रमें 
गिरता है) उसी प्रकार गाणपत्य, सौर, वैष्णव, शैव और 


न 


के तनज के 
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शाक्त सभी आकर मुझे ही प्रास होते हें । में ही लीलाके 
लिये जगतूमे पाँच रूपोमें विभक्त हो रहा हूँ । 

इसीसे साधकप्रवर पुष्पदन्त कहते है वेद, सांख्य; 
योग, पापत और वैष्णवमत प्रश्चति भिन्न-भिन्न भावोंमे 
तुम्हारी ही व्याख्या करते हैं। मनुष्य अपनी-अपनी 
रुचिके अनुसार कोई सरल, कोई वक्र, नानाविध मार्गोका 
अवलम्बन कर एकमात्र तुम्हें ही लक्ष्य करके चलते हैं। 
जिस प्रकार नाना नदियोंका पथ विभिन्न होते हुए भी 
अन्तमें सब एक ही समुद्रमें आकर गिरती हैं, उसी प्रकार 
जिस-किसी मागमे होकर कोई जाय, अन्तमें सव कोई 
भगवानके चरणतळलमें ही जा पहुँचेंगे । 

श्यी सांख्यं योगः पञ्चुपतिसतं वैष्णवमिति 

प्रभिन्ने अस्थाने परमिदमदः पथ्यसिति च। 

रुचीनां चै चिभ्यादज्ञुकुटिळनानापथजुषां 

नुणामेको गम्यरस्वमसि पयसामर्णव इच ॥ 

इसीलिये शास्र जीवको उपदेश देते हैं 

यो बह्मा'स हरिः ग्रोक्तो यो हरिः स महेश्वरः । 

या काली सैव कृष्णः स्यादू यः कृषणः सैव कालिका ॥ 

देवदेवीं समुद्दिहय न ङुर्यादन्तरं क्रचित्‌ । 

तत्तद्भेदो न भन्तव्यः शिवशक्तिमयं जगत्‌ ॥ 

अर्थात्‌ जो ब्रह्मा हैं यही हरि हैं, जो हरि हैं यही 
महेश्वर हैं । जो काली हैं वही कृष्ण हैं, जो कृष्ण हैं यही 
काली हैँ । देव-देयीको लक्ष्य करके कभी मनमै भेदभाव 
उत्पन्न होने देना उचित नहीं है | देवताके चाहे जितने 
नाम और रूप हों, समी एक हैं । यहः जगत्‌ शिव- 
शक्तिमय ही है । 

श्रीमद्भागवतके चतुर्थ स्कन्धमें भी कहा गया है कि-- 

श्रयाणामेकभावानां यो न पश्यति चै भिदाम्‌। 

सवभूतात्मनां अह्मन्‌ स झान्तिमधिगच्छति॥ 

“तीन भावों ( शिव, शक्ति, विष्णु ) में किसी भावको 
जो एथक नहीं समझते, वही उसका सर्वभूतास्माके रूपमें 

€ ~ > 

दर्शन कर सकते हैं और वही शान्ति प्राप्त कर सकते हैं ।' 

इस प्रकार यद्यपि पञ्चदेवता उस एक ही भगवानके 
विभिन्न स्फुरणमात्र हैं, तथापि मनुष्य अपने मनमाने 
तौरपर उपास्य देवताका ग्रहण नहीं कर सकता, करनेसे 
ठीक नहीं होता । शास्रविधिके अनुसार ही सब काये होने 
आवश्यक हैं। सदगुरु ही जीयकी प्रकृतिका विचार कर उसके 


< 


उपास्य देवताका निर्देश कर सकते हैं | भिन्न-भिन्न मनुष्यों- 
की जिस प्रकार भिन्न-भिन्न रसमें आसक्ति होती है, उसी 
प्रकार जीवकी भौ प्राक्तन क्म और खभावके वश भिन्न- 
भिन्न देवतामें आसक्ति होती है तथा अपने-अपने स्वमावके 
अनुसार ही किसी जीवकी पुरुष देवताके प्रति, किसीकी स्त्री 
देवताके प्रति एवं उन देवताओंके विविध वर्णोके प्रति 
स्वाभाविक प्रवृत्ति होती है। इन सब बातोंका कुछ 
भी विचार न करके देवताका नामजप और रूपध्यान 
करनेसे साधक शुभ फलको प्राप्त नहीं कर सकता । तन्त्रशास्त्र- 
में इस विषयके वहुत-से विचार और सिद्धान्तोंका वर्णन है । 


तन्त्रके मतसे देवीकी उपासना ही एकमात्र झाक्ति- 
उपासना नहीं है । गाणपत्य, सौर, वैष्णव, शैव और 
शाक्त सभी राक्तिके उपासक हैं | पुरुष निगुण है, निगुणकी 
उपासना नहीं होती । उपास्य देवता पुरुष दोनेपर भी 
यास्तयमें वहाँ भी उसकी शक्तिकी ही उपासना होती है। 
शक्ति ही हमारे ज्ञानका विषय होती है; शक्तिमान, या पुरुष 
ज्ञानातीत सत्तामात्र है, यह किसी समय किसीके बोध 
( ज्ञान ) का विषय नहीं होता । 


वेद और तन्त्रमे त्रह्मको सच्चिदानन्द कहा गया है। 
इसमें सदंश ही पुरुषभाव या निगुंणभाव है तथा चित्‌ 
और आनन्दांश्च ही गुणयुक्त भाव अर्थात्‌ प्रकृति है--इस 
प्रकृतिके द्वारा ही पुरुषका परिचय मिळता है । 

सांख्यदशन पुरुष और प्रकृतिका ही विचार करता है । 
यहाँ सांख्यदशनोक्त कुछ विचाराँका उल्लेख किया जाता 
है, जिससे तन््रोक्त प्रक्ृति-पुरुषरहस्यके समझनेमें कुछ 
सुविधा होगी । 

सांख्यके मतसे दुःखके अत्यन्त विनाशको ही मुक्ति 
कहते हैं | सुखदुःखादि बुद्धयादिके स्वभाव हें । खमाव 
किसी प्रकार नष्ट नहीं हो सकता । अतः बुद्धिके 
अतिरिक्त किसी सत्ताको स्वीकार न करनेसे दुःखादिसे 
मुक्तिलाभ करना असम्भव है। इसीलिये बुद्धिके अतिरिक्त 
सुखदुःखादिरहित एक अतिरिक्त वस्तु या आत्माको 
स्वीकार करना पड़ता है । यह आत्मा ही सुखदुःखादि- 
रहित निगुण पुरुष है। बुद्धयादिके सुखदुःखादि धर्म 
पुरुषमें आरोपित होते हैं । इस आरोपित सुखदुःखादि 
घमेके अपगत होनेपर ही मुक्तिलाभ होता दै । बुद्धयादि 
अचेतन पदार्थ हैं, चेतनके सानिश्यसे इनकी प्रवृत्ति देखने- 
में आती है। यह चेतन अधिष्ठाता ही पुरुष है | बुढ्यादि 
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समस्त जड पदार्थ भोग्य पदार्थ हैं, परन्तु भोक्ताके बिना 

भोग्य सिद्ध नहीं होता । भोग्य पदार्थमात्रका अनुभव होता है 

और जो अनुभव करता है या भोग करता है वही पुरुष है । 
सांज्यकारिकामें पुरुषके सम्बन्धमें कहा गया है-- 
तस्माच्च विपर्यासात्सिडं साक्षित्वमस्य पुरुषस्य । 
कैवल्यं साध्यस्थ्यं वष्टुस्वमकत्त भावश्च ॥ 


त्रिगुणादिके विपर्यास अर्थात्‌ विपरीत धर्म हैं-- 


अत्रिगुणत्व) विवेकित्व, अविषयत्व; असाधारणत्व, चेतनत्व ' 


और अग्रसवधर्मित्व । पुरुष चेतन और अविषय है, इसलिये 
वह साक्षी और द्रष्टा हो सकता है । अचेतन द्रष्टा नहीं हो 
सकता । चेतन ही द्रष्टा होता है । जिसके उद्देश्ये जिसको 
प्रकृति शब्दादि विषयोंका दशन कराती है, वह पुरुष ही 
साक्षी है । अचेतन विषयके लिये विषयका प्रदशन नहीं 
किया जा सकता, अतः पुरुष विषयके अतिरिक्त साक्षी- 
स्वरूप है । पुरुषमें गुणत्रयके अभाववश ही सुखदुःखादि 
नहीं रहते, एवं सुखदुःखादि पुरुषमें नहीं होनेसे ही उसे 
केवल्यलाम होता है। यह केवल्य पुरुषके लिये प्रयलसाध्य 
नहीं है, बहिक स्वभावसिद्ध है । पुरुष त्रेगुण्यरहित 
होनेके कारण ही मध्यस्थ अर्थात्‌ अपक्षपाती है। उसे 
सुखमें तसि नहीं होती और दुःखमें द्वेष नहीं होता, वह 
विवेकी है अर्थात्‌ मिलित होकर कायं नहीं करता; -यह 
अप्रसवघमीं है; अतः कर्त्ता नहीं है । 


उपयुक्त उुक्तिद्वारा चेतन कत्ता नहीं है, यह सिद्ध 
हुआ | अतएव चैतन्यरहित “महत्‌? प्रभ्ति पुरुषके सान्निध्य- 
से चेतनके समान होते हैं तथा बिकाररहित उदासीन 
पुरुष 'महत्‌?--बुद्धबादिके कत्त त्वमें कत्तोक सहश होता 
है । कारिकामें लिखा है-- 

तस्मात्तत्संयोगादचेतनं चेतनावदिव लिङ्गम्‌ । 

रुणकतृंस्वे च तथा कत्तंव भवस्युदासीनः ॥ 

इसी प्रकार प्रकृति और पुरुषके संयोगद्वारा चराचर 
विश्व उत्पन्न हुआ है । गीतामें श्रीमगवान्‌ कहते हैं-- 

यावत्सजायते किञ्चिस्सत्वं स्थावरजङ्गमम्‌ । 

क्षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगात्तद्िद्धि भरतषभ ॥ 

हे भरतर्षभ ! जो कुछ स्थावर-जङ्गम सत्त्व उत्पन्न 
होते हैं, वह सब क्षेत्रक्षेत्रशक्रे संयोगसे उत्पन्न होते हैं यह जान । 

सांख्यके मतसे चेतन निर्विकार कूटस्थ पुरुष कोई 
कार्य नहीं कर सकता | बुद्धि यद्यपि क्रियाशक्तिविशिष्ट 


है तथापि जड है | जड कर्त्ता नहीं हो सकता । दोनों 
मिलित होनेपर ही कार्यक्षम होते हैं । प्रकृति और पुरुष 
दोनों अनादि हैं; तथा इनका संयोग अनादि होनेके 
कारण ही यह जगत्‌लीछा अनादि कालसे चढी आती है । 
पुरुषके बिना प्रकृतिका परिणाम बुद्धघादिका ज्ञान 
नहीं होता और प्रकृतिके बिना पुरुषकी मुक्ति नहीं होती-- 
षुरुषस्य दुशंनार्थ कैवल्यार्थं तथा अधानस्य । 


प्रकृतिके साथ संयुक्त होकर पुरुष बद्ध होता है। 
बद्धायस्थामें विविध सन्तापाँसे क्लिष्ट होकर वह मुक्तिका 
उपाय खोजता है | परन्तु पुरुषके इस दुःख ग्रहण 
करनेका हेतु क्या है £ इसका उत्तर “पुरुषका अज्ञान नहीं 
कहा जा सकता | यह संयोग अनादि बतलाया जाता है, तो 
क्या पुरुष अनादिकालसे अज्ञानमें है! विज्ञानमिक्ष कहते 
हैं कि इस संयोगके होते हुए भी पुरुष विकारी नहीं है । 

प्रधान अर्थात्‌ प्रक्ृतिके कार्यको जब पुरुष देखता 
है तमी भोक्तमोग्यसम्बन्ध होता है । अतएव प्रकृति जब 
भोग्या होती है तभी उसे भोक्ता पुरुषकी अपेक्षा होती है । 
और जब प्रकृति अनादि है-- 

प्रकृति पुरुषञ्चैव विद्धयनादी उभावपि। 


--तब अनादिभोग्या प्रकृतिके भोक्ताका भी अनादि 
होना अनिवार्य है | दोनोंके संयोगका यही कारण है । 
इसके बाद यह प्रन आता है कि जब पुरुषप्रकृतिका 
भोक्तामोग्य सम्बन्ध अनादि है तब उसकी दूसरे प्रकारकी 
प्रवृत्ति अर्थात्‌ मुक्तिकी इच्छा केसे होती है ! 

जो हो; इस प्रकार प्रकृतिके साथ सम्बन्धयुक्त होकर 
पुरुषको प्रकृत सुख नहीं मिलता; प्रकृतिके धर्म दुःखत्रयको 
अपना मानकर उसके द्वारा पुरुष अपनेको अत्यन्त 
निपीडित समझता है । तब उससे मुक्तिलाम करनेकी उसे 
इच्छा होती है, परन्तु यह मुक्ति मिळे किस उपायसे ! 
सांख्यशास््र कहता है कि बुद्धि ( प्रकृतिका कार्यरूप बुद्धि ).. 
और पुरुषके मेदका साक्षात्कार होनेसे ही मुक्ति होती 
है | यही ज्ञान है । सांख्यके मतसे दुःखनिद्वत्तिका एकमात्र । 
उपाय ज्ञान ही है-- झर 


तद्विपरीतः श्रेयान्‌ वयक्ताव्यक्तज्ञविज्ञानात । 
(सां० का० ) 


व्यक्त विकृति; अव्यक्त प्रकृति और ज्ञ पुरुष है । दल्ने 
अन्यान्य उपाय भी बतलाये गये हैं; परन्तु वे सब उपाय 


के तन्त्र के 
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पापादि दोषसे दूषित हैं, इनसे विपरीत जो हैं वह पापादि 
दोषसे दूषित नहीं हैं | प्रकृति-पुरुषके भेदका साक्षात्कार 
ही यह श्रेष्ठ उपाय है । यह ज्ञान क्या वस्तु है! व्यक्त 
अर्थात्‌ विकृति, अव्यक्त प्रकृति, और ज्ञ अर्थात्‌ पुरुष-- 
इनका विशेषरूपसे ज्ञान होनेपर ही प्रकृति-पुरुषका विवेक- 
रूप ज्ञान प्रात हो सकता है। २ 

सांख्यके मतसे पुरुषके संयोगद्वारा अचेतन बुद्धघादि 
चेतनके समान हों जाते हैं तथा बुद्धथादिके संयोगसे 
अकर्ता पुरुष कर्ताके समान हो जाता है। सांख्यके 
पुरुष-प्रकृति कोई भी पारस्परिक साहाय्यके बिना स्वयं 
संसारकी रचनामें समर्थ नहीँ होते । किन्तु इसमें भगवत्‌- 
इच्छाका कोई प्रयोजन नहीं होता । परन्तु यह बात तन्त्रमें 
स्वीकृत नहीं हुई है। इसकी आलोचना आगे की जायगी । 
यहाँ यह दिखलाना है कि सांख्यका यह अभिमत 
उपनिषद्‌ और पुराणसम्मत भी नहीं है। प्रकृति और 
पुरुषको इनमेंसे कोई चरम पदार्थ नहीं मानते । श्वेताइवतर 
उपनिषदूमें आता है 


क्षरं प्रघानसञ्ृताक्षरं दरः 
क्षरात्मानावीशते देच एकः । 
क्षर प्रधान ( प्रकृति ) है, अक्षर अमृत ( पुरुष ) है, 
जो अद्वितीय देवता क्षर और आत्माका प्रभु है बही ईश्वर 
या परमात्मा है । प्रदनोपनिषद्मे है-- 
तस्मै स होयाच-ग्रजाकामो वे प्रजापतिः, स 
तपोऽतप्यत, स॒ तपस्तप्स्वा सिथुनसुर्पादयते रयिञ्च 
प्राणन्चेति एतौ से बहुधा प्रजाः करिष्यत इति । 


पिप्पलाद ऋषिने उपर्युक्त प्रश्‍न करनेवाले कबन्धीसे 
कहा कि-“प्रजापतिने प्रजाकी कामनासे तपस्या की और 
तपस्या करके सुष्टिके साधन रयि (अन्न-जीबभोग्य अन्नादि 
चन्द्रकिरणसे पुष्टिलाम करते हैं, इसी कारण चन्द्रको 
भी भोग्य कहा गया है) और प्राण-अर्थात्‌ अभिरूप भोक्ता, 
इस मिथुनकी सृष्टि की। यही भोक्ता और भोग्य (सूयं और 
चन्द्र ) हमारे प्रजागणको अनेक प्रकारसे परिणत करेंगे ।' 

आदित्यो ह॒ वै प्राणो रयिरेव चन्द्रमा रयिवा एतत्सव 
यन्मूत्तञ्चासू्तञ्च; तस्मान्मूतिरेव रयिः। (प्रश्नोपनिषद १। ५) 

उनमें आदित्य ही प्राण भोक्ता, अमिखरूप है, 
और चन्द्र ही रथि अर्थात्‌ सोम वा अन्नखरूप है । अतः 
यह भोक्ता और अन्न दोनों ही एक प्रजापतिखरूप हैं | 


मिथुन ( दोनों ही) एक हैं परन्तु इन दोनोंमे भोक्ता और 
भोग्यमावके कारण ही भेद होता है। जो मू. है वह 
स्थूल है और जो अमूत है बह सूक्ष्म है । अमूत्त पदार्थसे 
प्रथक्‌ जो मूर्तरूप है वही रयि है अर्थात्‌ मूर्चमात्र ही 
अमूत्तके उपभोग्य हैं । 
इन रयि और प्राण अर्थात्‌ चन्द्र और सूर्य, क्षर और 
अक्षर-दोनोंका मिश्रण ही जगत्‌ है । यह क्षर पुरुष और 
अक्षर पुरुष दोनों प्रल्यके समय पुरुषोत्तममें लीन हो जाते 
हैँ । पुनः सुष्टिकालमें मातरिश्वा या हिरण्यगर्भ उन्हींकी 
सहायतासे जीवकी प्राणधारणादि समस्त क्रिया और क्रियाः 
फल सम्पादन करते हैं । यह मातरिश्वा ही सूत्रात्मा वायु है, यही 
विश्वविधाता या हिरण्यगर्भ है | भगवान्‌ गीतामें कहते हैँ . 
“ द्वाविमौ पुरुषों लोके क्षरञ्चाक्षर एव च । 
क्षरः सर्वाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 
उत्तमः पझुरुषस्स्वन्यः परमास्मेव्युदाहृतः । 
यो लोकन्रयमाविइय बिभत्त्यंव्यय ईइवरः ॥ 


. क्षर और अक्षर-दो प्रकारके पुरुष लोकमें प्रसिद्ध हैँ । 
उनमें समस्त भूत क्षर पुरुष हैं और कूटस्थ अक्षर पुरुष । 
इनके सिवा और भी एक उत्तम पुरुष है, जिसे परमात्मा 
कहा जाता है | वही ईश्वर है । वह निर्विकार होते हुए भी 
लोकत्रयमें प्रविष्ट होकर ब्रह्माण्डका परिपालन करता है । 
गीताके मतसे यह भगवान्‌ पुरुषोत्तम ही चरम तत्त्व हैं | 
प्रकृति और पुरुष-दोनों इनकी राक्तिमात्र हैं | 
श्रीमन्मधुसूदन सरस्वती गीताके चौदहवे अध्यायके प्रथम 
-्छोककी टीकामें कहते हैं कि -निरीश्वर सांख्यमतके 
निवारणके लिये ही क्षेत्र और ्षेत्रज्ञके संयोगका ईस्वराधीन 
होना भगवानने यहाँ बतलाया है। 

तत्र निरीइवरसांख्यमतनिराकरणेन 
संयोगस्य इंइवराधीनर्वं वक्तव्यम्‌ । 
श्रीमगवान्‌ गीताके चौदहवें अध्यायमे कहते है - 
सम योनिसंहद्रदा तस्सिन्गमै दघाम्यहस्‌ । 
सम्भवः सवभूतानां ततो भवति भारत ॥ 
सवंयोनिषु कौन्तेय मूत्तेयः सम्भवन्ति याः । 
तासां ब्रह्म महद्योनिरहं बीजप्रदः पिता ॥ 
हे भारत ! महह़क ( प्रकृति मेरी योनि अर्थात्‌ 
परमेश्वरको गर्माघानस्थान है | उसमे मैं गर्म अर्थात्‌ जगत्‌- 
बिखारके लिये चिदाभास निक्षेप करता हूँ । इसीसे सर्व 
भूतोंकी उत्पत्ति होती है । दे कोन्तेय ! मनुष्यादि सब 


क्षेत्रक्षेत्रज्ञ- 


८८ ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


योनियोमे जो स्थावरजज्ञमात्मक मूर्तियाँ उद्गत होती हँ, मिमानी, खम्नावस्थाभिमानी तथा सुधुप्त्यवस्थामिमानी 
उन सबमें महढ़झ अथवा मातृस्थानीया प्रकृति है और मैं पुरुषविशेष नहीं हैं । यह तुरीय ब्रह्म हें । शारदातिलक 


गर्भाधानकत्तों पिता हूँ । 
श्रीमद्वागवत (३। २६। १९) में भी लिखा है- 
देवास्कुसितधर्मिण्यां खस्याँ योनौ परः पुमान्‌। 
आधत्त वीयं सासूत महत्तरव॑ हिरण्मयम्‌ ॥ 


नामक तन्त्ग्रन्थमें लिखा है-- 

निगण: सगुणइचेति शिवो शेयः सनातनः । 

नियुंणः प्रकृतेरन्यः सगुणः सकल: स्मृतः ॥ 

सच्चिदानन्दविभवात्‌ सकछास्परमेश्वरात । 

८( हेमाता ! ) जीवके अदृष्टके कारण प्रकृतिके सब गुणोंकि आसीच्छक्तिसतो नादो र्‌ नादाहिन्दुससुज्धवः के 
क्षुब्ध होनेपर परम पुरुष अपने प्रकाशस्थानरूप प्रकृति-- शिव साक्षात्‌ परम ब्रह्म हैं । उनके दो विभाव हैं-- 
योनिमै अपने बीयंका आधान करते हैं, तब उस प्रकृतिसे सगुण और निगुण । मायोपहित परब्रह्म ही सगुण हैं तथा 
महत्तत्त्व उत्पन्न होता है ।' वह ब्रह्म जब मायासे अनुपहित होते हैं, तब वह निर्गुण हैं। 

तन्त्रोक्त प्रकृति भी सांख्यकी प्रकृतिकी सचिदानन्दस्वरूप परत्रह्मके मायासे उपहित हो नेपर हो उनमें 

तन्त्रोक्त प्रकृति 6 २३, बिर्माव हो 
तरह जड नहीं है, वह पूर्ण चैतन्यमयी शक्तिका आविर्माव होता है, उस शक्तिसे नाद या महत्तत्त्व 
है । तन्त्रके मतंसे शिव साक्षात्‌ परब्रह्म हैं; यह जाग्रदवस्था और नादसे विन्दु या अहङ्कारतत्य उत्पन्न होता है । (क्रमशः) 


विजयिनी शक्ति कोमलतम शक्ति 


( रचयिता--कविसञ्नादू श्रीअयोध्यासिंहजी उपाध्याय 'हरिऔधः ) 


चतुष्पद्‌ 
जिसे है मानवताका श्ञान। 
नहीं पशुतासे जिसकी प्रीति। 
बिना त्यागे विनयनका पंथ। 
लोकनियमन दै जिसकी नीति।१। 
क्रोध जिसका है शान्तिनिकेत। 
लोभ जिसका लालसाविहीन । 
' मोह जिसका है महिमाघान। 
काम जिसका अकामनाधीन ।२। 


न मदसे मादकताका नाम। 
न तनमे अतनतापका लेदा । 


रूप जिसका है लोकळलाम। 
अवनिरंजन है जिसका वेशा ।३। 
न मस्तकपर कळंकका अंक। 
न जिसका लहू भरा-है हाथ । 
निहरती रहती है सब काळ। 
लोकलाळनता जिसके साथ।४। 
जलदसम कर जन-जनको सिक्त । 
बरसती रस जिसकी अज्॒रक्ति । 
भरा है जिसमें भवका प्यार । 
घडी है विश्वघिजयिनी शक्ति ।५। 


चतुष्पद्‌ 
प्रेमका चह अनुपम उद्यान। 
जहाँ थे भावकुसुम कमनीय। 
खुरभि थी जिसकी व । 
मजुता भव जन अ य्‌ ।१। 
हो रहा है वह क्‍यों छविहीन । 
छिना क्यों उसका सरस विकास । 
बना कयां अमनोरंजन हेतु। 
विमोहक उसका विविध विळासी२। 
रहा जो मानस शुचिताधाम । 
रहे बहते जिसमें रससोत। 
मिले जिसमें मोती अनमोळ। 
भर रहे हैं उसमें क्यों पोत।३। 
वचन जो करते बहुत चिसुग्ध । 
सुघारसका था जिसमे चास। 
मिल रदा है उसमें क्यों नित्य । 
अवाञ्छित असरसता आभास !४ 
सरळता सूदुता मंजुळ बेलि । 
हृद्यरंजन था जिसका रंग। 
बन रही है किसलिये अकांत। 
मंजु मन मधु-ऋतुका तज संग ।५। 
हो गयी गरळचलित क्यों आज । 
खुचासिञ्चित सुन्दर अचुरक्ति । 
बनी क्यों कुसुमसमान कठोर । 
कुसुम-जैसी कोमलतम शक्ति ।६। 


दश महाविद्या 


(हेखक--पं० श्रीमोतीलाल्जी शर्मा गौड़, सम्पादक, “शतपथ ज्ाह्मण” ) 


७.» सकी अनुकम्पासे चतुर्मुख ब्रह्मा सृष्टि 
न ७ रचनामें समर्थ होते हैं, विष्णु जिसके 
/ कृपा-कटाक्षसे विश्वका पालन करनेमें 
9) समर्थ होते हैं, रुद्र जिसके बलसे विश्व- 

Ei संहार करनेमें समर्थ होते हैं, आज उसी 
५ सर्वेश्चरी जगन्माता महामायाके दश खरूपा- 
का संक्षिस वैज्ञानिक चरित्र कल्याणेप्सु 
पाठकोंके समक्ष उपस्थित किया जाता है | शिव “कल्याण! 
के अधिष्ठाता हैं । परन्तु कल्याण-मूर्वि शिवका कल्याण 
शक्ति-सत्तापर निर्भर है। अतएव जहाँ कल्याणको अपने 
खरूप-परिचयके लिये शिवाङ्क निकालना पड़ा, वहीं उसे 
शिव-सरूप-रक्षाके लिये शक्त्युपासनाकी भी आवश्यकता 
प्रतीत हुई । उसीका फलस्वरूप शक्त्यङ्क आज आपके 
सामने उपस्थित है, पढ़िये | मनन करिये । झक्तिःसञ्चय 
कर शिव-तत्त्वको सुरक्षित रखते हुए, कस्याणके भागी बनिये। 


आजका युग वैज्ञानिक युग है । विगत शताब्दियोंकी 
तरह आजके इस विज्ञानप्रधान युगमें अन्धविश्वासको 
स्थान नहीं मिल सकता । (हमार महर्षियोंने ऐसा कहा 
है, इसलिये उसमें जणा भी नच नुच किये उसे नतमस्तक 
होकर मान लेनेमे ही हमारा कल्याण है-सहख्रों रुपये 
व्यय करके जीवनके सारभागकों विश्वविद्याल्योंके अर्पण 
करनेवाला, अपने आपको सत्यशोधक समझनेका गर्व 
रखनेवाला पाश्चात्यशिक्षा-दीक्षित आजका भारतीय समाज 
आज हमारी ऐसी बातें सुनना पसन्द नहीं करता । धर्मके 
नामसे आज उनकी भौंहें तन जाती हें । 'विज्ञान-ञन्य 
भारतीय धर्मेने देशका सर्वनाश कर डाला है । भारतकी 
उन्नतिका बाधक अन्धविश्वासकी मित्तिपर टिका हुआ एक- 
मात्र धम ही है। ऐसे धमंको न माननेमें ही देश एवं 
जातिका कल्याण है--ये हैं आजके सुशिक्षित भारतीयोंके 
भारतीय धर्मके प्रति स्पष्ट उद्वार । क्या सचमुच भारतीय 
धर्म ऐसा ही हे १ नहीं! सवथा नहीं !! “नित्यं विज्ञान- 
मानन्दं ब्रह्म)? “जञानं तेऽहं सविज्ञानमिदं वक्ष्याम्यशेषतः’ 
आदि ौत-स्मार्त-वचन धर्म-सुष्टिके प्रवत्तंक मूलभूत 
शानमूर्ति ब्रह्म-तत्त्वको जब नित्य विज्ञानमय बतलाते हैँ, तो 


ऐसी अवस्थामें भारतीय धर्मको विज्ञान-धून्य बतलाना 
दुःसाहस है । अनधिकार चेश है । अपराध दै | अपराध ही 
नहीं, अक्षम्य अपराध है | हम उन मद्दानुमावोंको यह 
बतला देना चाहते हैं कि जिस धर्म-तत्वकों वे विज्ञान-ञून्य 
अतएय अनुपादेय समझते हैं, यह सवथा विज्ञानघन होता 
हुआ सम्पूर्ण विश्वकी प्रतिष्ठा है । वस्तुके वास्तविक खरूप- 
को स्वखरूपमें सुरक्षित रखकर जो शक्ति उस वस्तुद्वारा 
धृत रहती है, वही शक्ति-तत्त्व शास्त्रमे “धर्म? शब्दे व्यवद्मत 
हुआ है । ताप अग्निका प्रमे हे प्रकाश सूर्यका धर्म है। 
प्रतिष्ठा प्रथिवीका धर्म है । जग्रतक इनमें ताप, प्रकाश; 
प्रतिष्ठा है तमीतक इनकी खरूपसत्ता है । जिस दिन इनके 
तापादि खरूपधम उच्छिन्न हो जायँगे उसी दिन इनकी 
सत्ता उच्छिन्न हो जायगी । वस्तुकी सत्ता तभीतक है जब- 
तक उसकी शक्ति ( खरुपधर्म ) उसमें प्रतिष्ठित है । 
शक्तिसत्तामें कल्याणभावको प्रापहोता हुआ पदार्थ शिव है । 
निदान-सिद्धान्तके अनुसार “इ? अक्षरसे व्यवद्दत शक्तिके बिना 
बह पदार्थ शव है--मुर्दा है। शक्तिदाब्दापरपर्यायक घर्म- 
शब्दकी पूर्वोक्त सूक्ष्म व्याख्यासे यह भलीभोति सिद्ध हो 
जाता है कि धर्म ही धर्मीकी प्रतिष्ठा है। जिस दिन धर्म 
न रहेगा; धर्मी न रहेगा । यही सामान्य व्यवस्था मनुष्य- 
धर्म, वर्णधर्म, जातिःधर्म, कुल-घम, देश-धर्म आदिके 
विषयमे समझनी चाहिये । मनुष्य तमीतक मनुष्य है 
जवतक उसमें मनुष्य-धमं है । अन्यथा यह पञ्च है। 
पूर्वोक्त अवान्तर सारे धर्मोके समुचयका ही नाम “हिन्दू 
धर्म' किंवा भारतीय घर्म है । जबतक हिन्दू-धर्म है, तमी- 
तक हिन्दू-जाति खखरूपमे प्रतिष्ठित है । जिस दिन हिन्दू- 
जाति अपने धर्मकों छोंड़ देगी, विश्वास कीजिये उस दिन 
बह अपना हिन्दूपना ही खो देगी । ऐसी अवस्थामै जाति- 
रक्षा, एवं देशकी सम्यताकी रक्षाके लिये धर्मको अपनाने- 
की नितान्त आवश्यकता है । अब प्रश्न बच जाता है केवल 
ढोंगका । आजके युगके विचारसे सनातनधर्म केव 
ब्राह्मणोंकी खार्थ-लीला है। इसके उत्तरमें हम अधिक कुछ न 
कह केवल यही कहना चाहते हैं कि जो महानुभाव भारतीय 
धमंको अवैज्ञानिक समझते हैं वे भारतीय धर्मके गम्रीरतम 
मौलिक सिद्धान्तोंसे सवंथा अपरिचित ही हैँ । उन्हे स्मरण 


९० 


रखना चाहिये कि भारतीय धर्म अपना नाम सनातन-धर्म 
रखता है । सनातन-शब्दका अर्थ है सदा रहनेबाला । सदा 
रहनेवाळा धर्म केवळ प्राकृतिक ( प्रकृतिसिद्ध नित्य-घम ) 
ही हो सकता है। इस प्रकार सुतरां सनातन-धमका 
चैज्ञानिकत्व अतएव उपादेयत्ब सिद्ध हो जाता है । आजके 
इस छोटेसे निबन्धमें हम सर्वधर्ममूलभूत अतएव 
महाशक्ति-नामसे प्रसिद्ध महाविद्या नामके शक्तितत्तका ही 
संक्षिप्त वैज्ञानिक खरूप पाठकोंकी सेवामें उपस्थित करेगे, 
और वतलायेंगे कि भारतीय-धर्म कितने गहरे विज्ञानसे 
सम्बन्ध रखता है । 


आगसानगम- रहस्य 


विचार-कक्षाके अन्ततलपर पहुँचे हुए विदितवेदितव्य 
महामहिमशाली महामहर्षियोंने सम्पूर्ण शब्दराशिको 
आगम-निगम-मेदसे दो भागोमें विभक्त किया है। कारण 
इसका यही है कि प्रकृतिसिद्ध नित्य-शब्द ब्रह्म इन्हीं दो 
भागोमें विभक्त है । यद्यपि 'अथो वागेवेदं सर्वम्‌? (ऐ०आ० 
` ३।१।६) 'याचीमा बिश्वा भुवनान्यपिता! (तै°त्रा० २।८।८।४। 
५) इत्यादि भ्रोत-सिद्वान्तोके अनुसार बाक्‌-तत्वसे प्रादुभूंत 
होनेवाले शन्द-मपञ्चसे कोई भी स्थान खाली नहीं हे, 
तथापि सम्बरूप तमोविशालसग; कृमि, कीट, पक्षी, पशु, 
मनुष्य-मेद-भिन्न पञ्चविध रजोविशालसर्ग; यक्ष, राक्षस, 
पिशाच, गन्धर्व, पितर्य, पेन्द्र, प्राजापत्य, ब्राह्म-मेदमिन्न 
अष्टविध सत्त्वविशालसर्ग नामसे प्रसिद्ध १४ प्रकारके भूत- 
सगके साथ प्रधानरूपसे अभिवाक और इन्द्रवाकूका ही 
सम्बन्ध है । 'यथाभिगर्मा प्रथिवी तथा द्यौरिन्द्रेण गर्भिणी? 
(दत० १४।९।७।२०) के अनुसार प्रथिवी अभिमयी है । 
द्यलोकोपछक्षित सूर्य इन्द्रमय है। यद्यपि इन दोनों 
लोकोंसे अतिरिक्त तीसरा अन्तरिक्ष ( भुवः ) लोक और 
है। मूः ( एथिवी ), भुवः ( अन्तरिक्ष ) स्वः ( द्योः-सूर्य ) 
इन तीनों छोकोसै प्रजा-निमाण होता है । प्रथिवीमें 
अभिकी सत्ता है । इससे मनुष्य-प्रजाका सम्बन्ध है । 
अतएव एयिवीको मनुष्यलोक कहा जाता हे । अन्तरिक्षमे 
चन्द्रमाकी सत्ता है । इससे 'पिंतरःप्रजाका सम्बन्ध हे । 
इसी आधारपर “विधूष्वभागे पितरो वसन्ति' ( सिद्धान्त- 


१ चन्द्रमामें पितर रहते हैं, इस विषयका विशद निरूपण 


हमारे लिखे इए श्रादकी वै्ञानिकता' नामके निबन्धर्मे देखना 
चाहिये । 


क तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


शिरोमणि ) यह कहा जाता है । यही दूसरा पितृलोक है । 
युलोकमे सूर्यकी सत्ता दै । इससे देव-प्रजाका सम्बन्ध है। 
इसी आधारपर “चित्रं देवानामुदगात्‌” यह कहा जाता 
है । यही तीसरा देवलोक है । तीनों ही “वागिति प्रथिवी” 
( जै० उ० ४।२२।११ ) 'वाग्घ चन्द्रमा भूत्वोपरिशत्तस्थो 
(शत० ८।१।२।७) 'सा या सा वाकू-असौ स 
आदित्यः? ( शत० १०।५। १। ४) के अनुसार वाङमय 
है । तथापि प्रधानता एथिवी और सूर्य-वाककी ही मानी 
जाती है । कारण इसका यही है कि पार्थिव एवं सौर अभि 
अन्नाद ( अन्न खानेवाले ) हें । मध्यपतित चान्द्रसोम-- 
“एष वे सोमो राजा देवानामन्नं यःचन्दरमाः' (छ० १।६। 
४ | ५) के अनुसार इन अभियोंका अन्न बन रहा है। अन्न 
जब अज्नादके उदरमे चला जाता हे तो केवल अन्नाद- 
सत्ता ही रह जाती है । अन्नकी खतन्त्रता हट जाती है। 
जैसा कि श्रुति कहती है 


“द्यं चा इदस्‌-अत्ता चैवाद्यञ्च । तद्यदोभयं समा- 
गच्छति-अत्तैवाख्यायते ना्यम्‌ । स वे यः सोऽत्ताझिरेव सः।? 
( शत० १०।६।३।१) इति । 


इसीकिये त्रैलोक्यके लिये 'यावाष्टथिवी” व्यवहार ही 
होता है । इस प्रकार प्रधानरूपसे एथिवीलोक, सूर्यछोक, 
दो ही लोक रह जाते हैं । दोनों अझिमय हैं । पार्थिवाभि 
गायत्रामि है । सौर-अम्नि सावित्राग्नि है। “तस्य वा 
एतस्याग्नेवागेवोपनिषत्‌? ( श० १०।५१।१) के 
अनुसार दोनों ही अभियोंको हम “बाकू कहनेके लिये 
तैयार हैं । वैज्ञानिक परिभाषानुसार प्रथिवीकी “वाक्‌ 
“अनुष्टप! कहलाती है । सूर्यकी वाक्‌ “बरती? कहलाती 
है । अनुष्टुप्‌ वाक्से कःच-ट-त-प आदिरूपा वर्णवाकूका 
प्रादुभाँव होता है । बृहतीवाक्से अ-आ-इ आदिरूपा 
स्वरवाकूका विकास होता है। दूसरे झब्दामें वणवाक्‌ 
अनुध प्‌ है। खरवाक्‌ बहती है । 'खरोडश्वरम्‌' प्रातिशाख्य ) 
के अनुसार खर अक्षर दै । अविनाझी है। वर्ण क्षर है। 
बिनाशी है । अर्थसष्टिमै भौतिक क्षरकूटकी प्रतिष्ठा जैसे 
अक्षर तत्त्व है, एवमेव-- 


झाव्दे ब्रह्मणि निष्णातः परं ब्रह्माधिगच्छति । 


--के अनुसार अर्थब्रह्मकी समान घारामें प्रवाहित 
होनेवाले शब्द-नह्ममे भी क्षररूप वर्णकी प्रतिष्ठा अक्षररूप 
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खरतत्त्व ही है । अर्थ-ब्रह्ममें जेसे अक्षररूप यूर्य-सच्ताको 
छोड़कर क्षररूपा एथिवी ख-ख़रूपमें प्रतिष्ठित नहीं रह 
सकती, एवमेन सूयंवाइमूछक खरतत्त्वके विना प्रथिवी- 
मूलिका वर्णराशि भी ख-स्वरूपमें प्रतिष्ठित नहीं रह सकती । 
बिना खरके सहारे आप कथमपि व्यज्ञनका उच्चारण नहीं 
कर सकते । बस, खरमूलक इस सूर्यविद्याका ही नाम त्रयी- 
विद्या है, सूर्यबिम्व ऋग्वेद है | सूर्यका अर्चिमण्डल ( रक्मि- 
मण्डल ) सामवेद है । सूर्यमें रहनेवाला अभिपुरुष यजुर्वेद 
है । सूर्य क्या तप रहा है, त्रयीविद्या तप रही है। इसी 
आधारपर “सैषा य्येव बिद्या तपति? (शत० १०।५।२।२ ) 
यह कहा जाता है । "त्रयीमयाय त्रिगुणात्मने नमः” का 
भी यही रहस्य है। यह वेदतत्त्व नित्यतस्व है। खयं 
प्रादुभूत है । खयं ब्रह्मके मुखसे विनिर्गत है । अतएव 
ऋषिरयोने इसे (निगम! नामसे व्यवहृत किया है । निर्गत ही 
परोक्षमावसे निगम कहा जाता है । निष्कर्प यही हुआ कि 
जयीविद्या नामसे प्रसिद्ध सूयेविद्याका नाम ही 'निगम-विद्या! 
है। दूसरी है आगम-विद्या | शनि, मङ्गल, बृहस्पति, शक्र, बुध, 
प्रथिवी आदि सूर्यके उपग्रह हैं | सूर्यका ही प्रवर्ग्य भाग 
( अळग निकला हुआ भाग ) शनि आदि रूपमे: परिणत 
होकर सूर्यके चारों ओर घूम रहा हे । यूय-विद्याका अंश- 
भूत एथिवी-लोक सूर्यके चारों ओर घूम रहा है । प्रथिवी- 
विद्या सूर्य-विद्यासे आयी है। इसी रहस्यको समझानेके 
लिये ऋषियोंने प्रथिबी-विद्याका नाम 'आगम? रक्खा है । 
सू्य-विद्यावत्‌ प्रथिवीविद्या खयं निर्गत नहीं है | अपितु 
निगमसे आयी है, अंतएव 'निगमात्‌ आगतः? इस व्युत्पत्ति- 
से प्रथिवीविद्या "आगम? नामसे प्रसिद्ध हुई । हम बतला 
आये हैं कि एथिवीकी वाक्‌ वर्णवाक्‌ है। खरसे भिन्न है । 
अतएव आगमशाल्नोक्त प्रयोगोंका उदात्तादि खराँसे विशेष 
सम्बन्ध नहीं माना जाता । वहाँ केवल शब्दकी आवृत्ति 
(जप) से ही सिद्धि हो जाती है। पणतु निगमविद्या 
(वेदविद्या ) में यह बात नहीं है। वहाँ स्वरवाककी 
प्रधानता है । अतएव निगमोक्त (वेदिक) प्रयोगोमे 
उदात्त अनुदात्तादि खरोंपर-पूरा ध्यान रखना पडता है। 
बुष्टः शब्द: स्वरतो वर्णतो वा र 
मिथ्यामयुक्तो न तमथमाह । 
स वागूवज्लो यजमानं हिनस्ति 
यधेग्त्रशात्रुः स्वरतोऽपराधात्‌ ॥ 


के अनुसार बिना खरके निगमकाण्ड निरर्थक है | 
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अनिष्टकर है । क्योकि खरवाक्‌ ही उसका मूल है । सूर्य- 
विद्या निगमविद्या है, प्रथिवीविद्या आगमविद्या है, इसका 
यह तात्पर्यं नहीँ है कि निगमम केवळ सूर्यका ही निरूपण 
है, आगमविद्यामें केवल प्रथिबीका ही निरूपण है | अपितु 
दोनोंमें सारे विश्वका निरूपण है | लक्ष्यमेदमात्र है । 
निगमशाख्न सूयंको प्रधान मानकर सारे विश्वका निरूपण 
करता है, एवं आगमशा्र एथिवीको मूल मानकर आगे 
चलता है। “द्यौष्पितः प्रथिवि मातः? ( ऋकू० ४। ८। ११) 
के अनुसार युलोकोपलक्षित सूर्य पिता है । प्रथिवी माता 
है । पिता पुरुष है । माता प्रकृति दै । पुरुष रेतोधा है । 
प्रकृति योनि है । पुरुष-शा्न निगम है | अतएव निगमको 
वेद-पुरुष कहा जाता है । प्रक्ृतिशान्न आगम है । अतएव 
आगमको आगमविद्या कहा जाता है । विना आगमके 
निगम अप्रतिष्ठित है | जैसा कि अनुपदमें ही स्पष्ट होने- 
वाला है । निगममें भी आगमका साम्राज्य है । अतएव 
पुरुष-वेदको वेदविद्या भी कहा जाता हे । सूर्य साक्षात्‌ 
रुद्र है । एवं सूर्यकी अनन्त रदिमयाँ अनन्त रुद्र हैं। 
अनन्तर रुद्र विट्रुद्र ( प्रजारद्र ) हैं । सूर्यस्द्र क्षत्ररुद्र हैं | 
जहाँ वैज्ञानिक रदिमिगत तरैलोक्यब्यापक अनन्त रुद्रोंका- 


"असंख्याताः सहस्राणि ये रुद्राः, “ये चैनं रुद्रा अभितो 
दिक्च श्रिताः’ 
“इत्यादि रूपसे निरूपण करते हैं, वहाँ उस सूर्यरूप 
एकाकी क्षत्ररुद्रको लक्यमें रखकर--- 
एको हि रुद्रो न द्वितोयाय तस्थुः 
ये इमॉल्लोकानीशत ईंशनीसिः । 
(अ्रता० ३। २) 


-यह कहते हैं। इस रुद्ररूप सोर-अभनिके-'अगिवा रुद्रः। 
तस्यैते दवौ तन्वे घोरान्या च शिवान्या च |? के अनुसार घोर- 
शिब-भेदसे दो शरीर हैं | आप अपने अध्यात्म-जगत्मे 
दोनों मूर्तियोंका साक्षात्कार कर सकते हैं | प्रारम्ममें 
अग्निको अन्नाद बतलाया गया है । अन्न खाना अग्निका 
स्वामाविक धमं है। अभि प्रज्वलित हो रहा हे । जग्रतक 
आप उसमें काष्ठान्न देते रहेंगे तमीतक वह खस्वरूपमें 
प्रतिष्ठित रहेगा । अभिका इन्धन ( प्रज्वलन ) कााहुतिपर 
निर्भर है । अतएव काऽको इन्धन ( ईधन ) कहा जाता 
है। यही अवस्था शरीरामिकी है। लोम, केश, नखोंके 
अग्रमायको छोड़कर सर्वाङ्ग शरीरमें वैधानरअमि धघक 
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रहा है । जहाँ स्पश करते हैं, वहीं ऊष्मा पाते हैं । यही 
इस अझिका प्रत्यक्ष दशन है । नाक, कान बन्द कर लेनेपर 
जो नाद सुनायी पड़ता है, वही इसकी श्रुति है । इस 
अन्नाद-अभिकी सत्ताके लिये सायंप्रात अन्न खाना 
पड़ता है । बस, जबतक इस अन्नादमें अन्नकी आहुति 
रहती है तत्रतक शरीर खस्थ रहता है । कारण इसका यही 
हे कि अन्न सोमतत्त्व है। सोम शान्ततच्व है | इसकी आहुतिसे 
रुद्रामि शान्त होता हुआ शिव बन जाता है । यदि अन्नाहुति 
बन्द कर दी जाती है तो वह रुद्र घोर रूपमै परिणत 
होकर पहले रसासगमांसमेदादि शारीर-धाठुओंको खाने 
लगता है । एवं उनके नष्ट हो जानेपर खयं भी उत्कान्त 
हो जाता है । निष्कर्ष यही हुआ कि अन्नाहुतिसे रुद्र-तनू 
दिवभावमें परिणत होकर पालन करती है, एवं अन्नाभाव- 
में वही घोर-तनू वनकर नाशका कारण बनती है । हम जो 
प्रतिदिन अन्न खाते हैं, उससे उग्र रुद्र शान्त होते हैं । 
इसीलिये वैज्ञानिकाने इस अन्नका नाम 'झान्तदेवत्य' 
किंवा शान्तरुद्रिय ( जिस अन्नसे रुद्र-देवता शान्त होते है 
वह अन्न) रक्खा है | परोक्षप्रिय देवताओंकी परोक्ष भाषा- 
में वह शान्तरुद्रिय अन्न 'शतरुद्विय” नामसे प्रसिद्ध हे, 
इसी पूर्व विज्ञानको लक्ष्यमें रखकर याशवल्क्य कहते दै 
अत्रैष सर्वो$झिः संरकृतः। स एषोऽत्र रुद्रो देवता । 

स दोप्यमानोऽतिष्ठदन्नमिच्छमानः । तस्माद्देवा अविभयुः- 
यट्टै नोऽयं न हिंस्यात इति । तस्मे एनदक्न समभरत्‌ 
शान्तदेव्यम्‌ । तेनैनमशमयन्‌ । शान्तदेवर्त्य ह वे 
शतरुद्रियसित्याचक्षते परोक्षम्‌ । परोक्षकामा हि देवाः। 
द (श०९॥१॥१॥१) इति । 

माताके गर्माशयमें अभिकी क्रमिक चितिसे क्रमशः 
प्रवृ . होनेवाला गर्भ नौ मासके अनन्तर जब पूर्णमावकों 
प्राप्त हो जाता है तो सर्वात्मना संस्कृत रुद्राभिके आघातसे, 
एवयामरुत्की प्रेरणासे गर्भ गर्भाशयसे जननेन्द्रियद्वारा 
बाहर निकल पड़ता हे । उस समय सारे इन्द्रिय-देवता 
डरने लगते हैं | अपनी रक्षाके लिये वे उसमें अन्नाहुति 
डालते हैं | अन्नके आहुत होते ही रुद्रामि-सन्तापसे रोता 
“हुआ शिक्ष चुप हो जाता हे । इस प्रकार वही रुद्रामि अन्न- 
सम्बन्धसे शिव बनकर संसारकी रक्षा करते हैं । अन्नाभावमें 
वही नादाके कारण बन जाते हैं । यही दोनों भाव सूर्यम 
समझ्िये | सूर्यं साक्षात्‌ रुद्र है। प्राणियांको सन्तप्त करने- 
वाला है । परन्तु पार्थिव ओषधि, वनस्पत्यादि अन्न इसमें 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि रॅ 


निरन्तर आहुत होते रहते हैं । पार्थिव रसको सूर्य रश्मियों- 
द्वारा लिया करता है । अतएव वह शिव बन रहा हे । 
पूर्वकथनानुसार प्रथिवी माता हे, शक्ति है। सूर्य पिता है, 
शिव है । परन्तु इस शिवका शिवत्व शक्ति-समन्वयपर ही 
निर्भर है । जिस दिन पार्थिवान्न-सम्बन्ध हट जायगा सूर्य-स्द् 
घोर रूपमै परिणत होता हुआ सम्पूर्ण विश्वको भस्मसात्‌ कर 
डालेगा । सौर-तेज हिरण्मय हे । इसकी सत्ता सोमपर 
(अन्नपर) निर्भर है। इसमें प्रविष्ट महदक्षररूपा चित्‌-शक्ति 
ही हैमवती उमा है वाम इसे ही मगवच्छक्ति कहते 
हैं । यही अद्वैतवादियोंकी माया है | उपासकोकी राधा है। 
रामानुजियोंकी लक्ष्मी है । वेज्ञानिकोंकी हैमवती उमा है। 
“मम योनिर्महद्‌ ब्रह्म! के अनुसार पारमेष्ठ्य महत्‌ सोम 
ही चिदात्मा (अव्यय पुरुष) की प्रतिष्ठा है। वह सोम 
सौर-मण्डलमै आकर हैमवती चिच्छक्तिसे युक्त हो जाता है। 


. अतएव 'उमासहितस्तत्त्वः' के अनुसार वह पारमेष्ठ्य तत्त्व 


“सोम? कहलाने लगता है । यही उमा ब्राह्मणग्रन्थामे विषय- 
भेदसे अम्बिका, अम्बा, माता, जनि, धारा, जाया, आप 
आदि नामोंसे व्यवद्यत हुई है । सौर इन्द्र शिव है | इसकी 
शक्ति पार्थिव प्राश-सोमरूपा हैमवती उमा है । सोम खखरूपसे 
कृष्ण हैं । परन्तु सौर-विज्ञान-मण्डलमें आकर अभिदाहकता- 
से बही चमकीला बन जाता है। आप सूर्यमें जो प्रकाश 
देख रहे हैं, बह इसी सोमाहुतिका प्रभाव है। इसी 
आधारपर "स्यं ज्योतिषा वि तमो ववर्थ? (ऋक्‌० १) ९१।२२) 
कहा जाता है । “त्वमा ततन्थोर्वान्तरिक्षम्‌ (ऋक्‌ १ । ९१.। 
२२ ) के अनुसार वह सोम विशाल आकाशमै सर्वत्र व्यात 
हो रहा दै । यह सोममयी शक्ति उसी चिदूघन अव्यय पुरुषः 
की प्रकृति है । इन्द्रादि देबताओंको उसका ज्ञान आकाशस्थ 
इसी महामायाकी कृपासे .होता है । बिना शक्तिको आगे 
किये ब्रह्मज्ञान असम्भव दै । इसी शक्ति-विशानकों लक्ष्यमें 
रखकर उपनिषच्छू ति कहती है-- 

स तस्मिन्नेवाकाशे खियमाजगाम बहुशोभमानासुमां 
इमवतीम्‌,। ताऽहोवाच किमेतद्यक्षमिति ॥ सा ब्रह्मेति 
होवाच । ब्रह्मणो वा एतद्विजये महीयध्वमिति । ततो दैव 
विदाञ्चकार ब्रह्मेति ॥ ( केन० ३।१२; ४। १ ) 

उपनिषद्‌-विद्याका सारभूत गीताशाज् मी ब्रह्मशनके 
लिये शक्तिकी आराधनाको ही प्रधान बतलाता है । 

` दैवी ह्योषा गुणमयी मम माया दुरत्यया । 


मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते॥ 
न (७॥ १४ ) 


न द्रा महाविद्या # 


nooo 

-ऱ्से स्पष्टही शक्तिवादकी प्रधानता सिद्ध है। युद्धकालं 
विजय-प्राप्त्यथ अर्जुन भगवान्‌ श्रीकृष्णके आदेशसे पहले 
उसी शक्तिकी आराधना करता है । यह हे शिव-शक्तिका 
मौलिक रहस्य । सौरप्राणकी प्रधानतासे पुरुष-सृष्टि होती 
है । चान्द्रसोमगर्मित पार्थिव प्राणकी प्रधानतासे ख्री-सष्टि 


त 


हैं । सारा विश्व शिव-शक्तिमय है, दोनों अविनाभूत हैं । चूँकि 
आगमशाज्ञ माता प्रथिवीसे सम्बन्ध रखता है, अतएव 
उसमें शक्तिकी ही प्रधानता है । आज इसी आगमविद्या- 
की ओर आपका ध्यान आकर्षित किया जाता है । 


विद्या-शन्द-रहस्य* 


हम बतला आये हैं कि आगमका आगमन निगमसे 
हुआ है । यही कारण है कि आगमके सारे सिद्धान्त निगम- 
सिद्धान्तापर ही प्रतिष्ठित हैं । जेसे निगमशास्त्रके लिये 
निगमाचायाँने 'सेषा त्रयी बिद्या? इत्यादि रूपसे विद्या-शब्द 
प्रयुक्त किया हे, एवमेव आगमाचायाँने 'बिद्यासि सा 
भगवती? इत्यादि रूपसे आगमके लिये भी विद्या-शब्दका 
प्रयोग किया है । इस प्रकरणमें विद्या-शब्दका ही निर्वचन 
किया जायगा । 

निगममें रयं ब्रह्म, “त्रयी विद्या”, “त्रयो वेदाः? इत्यादि 
रूपसे ब्रह्म, विद्या, वेद तीनांको अभिन्नार्थक माना है । 
परमार्थ-दष्टिसे तीनों अभिन्न हैं। विश्वइष्ट्या तीनों मित्र 
हैं । शक्तितत््व “विद्या! किंवा “महाविद्याः शब्दसे क्यों 
व्यवहृत हुआ १ इसका उत्तर इन्हीं तीनोंके स्वरूप-ज्ञानपर 
निर्भर है । अनन्त ज्ञानघन, क्रियाघन, अर्थघन तत्त्यविशेषका 
नाम ही अक्षरब्रह्म हे । वह सर्वज्ञानमय है, सर्वक्रियामय है, 
सर्वाथेमय है । दूसरे शब्दोंमें यह अक्षरतत्व मनः-प्राण- 
वाङ्मय है । जैसे क्षर पुरुषका आलम्बन अक्षर पुरुष है, 
एवमेव सबका आलम्बन पुरुषोत्तम-नामसे प्रसिद्ध अव्यय 
पुरुष है । वह ख्यं ज्ञानक्रिया-अर्थशक्तिरूप है । 
अव्ययकी ज्ञान-शक्तिका उक्थ ( प्रभव ) मन है | क्रिया- 
शक्तिका उक्थ प्राण है । अर्थ-शक्तिका उक्थ वाक्‌ है। 
इन तीन कलाओंके अतिरिक्त आनन्द-विज्ञान-नामकी 
दो कलाएँ और हैं। इन पाचों कळाऔमें पाँचवी वाकूकळा 


उपनिषदोंमें अननब्रह् नामसे प्रसिद्ध है। तैत्तिरीय उपनिषद्‌मे 


` # इस विषयका विशद निरूपण श्रीगुरु ( श्रोमधुसदनजी 
ओझा )-प्रणात 'वेइसमीक्षा? मै देखना चाहिये । 


होती है । सम्पूर्ण ख्यां शक्तिरूपा हैं। सम्पूर्ण पुरुष शिवरूप . 
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इन पाँचौं ( आनन्द, विज्ञान, मन, प्राण, अन्न ) ब्रह्म 
कोषोंका विस्तारसे निरूपण किया गया है। सुप्रसिद्ध 
आनन्दादि अब्यय पुरुषकी पाँच कलाएँ हैं | दूसरे शब्दोमे 
वह अब्यय पञ्चकल है | पञ्चकलात्मक वह अव्यय पुरुष 
स्वयं शक्तिरूप है । "सामान्ये सामान्याभावः? के अनुसार 
आनन्दमें आनन्द ` नहीं । विज्ञानमें विज्ञान नहीं । 
मनमै मन नहीं । प्राणमें प्राण नहीं | बाक्सें वाकू नहीं । 
अतएव अक्षरसे भी परे रहनेवाले इस तत्त्वका-- 


दिव्यो ह्ामूतः पुरुषः स बाह्याभ्यरतरो ह्यजः । 
अप्राणो झमनाः झुओ ह्यक्षरास्परतः परः ॥ 
(सुण्डक० २।१।२) 


“इत्यादि रूपसे निरूपण किया जाता है । अप्राण 
एवं अमनमें क्रिया नहीं, अतएव यह अव्यय पुरुष कतृत्व- 
करणत्वादि धर्मोसे रहित होता हुआ सष्टिविद्याके बहदिभूत 
है। न वह करता है; न लिप्त होता है । इसी 
मावका निरूपण करती हुई श्रुति कहती है-- 

न तस्य कायं करणं च विद्यते 

न तस्समश्राभ्यधिकश्च इञ्यते । 
परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ॥ 
( श्वेता० ६। ८ ) 


इन्हीं कारणोंसे हम अव्यय पुरुषको निर्ध्मक माननेके 
लिये तैयार हैं। अव्यय पुरुष है । पुरुष चेतन है । चिदात्मा 
है । ज्ञानमूर्ति है । अतएव निष्क्रिय है। अतएव च 
क्रियासापेक्ष सक्रिय विश्वकी निर्माण-परक्रियासे बहदिभूत है । 
सृष्टि संसृष्टि है | योषा, बुषा नामसे प्रसिद्ध रयि, प्राण नामके 
दो तस्तोंका रासायनिक संयोग ही संसृष्टि दै । संसर्ग व्यापार 
है। व्यापार क्रिया है । इसका उसमें अभाव है। अतएव 
यह अकता है। यद्यपि पञ्चकलाव्यय पुरुष प्राणरूप होनेसे 
क्रियाशज्य नहीं कहा जा सकता, परन्तु कोरी क्रिया कुछ नहीं 
कर सकती । क्रिया क्रियावान्‌ कर सकता है। अव्यय 
क्रियावान नहीं, क्रियारूप है । क्रियावान्‌ है वही पूर्वोक्त 
अक्षर पुरुष। यह अक्षर पुरुष ही अव्यक्त, परा प्रकृति, परब्रह्म 
आदि नामोंसे प्रसिद्ध है | वह पुरुष इस प्रकृतिके साथ 
समन्वित होता दै । 'तत्तु समन्वयात्‌? ( शारीरकद्रान- 
व्याससूत्र ) के अनुसार इस प्रकृति-पुरुषके समन्ययसे ही 
विश्वरचना होती हे । इस समन्ययसे अव्ययकी शक्तियाँ 


९३ ॐ तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


च 


'अक्षरमे संक्रान्त हो जाती हैं | उसकी शक्तियासे अक्षर 
शक्तिमान्‌ बन जाता है । अतएव हम अक्षरको आनन्दवान्‌, 
विज्ञानवान्‌, मनस्वी, क्रियावान्‌; अर्थवान्‌ माननेके लिये 
तैयार हैं । अक्षर शक्तिमान दै, सक्रिय है । एक बात और । 
पूर्वोक्त अव्यय-कलाओंमें आनन्द प्रसिद्ध दै । विज्ञान चित्‌ 
है । मन, प्राण, बाकूकी समष्टि सत्‌ है। सत्‌, चित्‌, आनन्दकी 
समष्टि ही सचिदानन्द ब्रह्म है । अक्षर तीनोसे युक्त दै । 


. अतएव हम इसे अवश्य ही आनन्दवान्‌, विज्ञानवान्‌ कह 


सकते हैं । आनन्दविज्ञान मुक्तिसाक्षी अव्यय दै । प्राणवाक्‌ 
सृष्टि-साक्षी अव्यय है। मध्यपतित मन 'उमयात्मकंमनः' के 
अनुसार दोनों ओर जाता है । मुक्तिका सम्बन्ध आनन्द, 
विज्ञान, मनसे है; सृष्टिका सम्बन्ध मन, प्राण, वाकूसे है । 
अतएव सष्टि-साक्षी आत्माको 'स वा एष आत्मा वाङ्मयः 
प्राणमयो मनोमयः? इत्यादि रूपसे मनःप्राणवाड्मय ही 
बतलाया जाता है । सुष्टिसाक्षी अव्यये हमने ज्ञानघन मन, 
क्रियाघन प्राण, अर्थघना वाकूकी सत्ता बतलायी है। इन 
तीनोमें ञानकलाका विकास स्वयं अव्यय पुरुष है । उसमें 
इसी कलाकी प्रधानता है । क्रियाका विकास अक्षर-पुरुष 
है । अर्थका विकास क्षरःपुरुष है । अर्थप्रधान क्षर पुरुष भी 
निष्किय है । ज्ञानप्रधान अव्यय पुरुष भी निष्क्रिय है । 
सक्रिय है मध्यपतित क्रियाप्रभान एकमात्र अक्षर-पुरुष । 
क्रिया करना एकमात्र अक्षरका ही धर्म है। अतः हम तीनों 
पुरुषोमिसि एकमात्र अक्षरको ही सृष्टिकर्ता माननेके लिये 
तैयार हैं । अव्यक्त अक्षर प्रकृति ही विश्वका प्रमव, प्रतिष्ठा, 
परायण है। इसी विज्ञानको लक्ष्यमे रखकर श्रुति कहती है-- 
यथा सुदीप्तात्‌ पावकाद्विस्फुछिङ्गाः 
सहस्रशः प्रभवन्ते सरूपाः । 
तथाक्षराद्विविधाः सोम्य भावाः 
अजायन्ते तत्र चैचापि यन्ति ॥ 
( मुण्डक» २। १। १) 


अव्यक्ताद्वयक्तयः सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमै । 
. राभ्यागमे प्रलीयम्ते तत्रेवाव्यक्तसंज्ञके ॥ 
(गाता ८ । १८) 


अव्यक्तादीनि भूतानि व्यक्तमध्यानि भारत । 
झग्यकनिधनाऱ्येव तन्न का परिदेवना ॥ 
\ (गीता २। २८ ) 


-आदि स्मात-यचन भी इसी भावको प्रकट करते हँ । जैसे 
प्रजापति (कुम्भकार ) भूपृष्ठपर वेठकर समुदायरूपसे सर्वया 


गतिद्यून्य अवयवरूपसे सर्वथा गतिशील चक्रपर मिट्टी 
रखकर घट निर्माण किया करता है, एवमेव अक्षरप्रजापति- 
रूप कुम्हार आनन्दविज्ञानमनोघधन मुक्तिसाक्षी अव्ययरूप 
धरातळपर बैठकर मनःप्राणवाग्धन सष्टिसाक्षी अव्ययरूप 
चक्रपर क्षररूप मिट्टीसे उख्य त्रिलोकीरूप घटका निर्माण 
किया करता है । त्रिभुवन-विधाता उस अक्षर प्रजापतिमें 
और बुन्न ( पेंदा), उदर, सुखरूप त्रैलोक्यभावापन्न घट 
निर्माण करनेवाले मनुष्य प्रजापतिमे निरन्तर स्पधा होती 
रहती है । जो क्रम घट-सृष्टिका है, वही उस ईश्वर ग्रजापति- 
का दै । इसी विद्याको समझानेके लिये ऋषियोंने कुम्भकार- 
की “प्रजापति” संज्ञा रक्खी है । पूर्वोक्त क्षर पुरुष उस अव्यय 
पुरुषकी अपरा प्रकृति है । अक्षर पुरुष परा प्रकृति है । 
अव्यय आलम्बन कारण है । अक्षर असमवायि ( निमित्त) 
कारण है। क्षर समवायि ( उपादान) कारण है । तीनोंमें 
कर्ता अक्षर है । क्योकि वही क्रियामय है। एक ओरसे 
निदात्मा अव्ययके ज्ञानमागको लेकर वह सर्वज्ञ बन रहा 
है, दूसरी ओरसे क्षररूप अर्थको लेकर सर्ववित्‌ बन रहा है। 
क्षर उपादान होनेसे 'ब्रह्म' कहलाता है । इसी अभिप्रायसे 
'ह्माक्षरसमुद्भवम्‌? यह कहा जाता है । अक्षरसे ही क्षर- 
ब्रह्म प्रादुर्भूत होता हे । इसीको अवर-ब्रह्म भी कहा जाता 
हे । अक्षर पुरुष क्षरापेक्षया पर, और अव्ययापेक्षया अवर 
होनेसे परावर कहलाता है। व्यक्त क्षर, अव्यक्त अक्षर दोनों- 
से पर होनेके कारण अव्यथ “पर? कहलाता है | मध्यपतित 
परवर अक्षरमें परसम्पत्ति ( अव्ययसम्पत्ति) भी है, एवं 
्रह्मसम्पत्ति ( क्षर सम्पत्ति ) भी है । अतएव इसे हम “पर 
धर्म --दोनों कह सकते हैं | इसके शानसे सब कुछ गतार्थ हो 
जाता है । इसी अभिग्रायसे श्रुति कहती है-- 


एतद्ध्येवाक्षरं ब्रह्म छो तदूष्येवाक्षरं परम्‌ । 

एतद्धघे वाक्षरं ज्ञात्वा यो यदिच्छति तस्य तत्‌ ॥ 
(कठ० १। २। १६) 

भिचते हृदयग्ररिथदिछद्यन्ते सर्वसंशयाः । 
क्षीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ इष्टे पराचरे ॥ इति॥ 
( सुण्डक० २। २।.८) 
दश मद्दाविद्या औंके दारा सष्टितत््वका निरूपण किया गया 
है।अतएव अप्रासङ्गिक होनेपर मी प्रकरण-सज्ञतिके लिये सि 
कर्ताका खरूप बतलाना पड़ा । अव्यय, एवं क्षरानुग्रहीत 
अक्षर ही सृष्टिकर्ता है--यह सिद्ध हो जुका | यद्यपि अक्षर 
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शान, क्रिया, अर्थ तीनोसे ही युक्त है, तथापि क्रिया और 
अर्थका पूण विकास कियार्थघन विश्वमे ही होता है । सष्टिसे 
पहले केवल ज्ञानकी ही प्रधानता रहती है । इसीलिये 
अक्षरके तपको ( क्रियाको ) ज्ञानमय ही बतलाया जाता है । 
इसीलिये अक्षर “चेतना” नामसे प्रसिद्ध है । अव्यय; 
क्षराविनाभूत अतएव सर्वज्ञ, सर्ववित्‌ इस अक्षरके ज्ञानमय 
तपसे उत्पन्न होनेवाली सृष्टिका क्या खरुप दै! इसका 
समाधान करती हुई श्रुति कहती है-- 


यः सर्वज्ञः सवविद्रसय ज्ञानमयं तपः। 
तस्मादेतद्रह्य नास रूपसन्तञ्च जायते ॥ 
(मुण्डक० १। १। ९) 


प्रतिष्ठा, ज्योति, यज्ञका ही नाम क्रमश; ब्रह्म, नामरूप, 
अन्न है | इन तीनोंमें सम्पूर्ण सष्टिका अन्तर्भाव हे | अक्षर 
पुरुष सर्वप्रथम इन्हीं तीन रूपोर्मे विकसित होता है । प्रतिष्ठा- 
तत्वका नाम ब्रह्मा है। ज्योतितत््वका नाम इन्द्र है। 
यज्ञतत्त्वका-नाम विष्णु, अभि, सोम है । प्रत्येक पदार्थमें 
आप जो एक ठहराव देखते हे, स्थिति देखते हैं, अस्तित्व 
देखते हैं, बही प्रतिष्ठा दै । यही तत्त्व सृष्टिका मूलाधार है । 
स्थिरभावमें ही सुष्टि-क्रिया हो सकती है । गतिकी प्रतिष्ठा 
प्रतिष्ठा ( स्थिति ) ही है। बीजको भूगर्भमें प्रतिष्ठित करो, 
तमी अडुरुसृष्टि होगी । झक्रकों गर्भाशयमें प्रतिष्ठित करो, 
तभी प्रजा-सृष्टि होगी । उत्पन्न होनेवाली वस्तुआंमें उत्पत्ति- 
रूप क्रियाका आधारभूत पहले प्रतिष्ठात्रझ ही उत्पन्न 
होता है । वस्तुमात्रमें पहले जन्म धारण करनेवाला, एवं 
वस्तुमात्रका आधारभूत यही तत्त्व है । इसी आधारपर 
यस्तु-सुष्टि होती है । 'ब्रह्म वै सवस्य प्रतिष्ठा", "ब्रह्म वै स्वस्थ 
प्रथमजम्‌? ( शत० ६। १। १); “ब्रह्मा देवानां प्रथमः संबभूव 
विश्वस्य कतां भुवनस्य गोता ।' आदि वचन इसीको मुख्य 
बतळाते हैं । यह ब्रह्मा किंवा प्रतिष्ठा है क्या ! इसका उत्तर 
है गतिसमुद्चय । सर्वतोदिः्गति अथवा दिगद्र्‍यगतिका 
समन्वय ही स्थिति है । अतएव समान बलवाले दो मछोंके 
विरुद्धदिगगतिबल्से रस्सा स्थिर हो जाता है । यही पहली 
सृष्टि दै । इसीके लिये "तस्मादेतद्‌ ब्रह्म” कहा दै । दूसरी 
सृष्टि दै नामरूपात्मिका । नामरूपको कर्मका उपलक्षण 
समझना चाहिये । प्रत्येक बस्तुमें पहले उसकी प्रतिष्ठाका 


१ इस विषयका विस्तृत विवेचन हमारे लिखे हुए “कठ? के 
भापामाष्यमँ देखना चाहिये । 
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जन्म होता है । अनन्तर नाम-रूप-कमे तीनोंके सम्त्रन्धसे 
वस्तुखरूप सम्पन्न हो जाता है | नाम-रूपके बिना वस्तु 
अन्धकारे है । नाम-रूप ही वस्तु-भान ( ज्ञान ) का कारण 
हे । यह माति ही ज्योति है । यह ज्योति ( “अयं घटः? 
इत्याकारक वस्तुखरूपप्रकाश ) साक्षात्‌ इन्द्र है। “रूप 
रूपं मघवा बोमवीति’ ( ऋक्संहिता ), 'इन्द्रो रूपाणि करी- 
कुदचरत्‌’ ( ऋक्संहिता ) इत्यादि भ्रुतियाँ इन्द्रको रूप- 
ज्योतिमंय बतलाती हैं | अतएव इस नामरूपात्मिका 
ज्योतिःसृष्टिको इम अवश्य ही इन्द्र कहनेके लिये तैयार 
हें । वस्तुखरूप सम्पन्न हो गया । सम्पन्न होते ही उसमें 
अन्नादानविस्गोत्मक यज्ञ प्रारम्भ हो. जाता है । जड हो 
या चेतन, सभी पदार्थ अन्न खाते हैं | सबमें निरन्तर अन्नकी 
आहुति होती रहती है। बस, जो सूत्र अन्न खींचता है! 
उसीका नाम विष्णु है । यह अन्न-यज्ञ विष्णुद्रारा होता है, 
अतएव 'यज्ञो वै विष्णुः?, “विष्णुयें यज्ञः? इत्यादि रूपसे 
यज्ञ और विष्णुका अमेद माना जाता है। अन्न खींचमे- 
बाला, अन्न, एवं जिसमें अन्न आहुत होता है वह-इस 
प्रकार तीन शक्तियोंके मेलसे यज्ञखरूप सम्पन्न होता हे । 
अन्न खींचनेवाली शक्ति विष्णु है। अन्न सोम है। जिसमें 
अन्नाहुति होती है वह अभि है । इस प्रकार अन्नरूप यज्ञमें 
बिष्णु, अभि, सोम तीन देवताओंका अन्तर्भाव सिद्ध हो 
जाता है । यही तीसरी सृष्टि दै । अक्षरको हमने क्रिया-घन 
बतलाया है । क्रिया गति है। अतएव अक्षरको हम गति-तत्त्व 
माननेके लिये तेयार हैं । वही गति पूर्वोक्त पाँच रूप घारण 
कर लेती है। अक्षररूप गति-तत्त्व समुच्चित भावमे स्थिति है। वही 
ब्रह्मा है। विक्षेपण-भावरमे(गति-भावसें) वही इन्द्र है । आकर्षण 
(आगति) भावमें बही विष्णु है। यदि गति, आगति स्वतन्न हैं 
तब तो दोनों क्रमशः इन्द्र, विष्णु हैं । यदि दोनों खितिरूप 
ब्रह्म-तत्त्वके गर्भम चली जाती हैं तो यही अग्नि सोम-रूपमें 
परिणत हो जाती है । खिति-गर्मित गति (इन्द्र ) अग्नि 
है । खिति-गर्मित आगति ( विष्णु ) सोम हे । इस प्रकार 
एक ही गत्यात्मक अक्षरंतत्व भतिसमुच्यय, शुद्ध गति, 
शुद्ध आगति, स्थितिगार्मिता गति, खितिगर्मिता आयाति) 
इन पाँच भावांमे परिणत होकर बह्मा, इन्द्र, विष्णु, अभि, 
सोम नाम धारण कर लेता है | एक ही अक्षर गति-तारतम्य- 
से पञ्चाक्षर बन जाता दै । जिस प्रकार शब्द-सृष्टि अ, इ, 


१ इस गतिविशानका विशद निरूपण 'शतपथः्के प्रथम वर्षमै 
निकल चुका दै । अधिक जिज्ञासा रखनेवालोंको वहीं देखना चाहिये । 
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उ, ऋ छ, इन पाँच अक्षरोंसे होती है उसी प्रकार अर्थ- 
सृष्टि पूवोक्त पाँच अक्षरोसे होती है । जो क्रम शाब्दःसुष्टिका 
है, वही अर्थ-सष्टिका है । शाब्द-ब्रझको पहचान लो, अर्थ 
ब्रह्म गताथ है । शब्दार्थका अभिन्न सम्बन्ध है । उत्पन्न 
सृष्ट नहीं अपितु उत्पत्ति-सृष्ट सम्बन्ध है । ब्रह्मा सृष्टिकत्ता 
हैं। इन्द्र ( रुद्र ) संहारक हैं । विष्णु पालक हैं । अग्नी- 
षोम उपादान हैं । जबतक इस त्रिमूत्तिके साथ अमी- 
घोमात्मक यज्ञका सम्बन्ध रहता है तबतक इन्द्र ( रुद्र ) 
शिव बने रहते हैं । अमीषोमात्मक यज्ञके उच्छिन्न होनेपर 
बही इन्द्र घोररूपमें परिणत होकर विश्वका संहार कर 
डालते हैं | बारह प्रकारके आदित्य-प्राणोमेसे शासक, सर्व- 
व्यापक, अमृतरूप अन्यतम प्राणका ही नाम इन्द्र है । 
अतएव द्वादशादित्य-घन सूर्यको त्वष्टा, भग, पूषा आदि 
और और आदित्योंके नाससे व्यवह्ृत.न कर “अथ यः स 
इ््रोऽसौ स आदित्य? ( शत० ८। ५। २ । २), "एष 
वा इन्द्रो य एष तपति’ ( शत० २। ३ | ४। १२) 
के अनुसार इन्द्र-शब्दसे ही व्यवद्वत किया जाता है । यह 
सूर्यरूप इन्द्र, अभि) सोम (चन्द्रमा ) तीनों ज्योतिर्मय 
पदार्थ हैं | तीनोंसे विश्व प्रकाशित है | इन तीनोंकी समष्टि 
ही शिव है । अन्न-यज्षपर शिवस्वरूप प्रतिष्ठित है। अम्नी- 
घोमके समन्वयका ही नाम यज्ञ है। पुराणशात््र ब्रह्मा, 
विष्णु, शिव, इस त्रित्व-विज्ञानको प्रधान मानता है | एवं 
निगमशाञ्न ब्रह्मादि पञ्चाक्षर-विज्ञानपर प्रतिष्ठित हे । 
निरूपणी या शैळीमात्रमें भेद है । बात एक ही है। 
पुराण- इन्द्र, अभि, सोमके भेदको उन्मुग्ध मानकर 
तीनोंका शिव-शब्दसे निरूपण करता है । वेद तीनोंका 
उद्बुद्धरूपसे निरूपण करता है | सारे प्रपञ्चका निष्कर्ष 
यही हुआ कि वह अक्षरतत्त्व सृष्टिकामुक बनकर अपने 
ज्ञानमय तपसे ब्रह्म, नाम-रूप, अन्न; दूसरे शब्दोमे प्रतिष्ठा, 
ज्योति, यज्ञ; तीसरे राब्दोमे त्र्मादि` पञ्चाक्षररूपमें परिणत 
होता है । इन पाँचों अक्षरोमें ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्र तीनों 
वस्तुके हृदय ( केन्द्र ) में प्रतिष्ठित होकर उसका सञ्चालन 
करते हुए अन्तर्यामी नामसे प्रसिद्ध होते हैं। एवं अग्नी- 
घोमसे वस्तुखल्प बनता है । इसी आधारपर “अग्नी- 
घोमात्मक जगत्‌? यह कहा जाता है। पाँच अक्षरोमे परिणत 
होना अक्षरकी पहली सृष्टि हे । 


ब्रह्म = प्रति = ब्रह्मा अजावयः 
नामरूप ज्योति = इन्द्र पहली सृष्टि 
अन्न यज्ञ = विष्णु, अभि, सोम 
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प्रजा-सृष्टिका अधिष्ठाता होनेके कारण पूर्वोक्त अक्षर- 
तत्व “प्रजापति! कहलाता है । “अद्ध ह वै प्रजापतेरात्मनो 
मत्यमासीदद्धममृतम्‌ः (शत० १२०।१।३।१) के 
अनुसार उस प्रजापतिका आधा भाग अमृत है । वह कमी 
विकृत नहीं होता । वह सर्वथा अविपरिणामी है। आघा 
भाग मत्ये है । उसीसे विकार-सृष्टि होती दै । यही दोनों 
भाग अक्षर, क्षर हैं। प्रजापतिका अमृत-भाग अक्षर है । 
मत्यं भाग क्षर है । इसीसे विश्व उत्पन्न होता है । यही 
उपादान है'। जो ब्रह्मादि पाँच कलाँ अक्षरकी हैं, वे ही 
इस क्षरकी हैं । अक्षरके व्यापारसै इन ब्रह्मादि पाँचों क्षर 
कलाओंसे क्रमशः प्राण, आप, वाकू, अन्नाद, अन्न इन 
पाँच विकारोंका जन्म होता है। वैकारिकी सृष्टि.इन्हीसे 
होती है। अतएव इनको 'विश्वसट्‌? कहा जाता है । इन पाँचों- 
के सर्यहुत-यश्से (जो कि सर्वहुतयज्ञप्रक्रियादशनमें 'पश्ची- 
करण? नामसे प्रसिद्ध है ) पञ्चजन उत्पन्न होते हैं । आधेमें 
प्राण, आधेमें शेष चारों, आधेमें आप, आधेमें शेष चारों, 
इस क्रमसे प्राणादि पाँचोंकी पॉचोंमें आहुति होनेसे जो 
पञ्चीकृत प्राणादि उत्पन्न होते हैं, वही पञ्चजन नामसे 
प्रसिद्ध हैं । “वैशेष्यात्तु तद्वादस्तद्वादः? ( व्याससूज्र--शा० 
द० ) के अनुसार इनके नाम प्राण, आप, वाकू आदि ही 
रहते हैं । इन पाँचौँ पञ्चजनासे आगे जाकर क्रमशः वेद, 
लोक, प्रजा, भूत, पछ, ये पाँच पुरञ्जन उत्पन्न होते हैं। 
इन्हींसे ब्रह्मपुररूप विश्वका स्वरूप बननेवाला है, अतएव 
इन्हें “पुरञ्जन कहा जाता है। इन पाँचौ पुरञ्जनोंमें 
सबका मूलाधार प्रथमज वेद नामका पुरञ्जन: ही है । विश्व- 
पुरका प्रथमाधार वेद ही है। इसी आधारपर 'वेद- 
शब्देभ्य एवादौ पथक्‌ संस्थाश्च निर्ममे’ ( मनुः )--यह कहा 
जाता है । इन पूर्वोक्त पाचों पुरक्षनासे क्रमशः स्वयम्भू, 
परमेष्टी, सूये, प्रथिवी, चन्द्रमा, इन पाँच पुरोका प्रादुर्भाव 
होता है | अपने क्षरभागसे विश्वख॒टू , पञ्चजन, पुरञ्जन, 
क्रमसे इन पाँचौं पुरोंको उत्पन्नकर “तत्‌ सट्टा तदेवानु- 
प्राविशत्‌’ के अनुसार अव्ययक्षरानुण्हीत वह अक्षरात्मा 
इनमें प्रविष्ट हो जाता है, अतएव 'विशत्यस्मिन्नात्मा” 
इस व्युत्पत्तिके अनुसार पञ्चब्रह्मपुर-समष्टिका नाम “विश्व! 
होता है । आनन्दविज्ञान मनःप्राणवाकभेदभिन्न पञ्चः 
कल अव्यय, अमृतत्रह्मादिमेदभिन्न पञ्चकल अक्षर, 
मत्येत्रह्मादिभेदमिन्न पञ्चकल आत्मक्षर, एवं विश्वातीत 
परात्पर--इन चारोंकी समष्टि ही घोडशकल प्रजापति है । 
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इस षोडशी प्रजापतिका क्षरमाग ही विश्व बना है, अतएव 
हम कह सकते हैं कि प्रजापतिके अतिरिक्त विश्वमे कुछ 
नहीं है । इसी प्राजापत्य विज्ञानका निरूपण करते हुए 
वेद-पुरुष कहते हैं--- 
जापते न त्वदेतान्यन्यो विश्वा जातानि परि ता बभूव । 
यदकामासे जुहुमखन्नो अस्तु वय *स्थाम पतयो रयीणाम्‌ ॥ 


(ऋ० १०। १२१४) 
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यस्मान्न जातः परो अन्यो अस्ति य आविवेश भुवनानि 
विश्वा । जापतिः प्रजया स रराणखीणि ज्योती षि सचते 


स घोडक्षी। 
(यजु० ८ । ३६) 


पूर्वोक्त सारा विषय निम्नलिखित तालिकासे स्पष्ट 
हो जात् है-- 


3 0- 
विश्वेश्वर प्रजापतिकी कलाएँ 


१ | ५ पु नि लि 
अव्यय | अक्षर | .आत्मक्षर 
4 | १ आनन्द ` | अमृत ब्रह्मा | मर्त्य ब्रह्मा 
ह | र विज्ञान |, विष्णु | + विष्णु 
क्ट | ३ मन ७ इसर |» इन्द्र 
वै ४ प्राण | 39 अग्नि | 99 अग्नि 
०” `| ५ वाकू | ,, सोम » सोम 


ज्ञानघन वह 'षोडशी' प्रजापति, विश्वमें संसष्ट होकर 
सोपाधिक बनता हुआ वेद, ब्रह्म, विद्या--इन तीन 
« स्वरूपांमे परिणत हो जाता है । एक ही सौरप्रकाश हरित, 
नील, रक्तवर्णके आदर्श ( काच )-भेदसे सोपाधिक बनता 
हुआ जेसे भिन्न-भिन्न तीन वर्णोमें परिणत हो जाता है, 
एवमेव वह ज्ञानघन अक्षरप्रधान प्रजापति वेदादि उपाधि- 
भेदसे तीन स्वरूप धारण कर लेता है । विश्वसष्टिमें वेद, 
ब्रह्म, विद्या--इन तीन तत्त्वोंका ही साम्राज्य है । हाब्दब्रह्म 
वेदतत्त्य है। विषयत्रह्म ब्रह्मतत््त है, एवं संस्कारब्रह्म 
विद्यातत्व है । उदाहरणरूपसे प्रजापतिके अंशभूत जीब- 
` प्रजापतिको सामने रखिये । राम, कृष्ण, देवीदत्त, घट, 
पट, गह आदि अनेक प्रकारके शब्द आप सुनते रहते 
हैं । साथहीमें अश्व, गज, मनुष्य, वन, उपवन आदि 
अनेक प्रकारके पदार्थ भी देखते रहते हूँ । शब्द सुननेसे 
भी आपको ज्ञान होता है । पदाथाँको देखनेसे भी ज्ञान 
होता है । गो-शब्दके उननेसे आपका शान गो-शाब्दा- 
काराकारित हो जाता है। गो-पछ्च देखनेसे भी ज्ञान 
तदाकाराकारित हो जाता है | इस प्रकार शब्द-विषय- 
तदाकाराकारि दो. जाता ८ १, म nA Nt RRR MSU 


देखना चाहिये । यह अन्थ अभी मुद्रणसापेक्ष है । 


पोडशी रकिः „2 00000. र | 


[ | क 


बिश्वम्‌ 


पञ्चजन | पुरञ्जन | 


पुर 
शुद्ध प्राण | पश्चीकृत प्राण | वेद | स्वयम्भू 
११ आप .» आप लोक ! परमेष्ठी 
„वाक्‌ ' „वाक्‌ | प्रजा | सूर्य 
» अन्नाद्‌ | » अन्नाद्‌ | भूत | प्रथिवी 
_ | ५ वाक्‌ | „सोम ` | „सोम | „अं | अन पञ्च त्यातली 


मेदसे ज्ञान दो भागोमे विभक्त है । बस; इन दोनोमेसे 
शन्दावच्छिन्न ज्ञानका ही नाम 'वेद है । एवं विषया- 
वच्छिन्न ज्ञानका ही नाम ब्रह्म है । इन दोनाँसे अतिरिक्त एक 
तीसरा ज्ञान और है । शब्द सुननेसे और विषय देखनेसे 
सामान्यज्ञान होता है । यही सामान्यज्ञान आगे जाकर 
विशेषरूपमें परिणत हो जाता हे । इसीका नाम संस्कार है | 
शब्द, विषय--दोनों ही सामान्यज्ञान करवाके लीन हो जाते 
हैं। यही सामान्यज्ञान अनुमवद्वारा आगे जाकर विशेषः 
भावको प्राप्त होता हुआ आत्मामें खचित हो जाता है । 
इसीको दार्शनिक परिमाषामें अनुभवाहित-संस्कार कहते हैं । 
वैज्ञानिक परिमाषानुसार यही विद्या-नामसे प्रसिद्ध है । 
इसीसे आगेका व्यवहदार-माग चलता हे । जब्रतक संस्कार 
है तमीतक आप स्वस्वरूपमें प्रतिष्ठित हें । संत्कारासावमें 
आप विश्वातीत हैं । मुक्त हैं । विश्वसत्ता संस्कारसत्ता- 
पर ही निर्मर दै । अतएव झाब्दरूप वेद, विषयरूप ब्रह्मकी 
अपेक्षा हम संस्काररूपा विद्याको ही प्रघानरूपसे विश्वकी 
स्वरूप-सम्पादिका माननेके लिये तैयार हैं। उसी 
ज्ञानपर चितिक्रमसे संस्कारपुट लगनेसे विश्व बन गया 
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है। जेसे हमारा विश्व हमारा संस्कार है तथैव यह 
महाविश्व उसका संस्कार है, अतएव इम विश्वको अवश्य 
ही विद्यारूप कहनेके लिये तैयार हें । बस, संस्कारा- 
वच्छिन्न होता हुआ वह ज्ञान-मूर्ति विद्या है; शब्दा- 
बच्छिन्न होता हुआ वही वेद है एवं विषयावच्छिन्न 
बनकर वही ब्रह्म है । सुष्टिका सम्बन्ध पूर्येकयनानुसार 
विद्यासे ही है । निगम-आगम दोनों ही विश्वका निरूपण 
करते हैं । अतएव दोनों ही शात विद्या नामसे प्रसिद्ध हुए । 
सूर्य, चन्द्र, अभि, ओषधि, वनस्पति, कमि, कीट, पक्षी, 
पञ्च, मनुष्य, घातु, रस, बिष आदि प्रत्येक पदार्थ एक- 
एक विद्या है | ये सव विश्वान्तगंता क्षुद्र विद्याएँ हैं । एबं 


सम्पूण विश्व-विद्या महाविद्या है । उस महाविश्वविद्याको . 


सष्टिक्रमके अनुसार ऋषियोने दश भागोंमें विभक्त माना 
है । निगममें बह दशावयवविद्या 'विराड्विद्या? नामसे प्रसिद्ध 
है । एवं आगममें वही “महाविद्या? नामसे प्रसिद्ध है, जैसा 
कि आगे जाकर स्पष्ट हो जायगा । विश्व केसे उत्पन्न 
` हुआ ! उत्पन्न विश्वकाः क्या खरूप है ! उस विश्व-विद्याको 
समझनेसे हमारा क्या लाभ है ! बस, आगमाचायोने दश 
महाविद्याओंके द्वारा इन्हीं प्रशोंका समाधान किया है। 
आगमोक्त शक्तितत््वको “महाविद्या” क्‍यों कहा जाता है ! 
इसका उत्तर हो चुका। अब प्रकृतका अनुसरण 
किया जाता है । 
१० संख्या-रहस्य 
पूवे प्रकरणमें पुरुषःप्रक्तिके समन्वयसे विश्वरचना 
बतलायी गयी है । उस पुरुषके काल एवं यज्ञ-मेदसे 
दो विवत हैं । काल-पुरुष अनादि है, व्यापक है | 
यज्ञ पुरुष सादि हे, परिच्छिन्न है । व्यापक काल-पुरुषका 
ही यतूकिञ्चित्‌ प्रदेश परिच्छिन होकर यशज्ञ-पुरुष 
कहलाने लगता है। काळ-पुरुष सृष्टिका प्रथम प्रवर्तक 
है । खयं यज्ञ-पुरुष भी काल-पुरुषका सहारा लेकर ही 
विश्व-निमाणमे समर्थ होता है। उस महाकालके उदरमे 
अनन्त विश्वचक्र भ्रमण कर रहे हें । मन्त्र-संहिताओंमें 
“काल! नामसे प्रसिद्ध तत्व उपनिषदोमें “परात्परः नामसे 
प्रसिद्ध है । सवमृत्युधन अमृततत््यका नाम ही परात्पर 
है । अमृततत्त्य सत्‌ है । मृत्युतत्व असत्‌ है । 


अन्तर स्ृस्योरखृतं स्रत्यावस्रतमाहितम्‌। 
(श० १०।५।२) 


तदन्तरस्य सवस्य तदु सवेस्यास्य बाह्यतः ॥ 
(इश० ५) 


--के अनुसार दोनों दोनोंमें ओतप्रोत हैं । एक निरञ्जन, 
निर्गुण, शान्त, . शाश्वत, अभय, पूर्ण, मृत्युलक्षण है तो 
दूसरा साञ्जन, सगुण, अशान्त, अशाश्वत, समय, स्वलक्षण 
है । तमःप्रकाशवत्‌ परस्परमें अत्यन्त विरुद्ध होते हुए मी 
दोनों अविनाभूत हें । दोनोंमें कौन आधार है, कौन 
आधेय है-यह नहीं कहा जा सकता । अँगुलीम क्रिया है 
या क्रियामे अंगुली है, इसका निर्णय करना कठिन है । 
दोनोमें सवथा एक सत्‌ ही है। उसका कमी विनाश 
नहीं । वूसरा सर्वथा असत्‌ ही है । विनाश ही उसका 
स्वरूप है । सदसद्रुप अम्ृत-मृत्युकी समष्टि ही वह 
काल-पुरुष है | इसी 'आधारपर 'अमृतञ्चेव मृत्युश्च 
सदसच्चाहमजुन ।' ( गीता )-यह कहा जाता है | वह केवल 
असत्‌ ही नहीं है, इसलिये तो उसे असत्‌ नहीं कहा जा 
सकता; एवं न केवळ सत्‌ ही है, इसलिये सत्‌ भी नहीं 
कहा जा सकता । सत्‌ और असतूमें परस्पर विरोध है, 
इसलिये उसे सदसत्‌ भी नहीं कहा जा सकता । फिर वह 
है क्या ! इसका उत्तर देते हुए वेदपुरुष कहते हैं--- 


नेवं वा इदमग्रेऽसदासीत्‌, नैव सदासीत्‌ । 
आसीदिव वा इदमग्रे नेवासीत्‌। तस्मादेतद्‌ ऋषिणाऽभ्य-' 


'चुक्त--नासदासीज्नो सदासीत्तदानीम्‌ इति । 


( शत० १०।४।१) 


बस, इसी विलक्षण तत्वका नाम परात्पर है) यही 
काल-पुरुष है । उस असीम परात्परमें प्रतिक्षण विलक्षण- 
घर्मा मायाबरलोंका उदय होता रहता है । जैसे दिगूदेशकालसे 
अनन्त किन्तु संख्यामें एक महासमुद्रमें दिगूदेशकालसे 
सान्त किन्तु संख्यामें अनन्त बुद्बुद उत्पन्न होते रहते हैं 
एवं क्षणानन्तर उसीमें विलीन होते रहते हैं, एवमेव 
दिगुदेशकालसे अनन्त किन्तु संख्यामें एक उस अँमृत- 
समुद्रमें दिगदेशकालसे सान्त किन्तु संख्यामें अनन्त 


सीमामाव पैदा करनेवाले अनन्त मायाबल प्रतिक्षण 


१ इस विषयका निरूपण श्रीयुरुप्रणीत दशवादान्तर्गत 
“सदसदूवाद? नामके अन्थमें देखना चाहिये । 

२ इस विषयका विशद विवेचन श्रीयुरुप्रणीत अब्ुतमृत्युवाद” 
मैं देखना चाहिये । 
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उत्पन्न होते रहते हैं | एवं क्षणानन्तर उसीमै विलीन 
होते रहते हैं । शान्तरस नित्य अशान्तिसे युक्त है। 
अशान्तिगर्भित नित्यशान्ति ही उसका खरूप है | शान्त 
अस॒ततत्वकी अपेक्षा वह सर्वथा कम्परहित है, बिल्कुल 
स्थिर है। अशान्त मृत्युतत््वकी अपेक्षा वह सर्वथा 
कम्परूप है, गतिरूप है। उसके इसी अचिन्त्यरूपका 
निरूपण करती हुई श्रुति कहती है 
मनसो जवीयो 
नेनद्देचा आप्नुवन्‌ पूर्वमहात्‌। 
तद्धाव तोऽन्यानस्येत्ति तिष्ठत्‌ 

तस्मिन्तपो मातरिश्वा दधाति ॥ 
तदेजति तन्नैजति तदूवूरे तद्वन्तिके । 
तदन्तरस्य सवस्य तहु सवेस्यास्य बाह्यतः ॥ 

( इंशावास्योपनिषद्‌ ४-५ ) 


अनेजदेकं 


जो मायाबल उस असीमको ससीम बना डालता है, 
जिसके प्रभावसे यह यिश्वातीत विश्वचर और विश्व बन जाता 
है, जो शक्ति (वळ) कालको यज्ञरूपमें परिणत कर डालती 
है, उसी महामायाका नाम प्रकृति है । इसीके समन्ययसे 
यह कालपुरुष अपने यत्किश्वित्‌ प्रदेशसे सीमित बनकर 
कामनाके चक्रमे फॅस जाता है । एक-एक मायासे एक-एक 
विश्यचक्र उत्पन्न होता है। मायावल अनन्त है। अतएव 
उसमें अनन्तबिश्यचक्र हैं । उसके रोम-रोममें एक-एक 
ब्रह्माण्ड है । अनन्तविश्वाधिष्ठाता बह काडपुरुष नियतिरूप 
खञ्ज हाथमे लिये सवपर शासन कर रहा हैं । सात लोक, 
चौदह भूतसर्ग, सारे विश्वचक्र, सब उसीसे उत्पन्न हुए हैं । 
यह पूर्णपुरुष सपर प्रतिष्ठित हैं । इसी सर्येसर्वा कालपुरुष- 
का निरूपण करती हुई अथर्वश्रुत कहती है-- 
कालो अश्वो बहति सप्तरश्मिः 
सहस्राक्षो अजरो भूरिरेताः ॥ 
तमा रोहन्ति कवयो विपश्चित- 
स्तस्य चक्रा भुवनानि विश्वा॥ 
x x x 
स॒ इमा विश्वा अुवनान्यज्जत्‌ 
कालः स इयते ग्रथसो चु देव: ॥ 


x x ` % 


स एवं सं सुवनान्याभरव्‌ 

स एव सं सुवनानि पर्यैत्‌॥ 
सन्नभवद पुत्र एषाँ 

तस्माद्वै नान्यत्‌ परमस्ति तेज: ॥ 


पिता 


कालोऽसू दिवमजनयत्‌ काल इमाः एथिवीरुत । 
काेह भूतं भव्यं चेषितं ह वि तिष्ठते॥ 
x x x 


काले तपः काले अ्येष्ठं काले ब्रह्म समाहितम्‌ । 
कालो ह सवस्येश्वरो यः ऐितासींत प्रजापतेः ॥ 
कारः प्रजा असुजत कालो अग्रे प्रजापतिम्‌ । 
स्वयम्भूः कश्यपः कालात्‌ तपः कालादजायत ॥ 


x x x 
काठेयसङ्गिरा देवोऽथर्वा चाधि तिष्ठत: । 


मञ्च रोक परमञ्च लोकं 
शुण्यांश्र लोकान्‌ चिघुतोश्च पुण्याः । 

सर्वाह्लोकानभिजित्य ब्रह्मणा काळः 
स इयते परमो नु देव इत्यादि ॥ 


( अथव सं० १९ | ६ | ५३-५४ ) 


अनुपाख्य, अनिरुक्त, निरुक्त-मेदसे "तमः तीन 
प्रकारका है । काला रंग, कोयला, डामर आदि निरुक्त-क्रम 
है । आप इनका भढीभाँति निर्वचन कर सकते हैं । रात्रिका 
अन्धकार, आँख मीचनेपर होनेयाळा अन्धकार अनिरुक्त 
तम है | इसका प्रत्यक्षमात्र होता दे । किन्तु निर्वचन नहीं 
हो सकता | निरुक्त विइव-सत्ता है, अहः काळ है, सृष्टि 
है । अनिरुक्त रात्रिकाळ है, प्रलय है । अहोराति दोना | 
की समष्टि विश्व हे । विश्वामाव 'अनुपाख्य? तम है । यह 
अनुपाख्य तम प्रद्ययकालमें अनिर्क्त-तमसे-आद्वत रहता 
है । इसी विज्ञानको लक्ष्यमें रखकर अनिरुक्त-तमसे आवत 
अनुपाख्य-तमका निरूपण करती हुई श्रुति कहती है 
तम आसोत्तमसा गूळ्हमश्रे 5प्रकेत सलिलं सवंमा इदस्‌। 
तुच्छे नास्वपिहितं यद्‌।सीत्तपसस्तन्महिना जायतेकस्‌ ॥ 
( ऋ० ७। १२९।३) 
यह विश्वातीत अनुपाख्यतम ही हमारा सुपरिचित 
कालपुरुष है । वह विश्वाभावरूप है । अतएव सद्रूप 
होनेपर भी हमारे ज्ञानचक्षुसे अतीत होनेके कारण ऋषि 
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उसे “असत्‌? कहते हैं । असतूका अर्थ अभाव नहीं है । 
अपितु इस विश्वकालमें वह इससे विलक्षण किन्तु सत्‌ है-- 
यही ताप्पय है । इसी अभिग्रायसे-- 

असदेवेदसञ् आसीत्‌ । तत्‌ सदासीत्‌ । कथससतः 
सज्येत । तत्‌ समभवत्‌। तद्‌ आण्डं निरवत्तंत। 


इत्यादि कहा जाता है । वही असत्‌ किन्तु सत्‌ काल 
पुरुष महामायासे परिच्छिन्न हो जाता है। अपरिमितमें 
किसीका अभाव नहीं | वह आसकाम हे । अप्रास वस्तुकी 
ग्रासिके लिये कामना होती है । उस व्यापकमें सब कुछ 
है । अतएव उसमें कामनाका अभाव है । परन्तु उसीका 
मायी प्रदेश सीमित बनकर अनासकाम होता हुआ 
काममय वन जाता है । उसकी कामनाका 'एकोऽहं 
बहु स्याम्‌? यही रूप है| माया-बळकें अव्यबहितोत्तर-कालमें 
ही उसमें हृदयबल ( केन्द्रशक्ति ) उत्पन्न हो जाता है । 
बस, केन्द्रस्थ वही रसबलात्मक तत्त्व कामनामय होता हुआ 
“मन? नाम धारण कर लेता है | कामना मनका ही व्यापार 
है । एवं 'हृत्‌प्रतिष्ठम? (यजुः) के अनुसार मन हृदयमें ही 
ग्रतिष्ठित रहता है | सबसे पहले इस मनसे विश्वरेत- ( उपा- 
दानभूत शुक्र ) भूत कामनाका ही उदय होता है। जैसा 
कि ऋषि कहते हैं-- 
कामस्तदग्रे ससवत्तंताधि मनसो रेतः प्रथमं यदासीतँ। 
( ऋक्‌० १०। १२९ । ४ ) 


उसकी इस कामनासे पूर्वोक्त पञ्चजनादि क्रमसे प्रथम 
वेद नामके पुरक्षनका ही प्रादुर्भाव होता है । ऋक , यजुः, 
साम, अथव-मेदसे वेद चार प्रकारका है त्रयीवेद अमिः 
वेद हे । अथव सोमवेद. है । त्रयी-त्रह्म खायम्भुवन्रह्म है । 
अथव पारमेष्ठथ सुन्रह्म है । ब्रह्म आग्नेय होनेसे पुरुष है । 
संब्रह्म सौम्य होनेसे स्त्री है । त्रयी-्रह्मके मध्यपतित “यजुः? 
भागमं यत्‌-जू दो तत्त्व हैं | यत्‌ गतितत्त्व है, यही 
'प्राण और वायु-नामसे प्रसिद्ध है । जू स्थितितत्त्व दै । 
यही वाक्‌, आकाश नामसे प्रसिद्ध है | प्राणवाकू, किंवा 
वाय्वाकाशरूप स्थिति-गतितत्त्वकी समष्टि ही यजुबंद है । 
प्राणल्प यतूके काम, तप, श्रमसे वाक्रूप ज-मागसे 
- सर्वप्रथम पानी ही उत्पन्न होता है । इसी आधारपर 
“सोष्पसूजत वाच एव लोकात्‌-वागेब सा- 
सज्यत' (शत०६।१।१), “अप एव ससर्जादौ? (मनुः१।८)-यह 
कहा जाता है । त्रयी-तरह्मके वाकभागसे उत्पन्न इसी आप- 


तत्वका नाम अथर्ववेद है । यजुरूप स्वायम्भुव ब्रह्मका 
पसीना ही “अथवंरूप सब्रह्म है? (देखो गोपथ १।१।१ ) | 
पूर्वोक्त यजुके यत्‌-जूका निर्वचन करते हुए याशवल्क्य 
कहते हैं-“अयमेयाकाशो जू-यदिदमन्तरिक्षम्‌। तदेतद्य- 
जुर्वायुश्चान्तरिक्षञ्च, यच्च जुश्च तस्मायजुः। तदेतद्युत्रडकू- 
सामयोः प्रतिष्ठा | ऋक्सामे वहतः? ( शत० १० । २। 
३।६।१) । इस प्रकार ऋक्‌, साम, यत्‌, जू-मेदसे 
अग्निवेद चतुष्कल हो जाता है । दूसरा है आपोमय 
सोम (अथव) वेद । यह भगु, अङ्गिरा-भेदसे दो 
भागोंमें विभक्त है। घन, तरल, विरळ इन तीन 
अबस्थाओंके कारण भगु--आप, वायु, सोम इन तीन 
अवस्थाओंमें परिणत हो जाता है । एवं अङ्किरा-अम्नि, यम, 
आदित्य तीन अवस्थाओँम परिणत हो जाता है । इस 
प्रकार आपोवेद षट्कल हो जाता है । अम्बङ्गिरारूप आपो- 
वेदके साथ चतुष्कल त्रयीवेदका समन्वय होता है । इसी 
विज्ञानको छक्ष्यमें रखकर श्रुति कहती है-- 


आपो मुग्चङ्गिरोरूपमापो 'म्वङ्किरोमयस्‌। 
अन्तरैते त्रयो वेदा खुगूनङ्गिरसः श्रिताः॥ 


पूर्वोक्त षट्कलसुब्रह्म, सौम्य होनेसे स्त्री है । चतुष्कल- 
त्रयी-ब्र्म आभेय होनेसे पुरुष है | दोनोंके समन्वयसै ब्रह्म- 
सुब्रह्मात्मक विराट पुरुषका जन्म होता है। वह वेदमूर्ति 
पूर्ण पुरुष अपने आपको इन्हीं दो भागोंमें विभक्त कर 
बिराटको उत्पन्न करता है । इसी अभिप्रायसे मनु कहते 
टु 
द्विधा छृत्वात्मनो देहमर्धेन पुरुषोऽभवत्‌ । 
अर्धेन नारी तस्यां स विराजमसूजत्‌ प्रभुः॥ 
( मनु० १३२) 


अक्‌, साम, यत्‌, जू, आप, वायु, सोम, अमि) यम, 
आदित्य-भेदसे वह विराट्‌ दशक है । पूर्वोक्त वहीं 
अक्षर प्रजापति वेदरूपमें परिणत होकर दशकल बन जाता 
हैं। इसी आधारपर 'दशाक्षरा वै विराट? (शत ०१।१।२) 
यह कहा जाता है । अझीषोमरूप ब्रह्म-सब्रहमकें समन्ययसे 
उत्पन्न होनेवाळे इस विराट्पुरुषको हम अवश्य ही यज्ञः 
पुरुष कहनेके लिये तैयार हैं । क्योंकि अभीषोमके सम्बन्ध 
का ही नाम यज्ञ है । उस कालपुरुषका अवयवभूत 'तं 
मां वित्तास्य सर्वस्य खष्टारं द्विजसत्तमाः? (मनु०१।३२) के 
अनुसार सृष्टिकर्ता दशाक्षर विराट्पुरुष ही दूसरा यश 


ॐ दरा महाविद्या # १०१ 
is मामी 


पुरूष है । इसीसे सारी प्रजा उत्पन्न होती है । अतएव हम 
इसे प्रजापति कहनेके जिये तैयार हैं। विश्वका प्रत्येक 
पदार्थ यज्ञपुरुष है। अग्नीषोमात्मक है । विराटरूप है। 
अतएव प्रजापतिस्वरूप है | वह विश्वरूप विराट प्रजापति 
चूक दशावयव है, अतएव इस प्राजापत्या विश्वविद्याको 
पूर्वोक्त निगम-विद्याके आधारपर इम अवश्य ही दशावयव 
माननेके लिये तैयार हैं | इसीको दशहोता, दशाह आदि 
नामोंसे भी व्यवहृत करते हैं। यही सारे विश्वकी प्रतिष्ठा है। 


जैसा कि निम्नलिखित निगम-अनुगम श्रुतियोसे स्पष्ट हो 
जाता है-- 


१-यज्ञों वै दशहोता (पै०्जा०२२।१।६) 

२-विराड्‌ वा एषा सखुद्धा यहशाहानि (त्तां० जा० ४।८।६) 
३-विरादू चै यज्ञः (शत० १। १। १) 

४-दशाक्षरा बै चिराद्‌ (शत० १।१। १) 

५-यज्ञ उ चै प्रजापतिः (को० जा० १०। १) 

६-प्रजापतिवैं दशहोता (ते० ब्रा० २।२। १ ६) 

७-अन्तो वा एष यज्ञस्य यद्दशमसहः (पै० जा० २।२।६।१) 
८-अतिष्ठा दशमहः (कौ० आ० २७॥ २) 

९-एतह कृस्स्नमज्षाद्य' यद्‌ विराट्‌ (को० १४। २) 
१०-विराड्‌ विरमणादू' विराजनाद्वा (दे० ३। १२) इत्यादि । 


न्यूनाद्वा इमाः प्रजाः प्रजायन्ते’ (११ । १।२। ४) 
इस श्रौत-सिद्धान्तके अनुसार न्यून बिराट्से ही 
सृष्टि होती है। पुरुष-पुरुषके संयोगसे, ख्री-्जीके संयोग- 
से कभी सृष्टि सम्भव नहीं । पुरुष-खीके समन्वयसे 
` ही सृष्टि होती है । त्री सौम्या होनेसे भोग्य है । 

पुरुष आग्नेय होनेसे भोक्ता है । अतएव वह ख्रीसे 
प्रबल है । खी पुरुषापेक्षया न्यून है । इस न्यून 
सम्बन्धसे ही प्रजोत्पत्ति होती है । उधर हमारे बिराट्म भी 
चयी-्रह्म आमेय होनेसे भोक्ता है । सुब्रह्म सौम्य होनेसे 
भोग्य है । ब्रह्म प्राण है । सुव्रझ रयि है । प्र॑दनोपनिषद्मे 
रयि-प्राण शब्दसे ही दोनोंकों व्यवह्वत किया है । कहना 
यही है कि दशाक्षरपूर्ण विराटले सृष्टि नहीं होती, ९ अक्षर- 
के न्यून विरादसे ही सृष्टि होती है। 'न बै एकेनाक्षरेण 
छन्दांसि वियन्ति न द्वाभ्याम!-इस भौत-सिद्धान्तके अनुसार 
एक अक्षर कम हो जानेपर भी विराट्का विराट्पना अक्षत 


१ रवि-प्राणका विशद विशन हमारे लिखे हुए प्रश्नोपनिषदके 
वैज्ञानिक भाषाभाष्यमें देखना चाहिये । 


रहता है। सबसे पहले कुछ न था| यून्य विन्दु था । 
विन्दुका अर्थ झज्य नहीं है, अपितु पूर्ण है। अतएव ज्योतिष- 
विज्ञान शून्यको पूर्ण कहता है । यह उस ब्रह्मक्षरका पहला 
उन्युग्घरूप है । उससे ९ अक्षरका ही विराट उत्पन्न होता 
है । यत्‌-जूको उन्सुग्ध माननेसे पूर्वोक्त विराट्‌ ९ अक्षरका 
ही रह जाता है । ९ ही प्रधान है । इसी रहस्यको बतलाने- 
के लिये ९ संख्याको ही प्रधानता दी गयी है । असली संख्या 
९ ही है । पहले शून्य विन्दु था । उससे क्रमशः १, २; 
३, ४, ५, ६, ७, ८; ९ इन ९ संख्याओंका विकास 
हुआ । ९ पर संख्या समासत हो गयी । $ के समास होने 
पर झन्यके साथ एकका सम्बन्ध हो जाता है । वही १० है। 
पुनः ११, १२ इत्यादि क्रमसे १९ पर समाप्ति है। 
अनन्तर उस झून्यका २ से सम्बन्ध हो जाता है, वही २० 
है। २९ पर इसकी समाप्ति है। इस क्रमसै ९ पर ही 
संख्याका अवसान होता है। यही कारण है कि ९ संख्याको 
छोड़कर १, २; ३ आदि किसी संख्याका सङ्कलन-फल 
समान नहीं आता । ९ मेंसे एकको प्रथक्‌ कीजिये, ८ 
संख्या जोड़िये, १८ हो जायेंगे । २ में ७, ३ में ६, ४ में ५, 
प में ४, ६ में ३, ७ में २, ८ में १, इस क्रमसे अन्तमे ९ 
ही बचते हैं | ९+९=१८ होते हैं । १+८८९ हैं । ९ मिलानेसे 
२७' हैं । २+७=९ हैं | और ९ मिलानेसै ३६ होते हैं । 
३--६-९ है । यही क्रम आगे समझिये | अन्ततोगत्वा ९ 
ही झेष रह जाते हैं | १० वॉ बही पूर्णरूप है । वही महा- 
काळ नामका विश्वातीत परात्पर है। उस द्यन्यरूप पूर्ण- 
पुरुषके पेटमे ९ वॉ. अक्षर विराट्रूप यशपुरुष समा रहा है। 
उसी पूर्णरूपको १० वॉ प्रतिष्ठा नामका 'अहः” बतलाया 
गया है । इसी पूणेश्वरका निरूपण करती हुई श्रुति कहती 
यस्मास्परं नापरमस्ति किञ्जित्‌ 
यस्माञ्नाणीयो न उ्यायोऽस्ति किञ्चित्‌। 
वृक्ष इव स्तब्धो दिवि तिष्ठत्येक- 
खेनेदं पूर्णं पुरुषेण संस्‌ ॥ 


१० संख्यामें एकका खतन्त्र विभाग है । वही विन्दु 
है । ९ का खतन्त्र विभाग है। वही विराट है। नीचे 
लिखी तालिकासे पूर्वोक्त संख्याविशान स्पष्ट हो जाता है-- 


१०२ 


# सामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


———— ooo 

इस दशसंख्याविशानसे यह 
भलीभाँति सिद्ध हो जाता है कि 
वास्तवमै निगमोक्ता सृष्टिविद्या १० 


भागोंमें विभक्त है । एक ही पुरुष 
उँ १० मागोमें विभक्त हो रहा है । 


ष 
—3६-९ ४ 
३+६=२३६-९ 


०पूणत्रह=काळपुरुष 
२१४८=१८-९ 


२+७=२७-९ 


एक पुरुष १० पुरुष बन रहा है | 
पुरुष प्रकृतिसे अविनाभूत है । बस, 
निगम-मूलक आगम-शाल्न सुष्टि- 
विद्यारूपा इन्ही १० शक्तियाँका 
निरूपण करता है । बही शक्ति- 
प्रपञ्च १० महाविद्यानामसे प्रसिद्ध 
है । वे दर्शा महाविद्याए---१ महा- 
काली, २ उग्रतारा, ३ षोडशी, 
४ भुवनेश्वरी, ५ छिन्नमस्ता, ६ 
भैरवी, ७ धूमावती, ८ वल्गामुखी, 
९ मातङ्गी, १० कमला-इन नामाँसे 
प्रसिद्ध हैं । इन सबमेंसे महाकाली: 
के खरूपकी ओर ही पाठकोंका ध्यान आकर्षित किया 
जाता है-- 


महाकाल-पुरुष और उसकी शक्ति 'महाकाली' १ 


परात्पर-नामसे प्रसिद्ध विश्वातीत महाकाल-पुरुषकी 
शक्तिका ही नाम महाकाली हे । शक्ति शक्तिमानसे अभिन्न 
है । अतएव अद्वेतवाद अक्षुण्ण रहता है | अम्निकी दाहक- 
शक्ति जैसे अभिसे अभिन्न है, प्रकाश-शाक्ति जैसे सूर्यसे 
अभिन्न है, तथैव चिदात्माकी शक्ति चिदात्मासे अभिन्न है। 
यह एक ही तत्त्व शिव-दाक्तिरूपमें परिणत हो रहा है। 
अद्धनारीश्वरकी उपासनाका यही मौलिक रहस्य है । शक्ति- 
झक्तिमानमें त्री-पुंभाव-भेद मानना अनुचित है । इसी 
आधारपर रहस्य-शासत्र कहता है-- 
सा च ब्रह्मस्वरूपा च नित्या सा च सनातनी। 
यथात्मा च तथा शक्तियंथाझौ दाहिका स्थिता॥ 
अत एव हि योगीन्द्रैः ख्रीपुम्भेदो - न मन्यते । 
सवं ब्रह्ममयं ब्रह्मन्‌ शश्वत्‌ सदपि नारद ॥ 
( दे० भा० ९। १ । १०-११ ) 


v५ ४५-९ 
५५४=५४-९ 
६५२=६२-९ 
७+२=७२-९ 
८११-८१-९ 


९न-०:-९ ०-९ 


अपि च 
अहमेवास पूर्व तु नान्यत्‌ किञ्जिन्ञगाधिप ! 
तदात्मरूपं चित्संवित परब्रह्म कनामकम्‌॥ 


तस्य काचित्‌ स्वतःसिद्धा शक्तिमायेति विश्रुता । 
पावकस्योष्णतेचेयसुष्णाशोरिव दीधितिः ॥ 
स्वशाक्तेश्र समायोगादहं बीजास्मतां गता । 
(दे० भा० ७। २२। ६ ) 
मनन्‍्मायाशक्तिसंछुप्ं जगत्‌ सर्व चराचरम । 
सापि सत्तः पएथछ माया नास्त्येव परमार्थतः ॥ 
(दे० मा० ७। ३३। ५ ) 


हम कह आये हैं कि जब कुछ न था, उस समय केवल 
अनुपाख्य तम था । उसी स्थितिका निरूपण करते हुए 
भगवान्‌ मनु कहते हैं-- 


आसीदिदं तमोभूतमप्रज्ञातमळक्षणम्‌ । 
अप्रतक्यंसनिदै . € 
इयं पग्रसुससिव सवतः ॥ 
( मनु० १।५) 


बह अप्रज्ञात, अलक्षण, अप्रतक्य, अनिर्देश्य तत्त्व ही 
महाकाल है | उसीकी शक्ति महाकाली है । सृष्टिसे पहले 
इसी महाविद्याका साम्राज्य रहता है। वह पहला खरूप 
है । अतएव महाकाली आगमशास्त्रमे प्रथमा, आद्या, आदि 
नामांसे व्यवहृत हुई है । रात्रि प्ररयकालका सरूप हे । 
उसमें भी रात्रिके १२ बजेका समय तो घोरतम है । यही 
महाकाली है । सूयाँदयसे पहले, : रात्रिके १२ बजेसे बीचका 
सारा समय महाकाली है । उत्तरोत्तर तमका हास है । इतने 
समयको तमके तारतम्यके कारण ऋषियोंने ८४ विभागोंमें 
विभक्त किया है । वही महाकालीके ८४ अवान्तर विभाग हैं। 
प्रत्येकका खरूप भिन्न-भिन्न है । शक्तिके उन्हीं खरूपोंकों 
समझानेके लिये निदान-विद्याके आधारपर ऋषियोंने उनकी 
मूर्त्तियोंका निर्माण किया है । समी शक्तियाँ अचिन्त्या हैं । 
निर्गुण हैं । प्रत्यक्षसे परे हैं | परन्तु-- 

अचिन्त्यस्याप्रमेयस्य निगुणस्य गुणात्मनः । 

उपासकानां सिद्धयर्थं ब्रह्मणो खूपकल्पना ॥ 


इस आष-सिद्धान्तके अनुसार उनके स्वरूप-ज्ञान एवं 
उपासनाके लिये उनकी कल्पित मूत्तियाँ बनायी गयी हे । ` 
धनुर्वेद, गान्धर्ववेद, रहस्य, गाथा आदिवत्‌ दुभाग्यसे आज 
निदानशासत्र भी छप्त हो गया है। मूत्तियोंके रचना- 
वेचिच्यपर आज जो सन्देह हो रहे हैं, उसका मूलकारण 
निदानविद्याका लोप है | दश महाविद्याओंके खरूपका निदान- 
से सम्बन्ध है, अतः संक्षेपसे निदान-शब्दका निर्वचन कर 
देना अनुचित न होंगा-- 


# दशा महाविद्या # 


RSS 


सङ्केतका ही नाम निदान है । अमुकको अमुक समझो, 
यही निदान है । इहळौकिक एवं पारलौकिक दोनों मार्वोमि 
निदानका समान सम्बन्ध है। शोकका निदान काला बज्न है। 
खतरेका निदान लाल वस्न है | निरुपद्रवताका निदान हरित 
वख्र है। कीत्तिका निदान श्वेत वस्न है । प्रथिवीका निदान 


कमल है । मोहशक्तिका निदान “सुरा” है | लक्ष्मीका निदान 2 


हस्ती है । विजयका निदान ध्वज है | संहारशक्तिका निदान 
कटा मस्तक है । न केवळ भारतीय ही, अपितु संसारके 
मनुष्यमात्र हमारी इस निदानविद्याके उपासक हैं । पाश्चात्य 
मनुष्य शोकावसरपर काली पट्टी हाथमें बॉधते हें । फाँसी- 
का हुक्म सुनानेवाला जज लाल वस्न पहनता है | भारतीय 
मूत्ति-निर्माणपर नाक-मौं सिकोड़नेवाले उन महानुभावाँसे हम 
पूछते हैं कि काले वस्रसे शोकका क्या सम्बन्ध है ! इसके 
उत्तरके लिये उन्हें भारतीय निदानविद्याकी ही शरण लेनी 
पड़ेगी । परन्तु इतना अवश्य समझ,लेना चाहिये कि इस 
निदानका सजातीय-मावसे ही सम्बन्ध रहता है। चाहे जिसपर 
सङ्केत-सम्बन्ध नहीं हो सकता । शोकसे शानप्रकाश मन्द हो 
जाता है । सारी चेतना-ज्योति शोक-सन्तापसे आइत हो 
जाती है । इधर कृष्ण बस्न सारे प्रकाशको पी जाता है । 
इसी समानताको लक्ष्यमे रखकर काले वस्नको शोकका निदान 
साना गया है । कीसि मनुष्यमें रश्मिवत्‌ निकलकर चारों ओर 
उस मनुष्यको प्रकाशित कर देती है । प्रकाशका रूप शुक्ल 
है । इधर शक्ल वस्त्र मी शकल हे । साथहीमें कृष्ण 
बस्रवत्‌ इसमें सोर-रश्मियाँ लीन न होकर प्रति- 
फलित होती हैं। इसी साहश्यसे झुक्त वस्नको कीत्तिका 
निदान माना गया । पानीमें रुद्रवायुके प्रवेशसे घनता 
आती है । वही घन पानी हरित काई बनती है । 
यही पुष्करपण है । 'आपो वै पुष्करपर्णम्‌? (दात०६।४।२।२) 
के अनुसार यह पत्ता पानीका है। यही आगे जाकर फेन, मृत्‌, 
सिकता, शर्करा, अक्ना, अय, हिरण्य, इन रूपोमे परिणत होकर 
प्रथिवीपुररूपमें परिणत हो जाता है । पुरकर होनेसे ही इसे 
पुष्कर कहा जाता है । प्रयिवीकी सृष्टि पुष्करपर्णे ही हुई 
है । अतएव उसी पानीसे उत्पन्न होनेवाले कमलको प्रयिवी- 
का निदान माना गया । जिस देवताके हाथमें आप कमल- 
पुष्प देखो विश्वास करो सम्पूर्ण भूमण्डलपर उस देवःप्राणका 
साम्राज्य है । मायाजनित मोहसे मनुष्यकी विवेक-शक्ति 
नष्ट हो जाती है। उधर सुराका भी यही गुण है । अतएव 
सुराको मोइ-शक्तिका निदान माना गया । भगवतीके 
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हाथमें सुरापात्र है, इससे ऋषि यही सिखलाते हैं कि उस 
महामायाने अपनी मोह-मदिरासे सबको उन्मत्त बना रक्खा 
हे । फाँसी रक्तपात है, अतएव रक्त वस्नको इसका निदान 
माना गया । खूब बृष्टि होनेपर बक्षाम हरियाली आ जाती 
है । रूक्षता जाती रहती है | सर्वत्र शान्तिका साम्राज्य हो 
जाता है । अतएव हरित वस्नको शान्तिरसका निदान माना 
गया । स्टेशनापर हरी झंडी निरुपद्रवताका निदान है । 
लाल झंडी खतरेकी योतक है । इन सब उदाहरणोंसे 
बतलाना यही है कि निदान अनुरूपभावसे ही सम्बन्ध 
रखता है। प्रकृतमें शक्ति-तत््व ही निरूपणीय है । अतः 
प्रधानरूपसे शक्तिसम्बन्धी निदानपर ही प्रकाश डाला 
जायगा । शक्तिप्रतिमाओंके अनेक रूप हैँ | किसीके चौसठ 
भुजाएँ हैँ । किसीके बत्तीस, किसीके आठ, किसीके चार, 
किसीके दो ही । किसीने जिह्वा निकाल रकखी है । किसीके 
हाथमे कमळ है । किसीके हाथमें नरमुण्ड, किसीके कर्तरी 
( कैंची ), किसीके परञ्च है। कोई मुदेपर खड़ी है। कोई 
अझ्टदास करती हुई सुरापान कर रही है | कोई नग्न है । 
न समझनेवाले उपहास भले ही करें; परन्तु जिस दिन उन्हें 
निदान-रहस्य मालम हो जायगा, उस दिन अवश्य ही वे 
भारतीय संस्कृतिके सामने अपना मस्तक झुका देंगे । 
महाकाळ-पुरुषकी महाशक्तिरूपा जिस महाकालीका पूर्वमे 
निरूपण किया गया है, सवेप्रथम उसीके निदानकी ओर 
आपका ध्यान आकर्षित किया जाता है । तत्तदरेवताओंकी 
तत्तच्छक्तियाको समझानेके लिये ऋषियाँने निदानद्वारा 
तत्तदेयताओंका तत्तदनुरूप ध्यान बना डाला है । प्रत्येक 
देवताकी उपासना-विधिके प्रारम्भमें ही “अथ ध्यानम्‌! 
लिखा रहता है । ऋषि आदेश करते हैं कि जिस देवताकी 
तुम उपासना करने चले हो, पहले उसके स्वरूपका ध्यान 
करो । यदि महाकालीकी उपासना करना चाहते हो तो 
निम्नलिखित ध्यानानुमोदित स्वरूपपर इष्टि डालो 
शवारूढां महाभीमा घोरदंशा इसन्मुखीम्‌ । 
चतुसुंजां खड्गामुण्डवराभयकरां दिवास्‌॥ १ ॥ 
सुण्डमालाधरां देवीं रूलजिह्वां दिगम्बरास्‌ । 24८ 
एवं सञ्चिन्तयेत्‌ कालीं इमशानालयवासिनीम्‌ ॥ २॥ 
( शाक्तप्रमोद--कालीतन्त्र ) 


“बह महाकाली मुर्देपर सवार दै । उसकी शरीराकृति 
महाडरावनी है । उसकी दंष्टा बढ़ी तीण अतएव महाभया- 
बह है। ऐसे महाभयानक रूपवाली वह आदिमाया हँस 
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ॐ तामादिशक्ति दिरसा नमामि ॐ 
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रही है। उसके चार हाथ हैं । एक हाथमे खड्ग है। 
एकमे नरमुण्ड है | एकमे अभय-मुद्रा है । एकमे वर हे | गलेमे 
मुण्डमाल है । जिह्वा बाहर निकल रही है। वह सर्वथा 
नग्न ह । इमशान ही उसकी आवासभूमि है । पूर्वोक्त 
ध्यानका यही अक्षराथ है । अब रहस्यार्थपर दृष्टि डालिये-- 


इम बतला आये हैं कि महाकाली नामकी महाशक्ति 
प्रलयरात्रिके मध्यकालसे सम्बन्ध रखती है । संसार जबतक 
शक्तिमान्‌ रहता है, तभीतक बह शिव है । शक्ति निकल 
जानेपर वह 'शव” बन जाता है । दूसरे शब्दोंमें, उसका 
स्वरूप ही नष्ट हो जाता है। विश्वातीत परात्पर नामसे 
प्रसिद्ध महाकाळकी शक्तिभूता महाकालीका विकासं विश्वसे 
पहले है । विश्वका संहार करनेवाली कालरात्रि यही है । 
सृष्टिकाल उसकी प्रतिष्ठा नहीं है, प्रलयकाल उसकी प्रतिष्ठा 
है । दूसरे शब्दोंमें शक्तिमान्‌ विश्व उसकी प्रतिष्ठा नहीं है, 
अपितु शक्तिद्यून्य अतएव शवरूप विश्व उसका आलम्बन 
है । प्रलयकालमें विश्व शवरूपसे पड़ा है । उसपर वह खड़ी 
है। इसी रहस्यको समझानेके लिये शबकों शक्तिञचन्य, 
अतएब शवरूप विश्वका निदान माना गया। यह अनुपाख्य 
तमरूपा है । नाश करनेवाली है । शत्रु-संहार करनेवाले 
योद्धाकी आकृति महाभयायह हो जाती है । साधारण 
मनुष्य तों उसकी ओर देख भी नहीं सकता । बस, प्रलय-रात्रि- 
रूपा संहारकारिणी शक्तिके इसी खरूपको बतलानेके लिये 
भयानक आकृतिको निदान माना गया । श्रुपक्षकी सेनाको 
नष्टकर योद्धा अट्टहास करता है । उसका यह हँसना 
भीषणता लिये हुए होता है। उस समय उसीका साम्राज्य हो 
जाता है । यही स्थिति महाकालीकी है | अतएव उसके 
लिये “हसन्मुखीम्‌? कहा गया । अपि च निर्बल मनुष्यके 
आक्रमणोंको विफलकर सबल मनुष्य उसकी निर्वळतापर 
हैसा करता है । आज वही दशा इस विश्वकी है। जो 
विश्व एवं विश्वकी प्रजा अपने आपको सवेसवो समझते 
थे आज वे उससे परास्त हैं | इस भावका निदानं मी 
हँसना हैं । प्रत्येक गोल उत्तमे ३६० अंश माने जाते हैं । 
उसमें ९०-९०के चार बिभाग माने जाते हैँ । यही उस 
वृत्तकी चार झुजाएँ हैं । इन्हीको “ख स्वस्तिकः कहा जाता 
है | खगोलके बही चारों स्वस्तिक इन्द्रोपलक्षित चित्रा नक्षत्र, 
पूषोपलक्षित रेवती नक्षत्र, ताक्ष्यापलक्षित श्रयण नक्षत्र, 
बृस्पत्दुपलक्षित छ्धकबन्धु नक्षत्र, इन चार नकषत्रासे 
सम्बन्ध है । चित्रासे श्रवण टीक षड्भान्तरपर (१८०अंशपर ) 
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है । रेवतीसे छः्धक इतने ही फासलेपर है। आकाशकी 
इन्हीं चारों भुजाओंका निरूपण करती हुई श्रुति कहती है-- 
स्वस्ति न इन्द्रो बृद्धश्रवाः स्वस्ति नः पूपा विश्ववेदाः 
स्वस्ति नस्ताक्ष्योऽरिष्टनेसिः खस्त नो बृहस्पतिदेधातु । 
- ( यजु० ) 
बतलाना इससे यही है कि पूर्ण बत्तमें चार भुजाएँ होती 
हं । वह महाकाली पूर्णरूपा है--यह पूर्वोक्त संख्याविज्ञानमें 
स्पष्ट हो चुका है । अनन्ताकाशलूप महाअवकारामें 
चतु्भुजरूपमें परिणत होकर ही वह विश्वका संहार करती 
है । इसी रहस्यका निदान चार भुजाएँ हैं । नाश-शक्तिका 
निदान खड्ग है । नष्ट होनेवाळे ग्राणियोंका निदान 
कटा मस्तक है । स्थिति-विच्युतिका नाम कम्प है । कम्प ही 
भय है। यही क्षोभ है । विश्व ससीम है--अतएव वह 
सभय हे । परन्तु व्यापकतत्त्वमें कम्परूप भयका अमाव है। 
उससे अतिरिक्त कोई स्थान नहीं, अतएव उसमें भय नहीं । 
ऐसा है एकमात्र विश्वातीत महाकाल-पुरुष | क्योंकि यह 
व्यापक है । “अभयं गतो मवति? इत्यादि रूपसे उसी 
परात्परको उपनिषत्‌ अभय बतळाता है । सुतरां उसकी 
शक्तिकी भी अभयरूपता सिद्ध हो जाती है । वह संहार 
करती है, डरावनी है, घोररूपा है, सभी कुछ है । परन्तु 
विश्वास करो, अभय-पद-प्रातति भी उसीकी आराधनापर 
निर्भर है। अभय-मुद्रा इसीका निदान है। विश्व-सुख 
क्षणिक है। अतएव दुःखरूप है । परम सुख तो उसीकी 
आराधनासे मिल सकता है । परम शिवरूपा तो वही है । 
जीवित दशामें जो सबका आधार थी, प्रलयकाल्में भी वही 
सबका आधार है । ध्वस्त विश्वके निर्जीव प्राणियोंका 
निर्जीव भाग भी उसीपर प्रतिष्ठित है । उस व्यापक तत्त्वसे 
बाहर कोई कैसे बच सकता है। इसी परायणमायका 
निदान 'मुण्डमाल” हे । विश्वसे उस शक्तिका आवरण हो 
जाता है । ` “तत्‌ खट्टा तदेवानुप्राविशत्‌? के अनुसार वह 
शक्ति विश्व निर्माण कर उसके भीतर प्रविष्ट हो जाती है । 
विश्व ही उसका यन्न दै । परन्तु विश्वनाशके अनन्तर वह 
ख-खरूपसे उल्बण है । उस स्थितिमें आवरणका अभाव 
है। यहाँ केवळ दिझाएँ ही वस्त्र हैं। इसी अवस्थाका 
निदान “नभ' भाव है । उस महाशक्तिका पूर्ण विकास काल 
है बिश्वका प्रलयकाल | सारा विश्व जब इमशान बन 
जाता है, तब उस तमोमयीका विकास होता दै । स्मशान 


# दृशा मद्दाविद्या # 


१०५ 


ooo 
दकाय यय च 


इसी अवस्थाका निदान है । यह है महाकालीका स्वरूप | 
साधारण मनुष्य इस गम्भीर भावकी आराधना करनेमें 
असमथ हृ | अतएव उनके कस्याणके लिये परम कारुणिक 
महर्षियोंने निदानद्वारा पूर्वोक्त प्रतिमाओंकी कल्पना की है । 
प्रलयकालकी कैसी स्थिति है ! उसके जाननेसे हमारा क्या 
लाम है! पूर्वोक्त ध्यानःविज्ञानसे सबका उत्तर हो जाता 
दै । अन्तमें उसी परमाराध्या आद्ाका स्मरण करते हुए 
इस प्रथमा विद्याके निरूपणको समासकर .दूसरी विद्याकी 
ओर आपका ध्यान आकर्षित करते हैं । 


अक्षोस्य पुरुष और उसकी महाशक्ति 'तारा! २ 


रात्रिके १२ बजेसे प्रातः ६ तक (सूर्योत्पत्तिसे पहले ) 


चठुरशीति-( ८४) मेदमिन्ना महाकालीकी सत्ता बतलायी 
गयी है। इसके बाद “तारा? का साम्राज्य है। हिरण्यगर्भ- 
विद्याके अनुसार निगम-शाञ्जने सम्पूर्ण विश्वकी रचनाका 
आधार सूर्यको माना है | सौरमण्डल आग्नेय होनेसे 
हिरण्मय कहलाता है । क्योकि अग्नि हिरण्यरेता है। 
उस हिरण्मय मण्डलके ( आग्नेय सोलरसिश्टमके ) केन्द्रमे यह 
सौर-ब्रझ-तत्त् प्रतिष्ठित है । अतएव सौर-ब्रहमको 'हिरण्यगर्म 
कहा जाता हे । भूर, सुवः, खः रूप रोदसी त्रिलोकीके निर्माता 
एबं अधिष्ठाता, खयम्भू परमेष्ठीरूप अमृतासृष्टि, एथिवी- 
न्द्रमारूपा मत्योसुष्टिके विभाजक एवं सञ्चालक, विश्व- 
केन्द्रमै प्रतिष्ठित इन्हीं भगवान्‌ हिरण्यगर्भका प्रादुमौव 
होता है। 


हिरण्यगर्भः समवत्तताम्रे 
भूतस्य जातः पतिरेक आसीत्‌ । 
स दाधार पृथिवीं द्यामुतेमां 

कस्मै देवाय इविषा विधेम ॥ 


(यजु० २३ । १) 


यह श्रुति इसी सिद्धान्तका प्रतिपादन करती है । जैसे 
विश्वातीत काळपुरुषकी शक्ति महाकाली थी, वैसे ही 
विश्वाधिष्ठाता इस हिरण्यगर्भ-पुरुषकी शक्ति “तारा? है । 
घोर तममें दीपक-बिम्ब तारा-सद्दशा प्रकाशित रहता है । 
उस महातमके केन्द्रमे उत्पन्न होनेवाळे सूयकी वही स्थिति 
है। अतएब श्रुतिमें सूर्य “नक्षत्र” नामसे प्रसिद्ध हैं 
(देखो शत० २। १। २ । १८) । अतएव इनकी शक्ति 
आगमशास्त्रमें “तारा” नामसे प्रसिद्ध हुई । यह पुरुष तन्त्र 
शाञ्जमें 'अक्षोम्य' नामसे प्रसिद्ध है। वदिक सिद्धान्तके 


अनुसार सूयं सर्वया स्थिर दै । बृहती-छन्द-नामसे प्रसिद्ध 
सुप्रसिद्ध विष्वदूदत्तके ठीक मध्यमें क्षोभरहित होकर 
स्थिररूपसे भगवान्‌ सूर्य तप रहे हें 

“सूर्या बृद्दतीमध्यूढस्तपति ।' 

“उद्यासतमनछ्य व दु्नादशंन रचेः ।? 


-इत्यादि बचन सूर्यको स्थिर ही बतलाते हैँ । चूँकि यह 
क्षोमरहित है । अतएव ये “अक्षीम्य” नामसे प्रसिद्ध हुए । 
सूर्यको हमने प्रारम्भमें रुद्र कहा दै | एवं शिव-घोर-मेदसे 
इसके दो शरीर बतलाये हैं | आपोमय पारमेष्ट्य महासमुद्रमें 
घर्षणद्वारा आग्नेय परमाणु उत्पन्न हुए। अनन्तर 'रवेतवाराह' 
नामसे प्रसिद्ध प्राजापत्य-वायुद्रारा उनका केन्द्रमे संघात हुआ। 


-संघात होते होते यह अग्नि-परमाणु-संघ पिण्डरूपमें परिणत 


होता हुआ सहसा प्रज्वलित हो पड़ा । उसीका नाम सूये 
हुआ । उत्पन्न होते ही इस रुद्रामिने अन्नकी इच्छा की | 
क्योकि अन्नाद अभि बिना अन्नाहुतिके क्षणमात्र भी 
प्रतिष्ठित नहीं रह सकता । इस अन्नाहुतिसे पहले वह सूय 
महाउग्र था । संसारको जला डालनेवाला या । बस, इस 
समयके उग्र सूर्यकी जो शक्ति थी बही “उग्रतारा” नामसे 
प्रसिद्ध हुई । जबतक अन्नाहुति होती रहती है तत्रतक “तारा? 
शान्त रहती है । अन्नामावर्मे वही उग्र बनकर संसारका 
नाश कर डालती ह। उसी उग्रमावका, उग्मशक्तिका 
निरूपण करता हुआ रहस्य कहता है-- 


म्त्यालीढप दार्पिताछ्‌त्रिशव हृद्घोराइडासा परा 
खड्गेन्दीवरकत्रिंखप्परशुजाहुङ्कारबीजोद्भवा । 

खर्वा नीळविशाळपिङ्गलजटाजूटैकनागैयुता 
जाड्य न्यस्य कपालकत्‌ जगतां हन्त्युप्रतारा स्वयम ॥ 
( शाक्तप्रमो--तारातन्त्र ) 
महाकाली महाप्रलयकी अधिष्ठात्री थी, उद्रतारा सूर्य 
प्रलयकी अधिष्ठात्री है । प्रय करना दोनोंका समान धर्म 
है । अतएव महाकाली और उग्रताराके ध्यानमें थोड़ा ही 
अन्तर है । इसकी चारों भुजाओंमें सप लिपट रहें हैं । यह 
शक्ति प्रलयकालमें जहरीली गैससे ही विश्वका संहार करती 
है । प्रलयकालमें इवा जहरीली हो जाती है । दम घुटने 
लगता है । जिसका यत्किञ्चित्‌ निदर्शन बिहारके 
परिहासे स्पष्ट हो रहा हे । इसीका निदान सर्प है । संसार 
नष्ट हो जाता दै । उस शक्तिकी सत्ता विश्व-केन्द्रमे बतळायी 
है | शवरूप विश्व-केद्धमें बढ शतिष्ठित है । इसी रहस्यको 
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TTT ऱ्न्स्स = च्छ्य 
बतळानेके लिये शवके हृदयपर उसे प्रतिष्ठित किया है। निदान-रहस्य बतलावें, इसके पहले प्रसङ्गागत पञ्चबकत्र 


सौर-अभ्नि अन्नाहुति बन्द होनेसे प्रबल वेग धारण कर 
लेता है। सायँ-सायें शब्द करने लगता है। इसीका 
निदान "अट्टहास? है । प्रलयकालमें प्रथिवी, चन्द्रमा, 
मनुष्य, पशु, पक्षी आदि सबका रस उग्र सौर-तापसे 
सूख जाता हे । सबका रसभाग बह उग्रतारा 
पी जाती है | रस प्राणियोंका भीमाग है । यह प्रधान 
रूपसे शिरःकपालमें रहता है। भी ( रस ) भागके रहनेके 
कारण ही मस्तक 'शिर? कहलाता है ( देखो शत० ६।१।१)। 
इन्हीको आधार बनाकर यह उस रसका पान करती है। 
इसीका निदान खप्पर है। “नीलग्रीवो विलोहितः ( यजु० 
१६ | ७) के अनुसार उग्र सूयं नीलग्रीव हे । पिङ्ग 
है । इसकी शक्तिका भी वही रूप हे सूर्यरूप मस्तक- 
भागसे चारों ओर फैली हुई रदिमयोका भी यही स्वरूप है | 
ये रस्मियाँ ही उसकी जटाएँ हैं । प्रति सौररहिममें उस 
महाभीषणकालमें जहरीला वायु भरा रहता है । इसी 
खरूपको बतलानेवे, लिये 'नीलविद्याळपिद्धलजटाजूटैक- 
नागैयुंता' यह कहा गया हे । बह महाशक्ति इसी उग्ररूपमें 
परिणत होकर विश्वका संहार करती है । यही दूसरी सृष्टि- 
चारा हे । महाकालीरूप विश्वातीत तत्त्वके अनन्तर वर्यरूपा 
इस दूसरी महाशक्तिका विकास होता है । 


पञ्चचक्त्र शिव और उसकी महाशक्ति 'पोडशी' ३ 

तीसरी है षोडशी | सूये उत्पन्न हुआ । उसमें पारमेष्ठथ- 
सोमकी आहुति हुई | इससे उग्रता शान्त हो गयी | एबं 
रुद्रसूयै शिव बन गया । बस, दिवभावापन्न सूर्य ही 
संसारका प्रभव है । शिवात्मक सूर्य ही प्रथिवी, अन्तरिक्ष, 
द्योरूप त्रेलोक्यका, एवं उसमें रहनेबाली. अम्रत-मर्त्य 
ग्रजाका निर्माण करते हैं | इसी आधारपर-- 

नूनं जनाः सूख्येण प्रसूताः । (क्रक्‌० ) 

निबेशयत्रस्तं सध्यन्च। ( यजु० ) 

सूय्ये आत्मा जगतस्तस्थुषश्व | ( यजु० ) 

-इत्यादि कहा जाता है। इस शिवात्मक सूर्यशक्तिका 
(जो शिवततनत्र्मे 'पञ्चवक्त्र शिव नामसे प्रसिद्ध है) ही 


नाम “षोडशी? है । रुद्र-शक्ति तारा थी, शिव-शक्ति षोडशी _ 


. है| घोर सूर्यको मध्याहका सूयं समझिये । शिवसूर्यको 
प्रातःकालका शान्त सूर्य समझिये । उसकी शक्तिको उग्र 
समझ्षिये | इसकी शक्तिको शिवा समझिये । घोडझीका 


शिवसम्बन्धी निदानका संक्षिस स्वरूप उपस्थित करते हैं। 
मुक्तापीतपयोद्मौक्तिकजवायर्णसुंखैः. पल्चसि- 
सूयक्ष रखितसीशभिन्दुसुङुटं पूर्णेन्दुक्षोटिप्रमस्‌ । 
छुर रङ्कृपाणवञ्चदइनान्‌ नागेन्द्रपाशाङुशान्‌ 


पाएं औतिहरं दघानससिताकलपोज्ज्वकाङ्ग भजे ॥ 
( तन्त्रसार ) 


शक्ति एवं कार्यमेदसे भगवान्‌ शङ्करके अनेक रूप 
हो जाते हैं। एक ही शिवसूर्य पाँच दिशाओंमें व्यास 
होकर पञ्चमुख बन जाते हैं । पूर्वोक्त ध्यान उन्हीं पाँचौ 
मूर्तियोंका स्वरूप बतलाता है। उस एकहीके वे पाचों 
मुख पूर्वा, पश्चिमा, उत्तरा, दक्षिणा, ऊर्ध्वा दिगू-भेदसे 
क्रमश!---१ ततूपुरुष, २ सद्योजात, ३ वामदेव, ४ अघोर, 
५ ईशान इन नामोसे असिद्ध हें । पॉर्चो मुख क्रमशः 
चतुष्कछ, अष्टकछ, त्रयोदशकल, अष्टकल, पश्चकल हैं । 
एवं पाँचौ क्रमशः हरित, रक्त, धूम्र, नील, पीत वर्णके हैं । 
इस पश्चवक्त्र शिवके १० हाथ हैं । दशोंमें १ अभय,२ टङ्क, 
रै शूल, ४ वज्र, ५ पाश, ६ खड्ग, ७ अछुश, ८ घण्टा, 
९ नाग, १० अमि, ये १० आयुध हैं । ये शिव सर्वज्ञ 
हँ । च्यक्षरूप हैं । अनादिबोधस्वरूप हैं । स्वतन्त्र हैं । 
अङसशक्ति हैं. । अनन्त. शक्तिमान्‌ हैं । पाँच दिशाओंमे 
इनकी व्यासि है। पाँचौ ओर इनका रुख है। रुख ही मुख 
है। पञ्चमुख इसी भावका निदान हे । इस शिवके आग्नेय, 
वायव्य, सौम्य, तीन खरूपधमं हैं । ये तीनां ही तीन-तीन 
प्रकारके हैं । आग्नेय-प्राणके अमि, वायु, इन्द्र, ये तीन भेद 
हैं । बायव्य-प्राणके वायु, शब्द, अमि, ये तीन मेद हैं । एवं 
सौम्य-प्राणके बरुण, चन्द्र, दिक्‌, ये तीन भेद हैं । इस 
प्रकार उस शिवकी ९ शाक्तियाँ हो जाती. हैं | ये नबो 
घोर हैं। उग्र हैं | एवं इन सबका आधारभूत परोरजा 
नामका सर्वप्रतिष्ठारूप शान्तिमय प्राजापत्य प्राण है। १० 
हाथ, १० आयुध इन्हीं दश शक्तियोंके निदान हैं। टड्ुसे 
आग्नेय-ताप सूचित किया जाता है । झूलका वायव्य-तापसे 
सम्बन्ध है । “न वातेन विना झूलम्‌? यह निश्चित सिद्धान्त 
है। वज़से ऐन्द्र-ताप अभिप्रेत है। पाशसे वारुण-ताप अभिप्रेत 
है। 'बरुण्या बा एषा यद्रज्जुः” के अनुसार पाके अधिष्ठाता 
बरुण ही हैं । खज्ञका चान्द्रशक्तिसे सम्बन्ध दै | अङ्कुशसे 
दिश्या हेतिका सम्बन्ध है | नागसे सञ्चर-नाड़ी और विषैले 


क दूरा महाविद्या # 
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यायुकी ओर इशारा है | जिस वायुसूत्रसे रुद्र प्रविष्ट होते हैं 
यही सञ्चरनाडी कहलाती है। इस नाड़ीका नाक्षत्रिक 
सप-प्राणसे सम्बन्ध है । सारे ग्रह सर्पाकार हैं | इनमें बह 
सौर-तेज व्यास रहता है | सब अहरूप सपाँके साथ स्व्र- 
सूयका भोग होता हे । अतएव उनके स्वाङ्ग शरीरमै सर्प 
लपेट दिये जाते हैं । इनकी दृष्टि प्रकाशरूपा. है । इसीका 
निदान अमि-ज्वाला है । सोमाहुतिका निदान मस्तकस्थ 
इन्दु है । शान्तिरूप परोरजा+प्राणका निदान अभय-मुद्रा 

| आगम-रहस्यानुसार खर-वाकके अधिष्ठाता यही हैं । 
इसीका निदान घण्टा है । नीचे लिखी तालिकांसे सब स्पष्ट 
हो जाता है। 


१ अमयम्‌ प्राजापत्यम्‌ शान्तिः परोरजाः प्राणः 


२ रङ्कः आग्नेयतापः अभिः आग्नेयप्राणः 
है शूलम्‌ यायव्यतापः यायुः १ 
४ ञ्जम्‌ ऐनज्द्रताप इन्द्र » 
५ पाशः  वारुणहेतिः वरुणः सौम्यप्राणः 
६ खङ्गः चान््रहेतिः चन्द्रः » 
७ अङ्कुशः दिद्याहेतिः दिकू »» 
८ घण्टा भ्वनिः शब्दः शब्दः यायव्यप्राणः 
९ नागः सञ्चरनाडी वायुः 
१० अमिः प्रकाशः अझ्निः ११ 


इसी पञ्चबक्त्र शियकी शक्तिका नाम षोडशी है। 
पञ्चकल अव्यय, पञ्चकल अक्षर, पञ्चकल आत्मक्षर परात्पर- 
की समष्टिको पूर्वमें हमने षोडशी पुरुष बतलाया है । 
स्व, पर, सूय, चन्द्र, प्रथिवी, इन पाँचोमेंसे एकमात्र 
सूर्यमे ही उस षोडशीका पूर्ण विकास होता है । स्वयम्भू 
अव्यक्त है । अतएव वहाँ भी पूण बिकास नहीं । परमेष्ठीमें 
यज्ञदृत्तिके कारण विकास नहीं । वहाँ आया हुआ षोडशी 
अन्तर्लीन हो जाता है । परन्तु सये अभिमय होनेसे 
चितिधमौ है । अतएव इसमें आया हुआ चिदात्मा 
पूर्णरूपसे उल्बण हो जाता है । खयम्मू आदि पाँचोमें 
क्रमशः ब्रह्मा, विष्णु, इन्द्र, अमि, सोम इन पाँच अक्षरोंकी 
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प्रधानता है । पाँचोमें इन्द्रात्मक सूर्यमें ही घोडशीका 
विकास है। अतएव इस सूर्यरूप इन्द्रके लिये (इन्द्रो ह वे 
षोडशी? (शत० ४।२।५।१४) यह कहा जाता हे । पञ्चकल 
अब्ययका सृष्टिसाक्षी भाग मन, प्राण वाग्रूप है । इसमें 
खयम्भूमें केबल वाकूका विकास है । परमेष्ठीमै वाक्आण 
दोका विकास है । उधर प्रथिवीमें केवळ वाकका विकासः 
है । चान्द्र अन्तरिक्षमें याकृप्राणका विकास है । परन्तु 
मध्यपतित चितिधर्मा सूर्यमें मन, प्राण, वाक्‌ तीनोंका 
विकास है। इसी आधारपर-- 

१--वागिन्द्र', 

ए--आदित्य॑ सनः, 

३--श्राण; प्रजानामुदयस्येष सूय्य: । 

--इत्यादि कहा जाता है । सवा एष 
आत्मा वाङमय; प्राणमयो मनोमयः? ( बृहदारण्यक ) के 
अनुसार सृष्टिसाक्षी आत्मा मनःप्राणवाड्मय है । 
सूर्यमं तीनोंकी सत्ता है । अतएव (सूर्य आत्मा जगत- 
स्तस्थुषश्च? इत्यादि रूपसे सूर्यको खावर-जङ्गमात्मक 
सम्पूणं विश्वका आत्मा बतलाया जाता है । चूँकि इसमें 
घोडशकल पुरुषका पूर्ण विकास है, अतएव इसको हम 
अवश्य ही षोडशी कहनेके लिये तैयार हैं । इसीलिये 
इसकी शक्तिको भी अवश्य ही 'षोडशी” कहा जा सकता 
है । भूः, भुवः, खः-रूप तीनों अझपुर इसी महा- 
शक्तिसे उत्पन्न हुए हैं । अतएव तन्त्रम यह 'त्रिपुरसुन्द्री? 
नामसे भी प्रसिद्ध है। इसीका खरूप बतलाते हुए ऋषि 
कहते हैं-- 

बालाकंमण्डछाभासां चतुर्बाहां॑ब्रिलोचनाम । 
पाशाइ्ुशशरांश्रापं घारयन्ती शिवा भजे ॥ 
( शाक्तप्रमोद--पोडशोतन्त ) 


सूयंमै प्रकाश है; ताप (अमि ) है, आहुतसोम (चन्द्रमा) 
है। “त्रीणि ज्योतींषि सचते स षोडशी' के अनुसार उस 
शिव-शक्तिने इन्हीं तीन रूपोंसे विश्वको प्रकाशित कर रक्खा 
है । अतएव सूर्यको लोकचक्षु कहा जाता है । इन्हीं तीन 
ज्योतियोका निदान तीन नेत्र हैं । सौरशक्ति सम्पूर्ण 
खगोलम व्याप्त हे । खगोल चतुसु ज है । इसीका निदान 
चार भुजा हें । सोमाहुतिसे यह शान्त बन रही है । प्रातः ' 
कालका बालसूये इसकी साक्षात्‌ प्रतिकृति हे । बालाक इसी 
अवस्थाका निदान है। सूयसे उत्पन्न होनेवाली प्रजा सौर 
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क तामादिदाक्ति शिरसखा ममामि ॐ 


TTT roe 
आकर्षण-सञगसे बद्ध रहती है। खयं प्रथिवी भी उससे बद्धः सुवनोत्पत्ति है । इसीसे सवनेश्वरी उद्बुद्ध है । 'इन्दुकिरीट? 


है । अतएव वह कभी क्रान्तिबतत्तको नहीं छोड़ती । उस 
सोर-शक्तिने अपने आकर्षणरूप पाशसे सबको बद्ध कर 
रक्खा है । पाश इसीका निदान है | अक्षररूपा उस नियतिके 
डरसे सब अपना-अपना काम यथावत्‌ कर रहे हैं । स्वयं 
सूयं भी उसका लोहा मानता है । 


अयादस्याझिस्तपति भयात्तपति सूयः । 
सयादिन्द्रश्च वायुश्च सरध्युर्धाचति पञ्चमः ॥ 
: ( कड० २।६।३) 
के अनुसार बह सबपर अपना अंकुश रखती 
है | अंकुश इसीका निदान है । जो प्रधापराधसे 
शक्तिके उन अटळ नियमोंका उल्लंघन करते हैं 
उनका वह नाश कर डालती है | एयिवी, अन्तरिक्ष, यौ 
तीनों लोकोंमें व्यास रुद्रके अन्न, वायु, वर्षा तीन प्रकारके 
इषु ( बाण ) हैं | ( यजु० १६।६६ ) वे इषु असलमै इस 
शक्तिके इषु हैं । इन्हींके द्वारा वह संहार करती है। 
शर इन्हींका निदान है । सृष्टिकर्ता ब्रह्मा, पालक विष्णु, 
संहारक रुद्र, खण्डप्रलयके अधिष्ठाता यम, चारों देवता 
उसके अधीन हैं । यह चारोपर प्रतिष्ठित है । “चतुर्बाहाम? 
इसी अवस्थाका निदान है । पूर्वोक्त ध्यान इसी खरूपकों 
प्रकट करता है | 


यम्बक शिव और उनकी महाशक्ति 'भुवनेश्वरी! ४ 


सूर्य उत्पन्न हुआ । पारमेष्टय सोमकी आहुति हुई, 
इससे यज्ञ हुआ। यजसे त्रैलोक्य निर्माण हुआ। तीनों भुवन 
उत्पन्न हो गये, विश्वोत्पत्तिके उपक्रममें घोडशीकी सत्ता 
थी | भुवनोंकों उत्पन्नकर उनका सञ्चालन करती हुई 
यही शक्ति आज 'भुवनेश्वरी' बन गयी । यही चौथी सष्टि- 
धारा है, चौथी सष्टिविद्या है । इसीका खरूप बतळाते हुए 
ऋषि कहते हैं 
उद्यदिनदुतिमिन्दुकिरीटां तुङ्गकुचां नयनत्रययुक्ताम्‌ । 
स्मेरमुखीं वरदाङ्कशपाशाभीतिकरां प्रभजे भुवनेशीम्‌॥ 
( शाक्तप्रमोद-अुवनेश्वरीतन्त्र ) 
यदि सूये सोमाइुति न होती तो यज्ञ असम्भव था | 
बिना यज्ञके भुवन-रचनाका अमाव था । बिना भुवनके 
“भुवनेश्वरी” उन्मुग्ध थी । सूर्यके मस्तक ( ऊपर )-भागपर 
प्रतिष्ठित बाझंणस्पत्य .सोम आहुत हो रहा है। इसीसे 


इसी अवस्थाका निदान है। तीन नेत्रोंका निदान पूर्यसे 
गतार्थ है । संसारमै जितनी मी प्रजा है सबको उसी त्रिमुवन- 
च्यास्ता भुवनेश्वरीसे अन्न मिल रहा है । ८४ लाख योनियाँ 
उसीसे अन्न लेकर जीवित हैं । इसीका निदान वरदा है। 
जो भुवन प्रलय-समुद्रमें विलीन था आज वही इसी राक्तिके 
प्रभावसे विकसित हो रहा है। मानों यह शक्ति अपनी 
उग्रता छोड़कर विश्वपर कृपादृष्टि कर रही है । “स्मेरमुखी? 
हाद इसी भावका निदान है। शासनशक्तिका निदान 
अंकुश-पाशादि है, जैसा कि पूर्वमें बतलाया जा चुका है। 


कबन्ध शिव और उसकी महाशक्ति ' छिन्नमस्ता! ५ 


“पाङ्क्तो वै यज्ञः (श०१। १ । २) के अनुसार 
सृष्टिका मूल यश-पाकयश, हृवियेश, महायज्ञ, अति- 
यज्ञ, शिरोयज्ञ-भेदसे पाँच भागोंमें विभक्त दै । स्मात॑- 
यज्ञ पाकयज्ञ है । इसीको रह्ययज्ञ, एकाझियज्ञ भी कहा 
जाता है । अभिहोत्र, दशपौणमास्य, चातुर्मास्य, पशुबन्ध 
इत्यादि ह॒विय॑ज्ञ हैं | भूतयज्ञ, मनुष्य यज्ञ, पितृयज्ञ, देवयज्ञ, 
ब्रह्मयज्ञ, ये पाँच महायज्ञ हैं । अग्निचयन, राजसूय, 
अश्वमेध, वाजपेय ये अतियज्ञ हैं । 'छिन्नशीषों वे यज्ञः? 
इस श्रुतिके अनुसार पूर्वोक्त सारे यज्ञ छिन्नशीर्ष हैं। सरका 
मस्तक कटा हुआ है । सुप्रसिद्ध पौराणिक हयग्रीवोपाख्यान- 
का ( जिसमें गणपतिवाहन मूघककी कृपासे धनुषप्रत्यञ्चा- 
भङ्ग हो जानेसे शयान विष्णुके शिरश्छेदका निरूपण 
है) इसी छिन्नशी्षसे सम्बन्ध हे। प्रत्येक यज्ञके अन्तमें 
शिरःसन्धानके लिये जो यज्ञ किया जाता है उसे ही “शिरो- 
यज्ञ' कहते हैं । बिना इसके किये यज्ञ बिना मायेका रहता 
है । यही यज्ञ ब्राहमणअन्थोंमें-सम्राडयाग, प्रवग्ययाग, घर्म- 
याग, महावीरोपासना इत्यादि अनेक नामोसे व्यवह्वंत 
हुआ है । 'सूथ्यों ह वा अभिहोत्रम्‌ ,' सूयों वा ज्योतिष्टोमः” 
इत्यादिके अनुसार अझीषोमात्मक सूर्य॑ यज्ञरूप है। इस 
यज्ञमूर्ति अतएव विष्णुनामसे प्रसिद्ध सूर्य-मुरुषका यज्ञाः 
स्मना निरूपण करते हुए वेद-पुरुष कहते ह 

चत्वारि शङ्गा त्रयो अस्य पादा द्वे शीर्ष सप्तहस्तासो अस्य । 
त्रिधा बढो बृषभो रोरवीति महो देवो म्यां ९ आविवेश ॥ 
(गो० जा ३।७) 


“वग, यलुः, साम, अथवं-चारो वेद इसके चार सींग 
हैं | ग्रातःसवनः माध्यन्दिनसवन, सायंसवन; तीन सवन 


# ददा महाविद्या # 
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इसके तीन पैर हैं। बझ्ौदन, प्रवग्य, दो मस्तक हैं| मन्त्र, 
कल्प, ब्राह्मण, इन तीनोसे वह मर्यादित है । गायत्री आदि 
सात छन्द उसके सात हाथ हैं | ऐसा यह यज्ञ-बृषभ विश्वमै 
हुङ्कार कर रहा है । यही महादेव मरणधर्मा सब प्राणिर्यो- 
का आत्मा वना हुआ है | सबमें आत्मरूपसे प्रविष्ट हो रहा 
है।' पूर्वोक्त यज्ञावयवोर्मेसे ्रझौदन और प्रवर्ग्यकी और 
ही आपका ध्यान आकर्षित किया जाता हे । जिस वस्तुका 
आत्मासे नित्य सम्बन्ध रहता है वह उस आत्माका न्ह्मौदन 
कहलाता है। वह अन्न उस ब्रह्मा ओदन है । सिवा 
उसुके*और कोई उसे नहीं ले सकता । एवं जो वस्तु उस 
आत्मासे एयक्‌ होकर दूसरे आत्माका अन्न बन जाती है वह 
प्रवग्ये कहळाती है । इसीको “उच्छिष्ट! मी कहते हैं । सूर्य- 
का जो ताप सूर्यसे बद्ध रहता है, यह उसका ब्रझौदन है। 

परन्तु जो ताप अलग होकर ओषधि, वनस्पति, मनुष्यादिके 
निर्माणमें उपयुक्त हो जाता है, वह प्रबग्य है | धूपमें पानी 
रख दीजिये, गरम हो जायगा । सूर्य अस्त हो गया, परन्तु 
पानी अब भी गरम है। सूयं अपने तापको इस पानीमें छोड़ 
गया । हवामें छोड़ गया । रात है, परन्तु हया गरम चल रही 
है। यही उसका प्रयग्य-माग है, घर्म-भाग है। घर्म ही 
निरुक्त-क्रमानुसार घरमरूपमें परिणत होता हुआ “गरम? 

बन गया है। ताप, सौर यञ्च यावत्‌ पदार्थोका उपलक्षण है। 

सब सौर-पदार्थ सूर्यसे अलग होते रहते हैं । यदि 

सूर्य इस उच्छिष्टको नहीं छोड़बा तो विश्वनिर्माण असम्भव 

था । इसी आधारपर 'उच्छिष्टात्‌ सकलं जगत? यह 

कहा जाता है । यह प्रवग्य पूर्व श्रुतिके अनुसार 
उस यज्ञका मस्तक है। यह अलग कट जाता है, 
इसी आधारपर यज्ञको छिन्नशीषे कहा जाता है । पार्थिव- 
गणपतिकी प्राणप्रतिष्ठारूप मूषकका आत्मा बनने- 
वाला घनवायु ही अपने व्यापारसे उस प्रवग्यको यशसे 
अलग, करता है । मूघकद्वारा ही यज्ञविष्णुका मस्तक कटता 
है। कहना यही है कि ब्रह्मौदनसे आत्मरक्षा होती है, एवं 
प्रवग्यसे सष्टिका खरूप बनता है | बस, इस प्रवग्यंको ही निगम- 
मूलक आगमशास््र “कबन्ध? नामसे व्यवह्वत करता है । इस 
कबन्ध-पुरुषकी शक्तिका नाम ही 'छिन्नमसा' है । छिन्नमस्ता 
बनकर ही वह शक्ति संसार बनती है; एवं उसी रूपसे नाश 
भी करती है । यज्ञःमू्ति सूर्यसे उत्पन्न होनेवाले जड्चेतन- 
रूप समी पदार्थ यशमूर्ति हैं | सबमेंसे प्रवग्य-माग निकल 
रहा है। हम उसके प्रवग्यंकों लेकर जीवित हैं | साथ ही 


हमारा प्रवग्य उसमें जा रहा है । सू त्रैलोक्य एबं 
उसकी प्रजाको प्रवग्यौन देता है। साथ ही रसिमियाँसे 
लेता भी रहता है। विसगसे जैसे उस प्रजापतिका शरीर प्रति- 
क्षण विस होता रहता है, आदानसे प्रतिक्षण उसका सन्धान 
भी होता रहता है | इसी प्रक्रियाका नाम शिरःसन्धान है। 
यही प्रवग्ययाग है । मस्तक कटनेसे जैसे प्राणी निर्जीव 
हो जाता है, वैसे ही बिना इसके यज्ञखरूप ही नष्ट हो जाता 
है । अतएव ब्रह्मौदनवत्‌ प्रवग्य-भागको भी हम अवश्य 
ही यज्ञका मस्तक कहनेके लिये तैयार हैं । वह मुझे देता 
है । साथ ही मुझे खाता है । एवं साथ ही उस खानेवाळेको 
मैं भी निरन्तर खा रहा हूँ । वस्तमात्रमें यह आदानः 
विसर्ग निरन्तर हो रहा है । जबतक आदानःविसर्यात्मक 
यश है तमीतक विश्वसत्ता है । इसी यज्ञ-रहस्यका निरूपण - 
करती हुई श्रुति कहती है-- 

अहमस्मि प्रथमजा ऋतस्य पूर्वे देवेभ्योऽस्रतस्य नाम । 
यो मा ददाति स इदेवमावद अहमन्नमन्नमदन्तमद्सि ॥ 


में छित्रशीर्ष अवश्य हूँ । परन्तु अन्नागमनरूप दिरः- 
सन्धान यज्ञसे खखरूपमे प्रतिष्ठित हूँ । परन्तु जब यह शिरः- 
सन्धानरूप अन्नागमन बन्द हो जायगा उस समय केवळ 
छिन्नमस्ता ही रह जायगी । उस समय वह सवात्मना हमारा 
शोषण कर लेगी । जो महामाया घोडशी बनकर भुवनेश्वरी 
बनती हुई संसारका पालन करती है; वही अन्तकालमै 
छिन्नमस्ता बनकर नाश कर डालती है । उसीका निरूपण 
करते हुए ऋषि कहते हैँ 
प्रस्यालीढपदां सदैव दधतीं छिन्नं शिरः कतृं 
दिगुवस्ां खकबन्धशोणितसुधाधारां पिबन्तीं सुदा । 
नागाबद्धशिरोमर्णि त्रिनयनां हयुत्पछालइतां 
रत्यासक्तमनोभवोपारे इढां ध्यायेजवासन्निभास्‌ ॥ 
दक्ष चातिसिता विसुक्तचिकुरा कत्री तथा खप्पर 
हस्ताभ्यां दधती रजोगुणभवा नाम्नापि सा वर्णिनी। 
देव्याइिछन्नकबन्धतः पतदसूरधारां पिबन्ती सुदा 
नागाबद्धशिरोमणिमेनुविदा ध्येया सदा सा सुरेः॥ 
ग्रस्यालीढपदा कबन्धविगळद्रक्तं पिबन्ती सुदा 
सैपा या प्रख्ये समस्तसुवनं भोक्तु क्षमा तामसी । 
x x ० 
शक्तिः सापि परात्परा भगवती नास्ना परा डाकिनी॥ 
( शाक्तप्रमोद-छिन्नमस्तातन्त्र ) 
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# तामादिशक्ति शिरसा नमामि ॐ 
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विषय आवश्यकतासे अधिक लम्बा हो गया है, अतः 
आगेकी पाँच मृतियोका ध्यानमात्र बतछाकर लेख समास 
किया जाता है । पूर्वोक्त छिन्नमस्ताके ध्यानके विषयमें 
केवल यही समझ लेना पर्यास होगा कि कत्री, खर्पर, 
रक्त, नाग, दिगम्बरत्व आदि संहारशक्तिके निदान हैं। 


दक्षिणामूर्ति कालभेरद और उनकी 
महाशक्ति 'भेरवी' ६ 


छिन्नमस्ताका महाप्रल्यसे विशेष सम्बन्ध है, जैसा कि 
उसके ध्यानसे स्पष्ट हो जाता है । दूसरा है नित्य-प्रलय । 
प्रतिक्षण पदार्थ नष्ट होते रहते हैं । नष्ट करना रुद्रका काम 
है। यही विनाशान्सुख होकर “यम? कहलाने लगते हँ | 
इसी याम्य-अभिकी सत्ता प्रधानरूपसे दक्षिण दिझामें 
है । अतएव यमराजको दक्षिण दिशाका लोकपाल 
बतलाया जाता है । दक्षिणमें अभिकी सत्ता हे । उत्तरमें 
सोमका साम्राज्य है। सोम स्नेह-तत्त्व है, संकोचधर्मा है । 
अग्नि तेज-तत्त्वं है, विशकलनधमो है । विशकलनक्रिया 
ही वस्तुका नाश करती है । यह धर्म दक्षिणामि- 
का है । अतएव “इस रुद्रकों दक्षिणामूर्ति, कालमैरव 
आदि नार्मोसे व्यवद्धत किया जाता है । इनकी शक्तिका 
नाम ही भैरवी किंवा त्रिपुरमैरवी दै । राजराजेश्वरी 
नामसे प्रसिद्ध भुवमेश्वरी जिन तीनों भुवनोंके पदार्थोंकी 
रक्षा करती है--यह त्रिपुरमैरवी उनका नाश करती रहती है। 
निभुवनके पदाथाँका क्षणिक विनाश इसी शक्तिपर निर्भर 
है---छित्रमस्ता.परा डाकिनी थी, यह अवरा डाकिनी है । 
कल्याणेच्छुकांको उसका निम्नलिखित रूपसे निरन्तर 
ध्यान करना -चाहिये-- 


उद्यद्भानुसहस्रकान्तिमरुणक्षोमांभ शिरोमालिकां 
रक्तालिपिपयोधरां जपपर्टी विद्यामभीतिं वरम्‌ । 
हस्ताव्जै दंधती त्रिनेत्रविलसदुवक्त्रारविन्दश्चियं 
देवी बद्धहिमांझरतमुकु्ं वन्दे समन्दस्मिताम्‌ ॥ 
( भैरवीतन्त्र ) 


पुरुपशून्या अतएव “विधवा? नामसे 
असिद्ध महाशक्ति “धूमावती ७ 
संसारमै दुःखके मूलकारण- रुद्र, यम, वरुण, 


निऋति ये चार देवता हैं। विविध प्रकारके ज्वर, 
महामारी, उन्माद आदि आग्नेय ( सन्ताप ) सम्बन्धी 


रोग रुद्रकी पासे होते हैं । मूच्छ, मृत्यु, अङ्गभङ्ग 
आदि रोग यमकी कृपाका फल है । गठिया, झूल, शभ्रसी, 
लकवा आदिके अधिष्ठाता वरुण हें । एवं सब रोगॉमें 
भयङ्कर शोक, कलह, दरिद्रता आदिकी सञ्चालिका निति 
है । भिखारी, क्षतविक्षता एथिबी, कसर भूमि, भभ प्रासाद, 
फटे एवं जीर्ण वस्न, बुभुक्षा, प्यास, रुदन, वैधव्य, 
पुत्रसन्ताप, कलह आदि उसकी साक्षात्‌ प्रतिमाएँ हैँ । इन 
सबका मूल ग्रधानरूपसे दरिद्रता है । अतएव "घोरा पाप्मा 
ये निक्रति” (शत० ७।२।१।१) इत्यादि रूपसे भ्रुतिने 
उसे दरिद्रा नामसे व्यवह्वत किया है। इसीको शान्त 
करनेके लिये निहति? इष्ट की जाती हे | यह शक्ति 
यों तो .सरवत्र व्यास है । परन्तु इसका खजाना ज्येष्ठा नक्षत्र 
है। वहींसे यह 'आसुरी कलहप्रिया? शक्ति निकलती है। 
अतएव ज्येष्ठा-नक्षत्रमें उत्पन्न होनेवाला प्राणी जीवनभर 
दारिट्रथ-दुः्ल भोग करता हे । यही हमारी साक्षात्‌ 
धूमावती है । इसमें मनुष्यका पतन है । अतएव इसे 
“अवरोहिणी' मी कहा जाता है। यही “अलक्ष्मी' नामसे 
प्रसिद्ध है। डरावनी शकल, दॉतांका चौड़ा होना, रूक्षता 
आदि इसीकी कृपाका फल है । इसी शक्तिका निरूपण 
करते हुए ऋषि कहते हैं--- 

-विवर्णा चञ्चला दुष्टा दीर्घा च मलिनाम्बरा । 

विमुक्तकुन्तका चै सा विधवा विरलद्विजा॥ 

काकध्वजरथारूढा विलस्वितपयोधरा । 

शूपहस्तातिरूक्षाक्षा धूतहस्ता वरानना ॥ 

ग्रबृद्धघोणा तु खशां कुटिला कुटिलेक्षणा । 

क्षुर्पिपासादिता नित्यं भयदा कलहास्पदा ॥ 

( झाक्तम्रमोद--धूमा वतातन्त्र ) 


थ्यानसे ही निदान स्पष्ट है। आप्य-प्राणको असुर 
कहते हैं, आग्नेय एवं ऐन्द्रपाण देवता-नामसे प्रसिद्ध हैं । 
आघाद्शुक्का एकादशीसे वर्षाकालका प्रारम्म माना जाता 
है । एवं कार्तिकशक्छा एकादशी वर्षाकी परम अवधि मानी 
जाती है। इन चार महीनोंमें एथिवीपिण्ड और सौरप्राण 
आपोमय रहते हैं। अतएव चातुर्मास्य दोनों ही प्राण- 
देवता आसुर आप्यप्राणकी प्रधानतासे निर्बल हो जाते हैं | 


. इनकी शक्ति दब जाती है । अतएव चातुर्मास्य देवताओंका 


सुघुसिकाल कहलाता है | इतने दिनतक आसुर-प्राणका 
साम्राज्य रहता है, अतएव दिव्यप्राणकी उपासना करने” 


क दूदा महांविद्या # 


वाला भारतीय सनातन-धर्मी जगत्‌ कोई दिव्य-कार्य (विवाह, 
यशोपवीत, यात्रा आदि) नहीं करता । इसी चातुर्मास्यमें 
उस निक्रेतिका साम्राज्य रहता है। कार्तिककृष्णा चतुर्दशी 
इसकी अन्तिम अवधि है | अतएव घमाँचायोने इसे 
“नरकचतुदंशी? नामसे व्यवहृत किया है । इसी रात्रिको 
दरिद्ारूपा इस अल्दमीका गमन होता है, एवं दूसरे ही 
दिन रोहिणीरूपा कमला (लक्ष्मी) का आगमन होता है। 
कार्तिककृष्ण अमाको कन्याका सूर्य रहता दै । कन्यारादिगत 
सूर्य नीचका कहलाता है । इस दिन सौरप्राण मलिन रहता 
है। एवं राजिमें तो यह भी नहीं रहता। उधर अमाके 
कारण चान्द्रज्योतिका भी अभाव है । एवं चार मासकी 
बृष्टिसे प्राकृतिकी प्राणमयी अभिज्योति मी निर्बल हो रही 
है । 'त्रीणि ज्योतीषि सचते स घोडशी'के अनुसार इस 
अमाको तीनों ही ज्योतियोंका अभाव है। अतएव ज्योति- 
मेय आत्मा इस दिन हीनवीय॑ रहता दै । इसी तमभावके 
निराकरणके लिये, एवं साथ ही कमलागमनके उपलक्षयमें 
ऋषियोंने इस दिन वैधप्रकाश ( दीपीवलि ) और अग्निक्रीड़ा 
( आतिशबाजी ) करनेका आदेश दिया है । कहना यही है 
कि निरक्रतिरूपा धूमावती प्रधानरूपसे चातुर्मास्यमें रहती 
है। ल्क्ष्मीकामुक मनुष्योंको सदा इसकी स्तुति करते 
रहना चाहिये। 


एकवक्त्र महारुद्र और उसकी महाशक्ति 
“बल्गामुखी' ८ 

प्राणियोंके शरीरमेंसे एक अथवा नामका प्राणसूत्र 
निकळा करता है । प्राणरूप होनेसे हम इसे स्थूल दृष्टिसे 
देखनेमें असमर्थ रहते हैं । यह एक प्रकारकी वायरलेस- 
टेलिग्राफी है । २००कोस दूर रहनेवाळे आत्मीयके दुःखसे 
.यहाँ हमारा चित्त जिस परोक्षशक्तिसे व्याकुल हो जाता है, 
उसी परोक्ष सूत्रका नाम “अथर्वा' है। इस शक्तिसूत्रके 
विज्ञानसे सहा कोस दूरस्थित व्यक्तिका आकर्षण किया 
जा सकता है । परमेश्वरकी विचित्र लीला है । जैसे प्रापुणिक 
(पाहुना ) के आगमनका शान हमें नहीं होता, किन्तु काकको 
हो जाता है, उसी प्रकार जिस अथर्वांसूत्रको हम नहीं 
पहचानते उसे श्वान पहचान लेता है। उसी शक्ति-शानके 
प्रभावसे कुत्ता जमीन सूँघता हुआ भागे हुए चोरका पता 


१ इस विषयका विशद निरूपण हमारे लिखे इए (दिन्दू- 
त्यौह्दारोंका वैज्ञानिक रहस्य” नामकी पुखकमे देखना चाहिये । 


शर? अर ७५-- 


१११ 


लगा लेता है । जिस मागंसै चोर जाता है, उस मार्ममें 
उसका अथवा प्राण वासनारूपसे मिट्टीमें संक्रान्त हो जाता 
हे । वर, नाखून, केश, लोम आदिमे वह प्राण वासना- 
रूपसे प्रतिष्ठित रहता है | इन वस्तुओंके आधारपर उस 
व्यक्तिपर मनमाना प्रयोग किया जा सकता है । भौम-खर्गके 
अधिष्ठाता, आज दिन न्यू साइबीरिया नामसे प्रसिद्ध सौराष्ट्र 
नामके राष्ट्रान्तगंत अमरावती नामके शहरमें रहनेवाले, 
पुराणोमें हरिवाहन एवं वेदर्मे "हरिवान? नामसे प्रसिद्ध 
मनुष्य इन्द्रने 'सरमा” नामकी कुत्तीकी सहायतासे बृहस्पति- 
की गायोंकों चुरा ले जानेवाले पणि नामके असुरोंका पता 
लगाया था ( देखो ऋग्वेद ), अपि च पुरायुगर्मे भौम मनुष्यः 
देवता इसी अथवांसूत्रद्वारा असुरोपर कृत्याप्रयोग ( मारण- 
मोहन-उच्चाटन आदि) किया करते थे । अयर्ववेदके 
घोराङ्गिरा, अथवाङ्गिरा नामके दो मेद हैं; इनमें-घोराङ्गिरामें 
ओषधि-वनस्पति-विज्ञान है । एवं दूसरेमें-- 

शुतीरयर्वाङ्गिरसीः कुर्यादित्यविचारयन्‌ । 

वाकू झं वै ब्राद्मणस्य तेन हन्यादरीन्‌ द्विजः ॥ 

(मचु० ११३३) 

-के अनुसार अभिचार'प्रयोग है | इसका उसी 
पूर्वोक्त अथर्वांसूज़से सम्बन्ध है | बस, अथर्वासूतरूपा इसी 
महाशक्तिका नाम “वल्गामुखी? है । यह इसका वैदिक नाम 
है | जैसा कि शतपथ-भ्रुति कहती है-- 


यदा वै क्ृत्यासुत्खनन्ति अथ सालसा, मोघा भवति । 
तथो एवैष पुतयद्यस्मा अभ्र कश्चिदू द्विषन्‌ आतृब्यः कुस्यां 
वश्गा निखनति तानेवैतदुस्किरति । 
( शत० २।५।४।३ ) 
निरुक्तक्रमानुसार संस्कृत-भाषामें जैसे 'हिंस” शब्द 
वर्णव्यत्ययके कारण 'सिंह? बन जाता है, लौकिकी माषामें 
जैसे 'मतलब' 'मतबल? बन जाता है, इसी प्रकार निगमोक्त 
वल्गा-शब्द आगममे “बगला? रूपमें परिणत हो गया है | 
निगम-शास्रकी वल्गा ही आगमकी “बगलामुखी? है | इस 
कृत्याशक्तिकी आराधना करनेवाला मनुष्य अपने शत्रुको 
मनमाना कष्ट पहुँचा सकता हे । जैसा कि उसके ध्यानसे 
स्पष्ट हो जाता है-- 
जिहाअमादाय करेण देवीं वासेन शत्रून्‌ परिपीडयन्तीमू । 
गदाभिघातेन च दक्षिणेन पीताम्बराढ्या द्विसुज् नमामि ॥ 
( शाक्तप्रमोद-बगल्मुखीतन्त ) 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि क 


मतङ्गशिन और उसकी महाशक्ति 'मातङ्गी' ९ 


इयासां शुञ्राशुसाका प्रिनयनकमलां रत्नसिंहासनस्थां 
अक्तासीष्टमदात्री सुरनिकरकरासेव्यकञ्चाङ्कि युग्माम्‌ । 
नोलास्भोजाशुकान्ति निशिचरनिकरारण्यदावाशिरूपा 
पाशं खड्गं चतुसिवरकमलकरैः खेटकब्नाकुशन्न ॥ 
सातङ्गीमावहन्तीमभिमतफळदां मोदिनी चिन्तयामि । 
इत्यादि ध्यानसे मातज्ञीका स्वरूप स्पष्ट है | 


सदाशिव पुरुष और उनकी महाशक्ति कमला! १० 
धूसावती और कमलामें प्रतिस्पधो है। वह ज्येष्ठा 
थी, यह कनिष्ठा दै। वह अवरोहिणी थी, यह रोहिणी है । 
वह आसुरी थी, यह दिव्या है । वह दरिदा थी, यह लक्ष्मी 
है। रोहिणी नक्षत्रके ठीक षड्भान्तरपर (१८० अंशपर) ज्येष्ठा 
हे । जिसका रोहिणी-नक्षत्रमे जन्म होता है, वह समृद्ध होता 
है । इसीका निरूपण करते हुए ऋषि कहते हैं--- 
कान्त्या काञ्चनसच्चिमाँ हिमगिरिग्रख्यैश्चतुमिगजै- 
हस्तोरिक्ष्तद्िरण्मयाग्तधटैरासिच्यमानां श्नियम्‌। 
बिश्राणां वरमब्जयुग्ममभयं हस्तैः किरीरोञ्ञ्वळां 
क्षोमाबद्धनितम्बबिम्बवलिता चन्देऽरचिन्दस्थिताम्‌ ॥ 
( झाक्तममोद-कमलातन्त्र ) 
यह है दश महाविद्याओका संक्षिप्त निदर्शन । यद्यपि 
इनके विषयमें अभी बहुत कुछ वक्तव्य है, परन्तु बिस्तारभय- 


से प्रकृतमें केवळ इनका आमासमात्र कराया गया है | 

प्रकारान्तरसे इसी सुष्टिवद्याकों ऋषियोंने तीन भागोंमें 
विभक्त किया है। वही तीन शक्तियॉ--महाकाली, महालक्ष्मी 

महासरस्वती नामसे प्रसिद्ध हैं । तमोगुण-प्रधाना महाकाली 
कृष्णवर्णा है। यही प्रलयकाल है। रजोगुणप्रधाना महालक्ष्मी 
रक्तवणां है। यही सृष्टिकाल है । सत्त्व]ुणप्रधाना महासरखती 
श्वेतवर्णा हे । यही मुक्तिकाल दै । उस एक ही अज पुरुषकी 
“अजा” नामसे प्रसिद्धा महाशक्ति तीन रूपोंमे परिणत होकर 
सृष्टि, प्रलय, मुक्तिकी अधिष्ठात्री बन रही है । आगमोक्त 
इस त्रिरूपा शक्तिका मूल निम्नलिखित निगममन्त्र ही है-- 


अजामेकां लोहितशुछळष्णां बह्वीः प्रजाः सजसाना सरूपः। 
अजो ह्ये को जुषमाणोऽनुशेते जहात्येना सुक्तमोगामजोऽन्यः॥ 
( श्वता० ४। ५ ) इति | 


अवान्तर क्षुद्र विद्याओंकी अपेक्षा पूर्वोक्त विद्या 
यद्यपि अवश्य ही महाविद्याए, हं, परन्तु इनमें भी परस्परके 
तारतम्यसे भेद हो जाता है । कोई महाविद्या है । कोई 
सिद्धविद्या है । कोई श्रीविद्या है | कोई बिद्या ही दै) ' 
अहः पुरुष है। रात्रि स्री है, शक्ति है। अतएव ये 
विद्याएँ महारात्रि, कालरात्रि, मोहरात्रि, दारुणरात्रि आदि 
रात्रि-नामोंसे प्रसिद्ध हैं, जेसा कि निम्नलिखित तालिकासे 
स्पष्ट हो जाता है-- 


संख्या शक्ति नामान्तर रात्रि विद्या शिव 
१ ० महाकाली न महारात्रि महाविद्या महाकाल 
२ १ तारा + क्रोघरात्रि श्रीविद्या अक्षोम्य 
३ २ घोडी त्रिपुरसुन्दरी दिव्यरात्रि. सिद्धविद्या पञ्चवक्त्र शिव 
४ ३ भुवनेश्वरी राजराजेश्वरी सिद्धरात्रि सिद्धविद्या च्यस्बक 
५ ४ छिन्नमस्ता + वीररात्रि विद्या कवन्ध 
६ ५ मैरवी त्रिपुरमैरवी कालरात्रि सिद्धविद्या दक्षिणामूर्ति 
$ हे , ( कालभेख ) 
७ ६ धूमावती अलक्ष्मी दारुणरात्रि विद्या + 
८ ७ वल्गामुखी बगलामुखी यीररात्रि सिद्धविद्या एककवक्त्र- महारुद्र 
९ ८ मातङ्गी + मोहरात्रि विद्या मतङ्ग 
१० ९ कमला ` लक्ष्मी महारात्रि विद्या १० ९ कमला लक्ष्मी  महारानि विद्या सदाशिव विष्णु | 


अन्तमें उस जगदम्बाको उसकी "कुपुत्रो जायेत हुए उसकी ऊपामिक्षा मागते हुए लेख समास किया 


क्चिद॒पि कुमाता न भवति’ इस प्रतिज्ञाका स्मरण करवाते 


जाता है । ७० शान्तिः ! शान्तिः |! शान्ति; ||| ` 


DT विडे 2, SN ss 


श्रीविया 


( ढेखक- पं० श्रीनारायणशासत्रीजी खिस्ते ) 


2 शवको कल्याण-मार्ग दिखानेवाले "कल्याण! 
१४९9, मासिकपत्रके 'रक्तयडू? में “श्रीविद्या' के 

 बारेमें कुछ लिखनेके लिये मुझसे सम्पादक 
क| महोदयने अनुरोध किया है । पूज्यपाद 


इसके लिये विशेष आज्ञा की है। अतः 
“भ्रीविद्या-जेसे गम्भीर विषयपर लेखनीं 
उठानेकी योग्यता न रहनेपर भी यथामति कुछ लिखनेका 
प्रयत्न करता हँ । यद्यपि 'श्रीविद्या' के अन्तर्गत अनेक 
विषय हैं और उन सबके निरूपणके बिना मुख्य विषयका 
यथावत्‌ निरूपण करना अशक्यप्राय है, तथा साङ्गोपाङ्ग 
“श्रीविद्या? का निरूपण तो इस अल्पकाय लेखमें हो ही 
नहीं सकता, तो भी सम्पादक महोदयद्वारा निर्धारित लेख 
बिस्तार-मर्यादाका ध्यान रखते हुए यथासम्भव “श्रीविद्या? 
के खरूप-निरूपणका प्रयत करता हू । 


“श्रीविद्या? ही ललिता, राजराजेश्वरी, महात्रिपुरसुन्दरी, 
बाला, पञ्चदशी और षोडशी इत्यादि नामोंसे विख्यात है। 
मूल-तत्वमें ऐक्य होते हुए भी उपरिलिखित भिन्न-भिन्न 
नाम अवस्था-भेदके परिचायक हैँ | यह अवस्था-मेद आगे 
यथावसर स्पष्ट किया जायगा । 


प्रसिद्ध दश महायिद्याओंमें 'घोडशी' विद्या श्रीविद्या? 
का ही परिणत स्वरूप है । सामान्यतः उपासकमात्र अपने 
उपास्य देवताको सर्वश्रेष्ठ तथा परत्रह्मात्मक मानता ही है । 
इस भावनासे यदि देखा जाय तो काली, तारा, षोडशी 
आदि समी विद्याएँ समान ही हैं; तब विशेष निरूपणकी 
आवश्यकता ही न रहेगी । अपने उपास्य देवताको सर्व- 
श्रेष्ठ मानना तत्तद्देवता-भक्तोंके लिये उचित ही है, तदनुसार 
काली-तारा-भक्तोकी दृष्टिमं काली, तारा आदि महाविद्याओं- 
की सवंभ्रेष्ठता मी अनुचित नहीं कही जा सकती । परन्तु 
“श्रीविद्या? के वारेमें यह बात नहीं है; उसकी महत्ता 
वास्तविक है, न कि केवल भक्तिकल्पित । 


दद मह्दाविद्याआमें पहली तीन १ १-काली 
२-तारा और ३-षोडशी--े ही सर्वप्रधान विद्याएँ हैं । इन 
तीनोंसे ही नौ विद्याएँ और एक पूरक विद्या मिलाकर दश 


महाविद्याएँ होती हैं । मूल एकसे ही तीन होती हैं । 
सर्वमूलभूत एक विद्या ही 'श्रीविद्या' है। 


इसीको ब्रह्मविद्या तथा ब्रह्ममयी भी कहते हैं। काली 
और ताराका मूल-विद्या घोडशीसे क्या सम्बन्ध हे ! और 
मूल एकसे तीन कैसे हुईं! इत्यादि प्रशोका यथावत्‌ 
समाधान करनेके लिये एक खतन्त्र लेखकी आवश्यकता 
है । प्रकृत लेखमें इतना सिद्धान्त मानकर ही चलना 


होगा । 
श्रीविद्या ही ब्रह्मविद्या है 


“श्रीविद्या? शब्दसे श्रत्रिपुरसुन्द्रीका मन्त्र तथा 
उसकी अधिष्ठात्री देवता दोनोंका बोध होता है। सामान्यतः 
श्री-शब्दका लक्ष्मी अर्थ ही प्रसिद्ध है; परन्तु हारितायनसंहिता, 
ब्रक्माण्डपुराणोत्तरखण्ड आदि पुराणेतिहासोर्मे वर्णित 
कथाओंके अनुसार “श्री? शब्दका मुख्याय महात्रिपुरसुन्दरी 
ही है । श्रीमहालक्मीने महात्रिपुरसुन्द्रीकी चिरकाल 
आराधना कर जो अनेक वरदान प्राप्त किये हैं, उनमें 
ही “श्री शब्दसे ख्याति ग्राप्त करनेका भी एक वरदान उनको 
मिला है; तबसे “श्री? शब्दका अर्थ महालक्ष्मी होने लगा । 
अर्थात्‌ 'श्री'शब्दका महालक्ष्मी अर्थ गौण है । श्री? अर्थात्‌ 
मह्दात्रिपुरसुन्दरीकी प्रतिपादिका विद्या मन्त्र ही 
“श्रीविद्या दै । वाच्य-वाचकका अभेद मानकर इस मन्त्रः 
की अधिष्ठात्री देवता भी “श्रीविद्या” कही जाती है। 
सामान्यतः “श्री” शब्द श्रेष्ठताका बोधक है । श्रेष्ठ पुरुषीके 
नामोंके पहले “श्री? शब्दका प्रयोग किया जाता है । श्रेष्ठत्वके 
तारतम्यानुसार २, ४, ५, ६ बारतक “श्री शब्द-प्रयोगके 
लिये शाञ््ोमे प्रमाण पाये जाते हैं । आजकल तो सम्प्रदाया- 
चायाँके नामोके पीछे १००८ बारतक श्रीका प्रयोग किया 
जाता दै । एतावता यह सिद्ध हुआ कि श्री! शब्द रेता 
तथा पूज्यताका सूचक है, सवश्रे्ठ तो पर्रह्म ही है | 
ब्रह्मकलांशके रहनेकी सूचना ही श्री! शब्दद्वारा होती हे । 
जिनमें अंशतः ब्रह्मकला प्रकट होती है वे ही 'श्रीः शब्दपवंक 
तत्तन्ार्मासे व्यवद्दत होते है, जैसे श्रीविष्ण, श्रीशिव, श्री- 
काली, श्रीदुर्गा, श्रीकृष्ण इत्यादि । सवेकारणभूता आत्म- 


११४ 
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शक्ति त्रिपुरेश्वरी साक्षात्‌ ब्रह्मस्वरूपिणी होनेके कारण 
केवल “श्री? शब्दसे ही व्यवह्ृत होती है । 'सा हि श्रीरमृता 
सताम्‌! इत्यादि श्रुति भी इसी परप्रह्मस्वरूपिणी विद्याकी 
स्तुति करती है । 


विभिन्न देवताओंकी आराधना करनेसे पश्च, पुत्र, 
धन, धान्य, खगं आदि फल प्रास होते हैं, ऐसा शास्त्रांमं 
कहा है । “श्रीविद्या” के उपासकोंको लौकिक फल तो मिलते 
ही हैं किन्तु साथःही-साथ आस्मज्ञानका जो. फळ भ्ुतिमें 
“तरति शोकमात्मवित्‌ ”--शोकोत्तीणतारूप कहा है, श्री- 
विद्योपासकको भी वही फल “पाशाङ्कुशधनुबांणा, य एनां 
वेद स शोकं तरति, स शोकं तरति’ इस आथवंण देव्युप- 
निषच्छू _तिमें दो बार कहा है । अर्थात्‌ आत्मज्ञानीको प्राप्त 
दोनेवाली शोकोत्तीणंता श्रीविद्योपासकको निश्चयेन प्रास 
होती है । अतः फलेक्यसे श्रीविद्या? ही ब्रह्मविद्या है, यह 
बात निर्विवाद सिद्ध होती है। 


यहाँपर कदाचित्‌ यह शङ्का हो सकती है कि यदि 
शोकोत्तीर्णतारूप फल ही अभीष्ट है तो “आत्मा वा अरे 
श्रोतव्यः' इत्यादि श्रृत्यनुसार श्रवण-मननादि करनेका 
माग उक्त ही है, उसीसे आत्मज्ञान होकर "तरति शोक- 
मात्मवित्‌? के अनुसार शोकोत्तीणेतारूप फलकी प्राप्ति भी 
हो दी जायगी । फिर यह श्रीविद्योपासनात्मक क्मेकाण्डके 
झमेलेकी आवश्यकता ही क्या है ? इसका समाधान यह 
है कि आत्मज्ञानके लिये श्रवण-मननाद्यात्मक मार्ग यद्यपि 
उक्त है तथापि वह अत्यन्त कष्टसाध्य तथा प्रखर वैराग्यका 
मागं दै । उसके अधिकारी करोडाँमै भी दुलम ही हैं । 
“श्रीविद्या? की क्रमिक उपासना यदि सौमाग्यसे सद्गरु- 
सम्प्रदायसे प्राप्त हो जाय तो सामान्य मनुष्य भी क्रमशः 
उपासनाके परिपाकसे तथा श्रीमातासे अभिन्न गुरुऋपासे इसी 
जन्ममें आत्मज्ञानी हो सकता है ! श्रयण-मननात्मक मार्गमे 
पतनकी आदाङ्का है; श्रीवि्योपासनामार्गमें श्रीगुरुरूपिणी 


शक्तिके अनुग्रहका अवलम्त्र होनेके कारण पतनकी आशङ्का 


नहीं है । शोकोत्तीणंतारूपी फल अवश्यम्भावी है । यही 

बात आथर्वण देव्युपनिषच्छ तिने 'स शोकं तरति स शोकं 

तरति? ऐसा दो बार कहकर सूचित किया दै । 
शरीविद्योपासनामें और भी एक यह विशेषता दै कि 


श्रीविद्योपासकको भोग तथा अपवग दोनों प्राप्त होते हैं | 
जैसा कि कहा है 


कॅ: तामादिदाक्ति शिरसा नमामि % 
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यत्रास्ति भोगो न च तन्न मोक्षो 

यत्रास्ति मोक्षो न च॑ तन्न भोगः। 
्रीसुन्दरीसेचनतत्पराणां 

भोगश्च मोक्षश्च करस्थ एव ॥ 


श्रीविद्या ही आत्मशक्ति है 


“श्रीविद्या? ही आत्मशक्ति हे, आत्मशक्तयुपासना ही 
शरोविद्योपासना है | हारितायनसंहिता-त्रिपुरारहस्थ-माहात्म्य- 
खण्डके चतुर्थ अध्यायमें महामुनि संबतने श्रीपरशुरामजीके 
“संसार-भय-पीड़ितोंके लिये घुभ-मार्ग कौन-सा है !'इस प्रश्नका 
समाधान करते हुए कहा है--“शुरूपदिषट मार्गसे स्वात्मशक्ति 
महेश्वरी त्रिपुराकी आराधना कर उसकी इपांके लेशको 
प्रात करते हुए सवंसाम्याश्रयात्मक स्वात्मभावको प्राप्त 
करों । दृश्यमान सब-कुछ आभासमात्र सारशक्तिविलास 
ही है, ऐसा समझकर जगदुरुसमापत्तिको प्राप्त होते हुए 
निर्भय तथा निःसंशय होकर, दे परशुराम ! तुम भी मेरे 
ही समान यथेच्छ सञ्चार करो । सर्व भावोंमें स्वात्माको 
और स्वात्मामें सर्वभावोंको देखते हुए, पिण्डाहम्भाव छोड़- 
कर वेतृभावके आसनपर स्थिर रहो । स्वदेहको वेच समझते 
हुए वेत्तापर सर्वदा दृष्टि रखनेबालेको इस संसार-मार्गमें 
कुछ भी कतव्य अवरिष्ट नहीं रहता ।' 


खतन्त्रतन्त्रमै कहा दै--“खात्मा ही विश्वात्मिका ललिता 
देबी हैं, उसका विमर्श ही उसका रक्तवर्ण हे और इस 
प्रकारकी भावना ही उसकी उपासना है ।? 


कामेश्वर, कामेश्वरी और उनके उपासकका खरुप 


स्वात्मशक्ति श्रीविद्या ही ललिता-कामेश्वरी महात्रिपुर 
सुन्दरी है । वह मझकामेश्वरके अङ्गमें विराजमान हे । 
उपाधिरहित झुद्ध स्वात्मा ही मद्दाकामेश्वर है । सदानन्दरूप 
उपाधिपूर्ण खात्मा ही पर-देवता महात्रिपुरसुन्दरी ललिता 
है । निष्कर्ष यह है कि ख अर्थात्‌ उपासकका आत्मा 
अर्थात्‌ अन्तर्यामी वह सदानन्द-उपाधिपूण ही ललिता दै; 
सत्त्व, चिख, आनन्दत्वरूप धर्मत्रयनिर्मुक्त धमिमात्र वहीं 
खात्मा श्रीविद्या ललिताका आधारभूत महाकामेश्वर है । 
पर-देवता खात्मासे अभिन्न होनेपर भी अन्तःकरणोपाधिक 
आत्मा उपासक है और सदानन्दोपाधिपूर्ण आत्मा उपास्य 
है; सर्वथा निरुपाधिक आत्मा महाकामेश्वर है । 


क भ्रीविद्य र 
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कामेश्वर-कामेश्वरीके रक्तवर्णी बासना 


_ श्रीकामेश्वर-कामेश्वरीके रक्तवर्णका ध्यान किया जाता 
हं, उसका रहस्य यह हे--'लोहित्यमेतस्य सर्वस्य विमर्दीः' 
( भावनोपनिषत्‌-सूत्र २८ ) | महाकामेश्वर, ललिता और 
स्वयम्‌ इन तीनोंका विमशा अर्थात्‌ स्वात्मामें अनुसन्धान 
करना ही ललिताके रक्तवर्णकी भावना है । 


हे कामेश्वर-कामेश्वरीके रक्तवर्णकी यासनाका रहस्य गुरु- 
मुखकवेद्य ही है, शब्दोंके द्वारा उसका ठीक वर्णन नहीं किया 
जा सकता; तो भी जहाँतक सम्भव है वहाँतक विशद करता 
हूँ । निरुपाधिक कहनेसे केवळत्व और सदानन्दपूर्ण कहनेसे 
धर्मविशिष्टत्वकी प्रतीति होती है। विशिष्ट और केवल 
अवययावयविके समान अयुतसिद्ध हैं; इनका परस्पर 
तादात्म्य-सम्बन्ध ही हो सकता हैं, न कि भेदघटित 
संयोगादि सम्बन्ध | प्रक्ृतमें कामेश्वर-कामेश्वरीके विग्रहात्मक 
स्थूल दो रूपोंका सम्बन्ध कामेश्वरकें अङ्कमें कामेश्वरीके 
विराजमान होनेमें पर्यवसित दै । स्थूळ दृष्टिमे तो यह भेद- 
सम्बन्ध ही प्रतीत होता है, परन्तु रहस्पदृष्टिमं यह शिव- 
शक्ति-सामरस्यात्मक है, जैसे लाक्षाद्रव और पटका सम्बन्ध 
है । इस प्रकारकी वासना ही रक्तवर्णकी भावना है | 


शक्तिके बिना शिव शब ही है 


कामेश्वर शिवकी शिवता महाशक्तिके उल्लासरूप 
सानिध्यसे ही स्फुरित होती है । स्कन्दपुराणमें कहा है-- 

जगत्कारणमापन्नः दिवो यो सुनिसत्तमाः। 

तस्यापि सा$भवच्छक्तिस्तया हीनो निरर्थकः ॥ 


सौन्दर्यलहरीस्तोत्रमें भी कहा है-- 


शिचः शक्तया युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं 
न चेदेवं देवो न खलु कुशलः स्पन्दितुमपि। 


पञ्चप्रेतासन 


श्रीविद्या राजराजेश्वरी पञ्चप्रेतासनपर विराजमान दै । 
ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर और सदाशिव--ये पञ्चमहाप्रत हैं । 
इसका रहस्य इस प्रकार है | निर्विशेष ब्रह्म ही खशक्ति 
विळासके द्वारा ब्रह्मा, विष्णु इत्यादि पञ्च आख्याओंको 
प्राप्त होकर वामादि तत्तच्छक्तिके सान्निध्यसे सृष्टि, स्थिति, 
लय, निग्रह, अनुग्रहरूप पञ्च कृत्योको सम्पादित करता हे । 
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जब्र ब्रझादि अपनी-अपनी वामादि शक्तियासे रहित होकर 
कार्याक्षम हो जाते हैं तब वे प्रेत कहे जाते हैं । उनमें भी 
ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र और ईश्वर--ये चार पाद हैं और सदाशिव 
फलक है; उसपर मह्दाकामेश्वराङ्कमें महाकामेश्वरी विराज- 
मान है । 


कामेश्वरीकं आयुध 


कामेश्वरीके चार शुजाओंमें पा, अङ्कुश, इक्षुधनु और 
पञ्च पुष्पबाणोंका ध्यान किया जाता है | उनका वास्तविक ` 
स्वरूप इस प्रकार है । पाश--३६ तत्त्वोमें राग अर्थात्‌ 
प्रीति नामक तत्त्व ही पादा हे । वन्धकत्वधर्मके साथ साम्य 
होनेसे वही राग शरीमाताने.पाशरूपसे धारण किया है । 
“रागः पाशः? ( भाव० सूत्र २३ ) | अङ्कश- द्वेष अर्थात्‌ 
क्रोध ही अङ्कुश है । 'देषोड्कुदाः? ( भाव० २४) | 
इक्षुधनु-सङ्कल्प-विकल्पात्मक क्रियारूप मन ही इक्षुधनु है। 
भन इक्षधनुः' ( भाव० २२ ) | पञ्चब्राण- शब्द, स्पर्शा) 
रूप, रस और गन्धकी पञ्चतन्मात्राएँ ही पञ्च पुष्पबाण हैं । 
“शब्दादितन्मात्राः पञ्च पुष्पवाणाः? ( भाव० २१ ) | उत्तर- 
चतुःशतीशान्नमें इन आयुर्धोका यथार्थ स्वरूप इस प्रकार 
कहा है-- 

इच्छाशक्तिमयं 

क्रियाशक्तिमग्रे 


पाशमझुश ज्ञानरूपिणम्‌ । 
बाणघचुपी दुधदुज्ज्वलूम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ पाश--इच्छाशक्ति; अङ्कुश-ज्ञानशक्ति, तथा 
बाण और घनु-क्रियाशक्तिखरूप हैं | 


रहख-पूजा 
पूर्वोक्त प्रकारसे श्रीमहाकामेश्वरके अङ्कमें विराजमान 
पाशाङ्कुराइक्ुधनुपञ्चबाणधारिणी, पञ्चप्रेतासनासीना 


महात्रिपुरसुन्दरीकी बाह्य पूजा-बहियांग तो अनेक पद्धतियाँ- 
में अनेक प्रकारसे विहित ही है । उसके बारेमें विशेष 
निरूपण अनावश्यक है । रहस्यपूजाका दिग्दशन इस प्रकार 
है- पूर्ण सबंव्यापक चिच्छक्तिकी अपने महिमामे प्रतिष्ठाकी 
भावना ही आसनप्रदान है | वियदादि स्थूल प्रपञ्चरूप 
चिच्छक्तिके चरणोंक्रे नाम-रूपात्मक मलका सच्चिदानन्दैक- 
रूपत्व-भावनारूप जलसे क्षाळन करना ही पाद्यार्पण है । 
सूक्ष्म प्रपञ्चरूप कराँके नाम-रूपात्मक मलका सच्चिदानन्दैक- 
रूपत्य-भावनारूप जछसे क्षालन करना ही अर्ध्य-प्रदान 
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करना है । भावनारूपोंका भी जो कवलीकरण है यही 
आचमन-प्रदान है । अखिलावयवाबच्छेदेन सत्त्वचित्त्वा- 
नन्दत्वादिभावनाजलसम्पर्क ही ज्ञान हे । उक्त अवयवों- 
में प्रसक्त भावनात्मक ब्रृत्तिविषयताका वृत्त्वविषयत्व- 
भावनारूप बल्ने प्रोञ्छन ही देह-प्रोञ्छन है । निर्विषयत्व, 
निरज्ञनत्य, अजरत्व, अशोकत्ब+ अमृतत्वादि अनेक धर्म- 
रूप आभरणोंमे धम्यमेदमावना करना ही आमरणार्पण 
है । खशरीरघटक पार्थिव भागोंकी जडता हटाते हुए 
उनमे चिन्मात्रभावना करना ही गन्धविलेपन है। इसी 
तरह खशरीरघटक आकाश-भागोकी पूवोक्त भावना करना 
ही पुष्पापण है। वायवीय मागोंकी उक्त भावना ही 
धूपापंण है । तैजस भागोंकी बेसी भावना करना ही दीप- 
दर्शन है । अमृत-मागोंकी बेसी भावना करना नैवेद्य- 
निवेदन है । धोडशान्तेन्दुमण्डलकी चिन्मात्रताभावना 
करना ही ताम्बूलार्पण है। परा, पश्यन्त्यादि निखिल झब्दों- 
का नादद्वारा ब्रह्मे उपसंहार करनेकी भावना ही स्तुति 
करना है । विषयोके तरफ दौड़नेवाली चित्तवृत्तियांका 
. विषयजडताभिरासपूर्वक ब्रह्ममें विलय करना ही प्रदक्षिणी- 
करण है । चित्तद्त्तियोंको विषयोंसे परावर्तितकर ब्रह्मेक- 
प्रवण करना ही प्रणाम करना हे । 


यह दिग्दशनमात्र है । गुरुमुखसे अन्तर्यागका रहस्य 
समझकर एकान्तमें प्रतिदिन उक्त प्रकारसे चिच्छक्तिकी 
पूजा करनेवाला साधक साक्षात्‌ शिव ही दो जाता है। 


आत्मशक्तिके चतुर्विध रूप 


भक्तोंके उपासना-सौकर्यके लिये आत्मशक्ति श्रीविद्या? 
के स्थूल, सूक्ष्म और पर- थे तीन स्वरूप प्रकट हैं। उनमें 
पहला अथात्‌ स्थूळ रूप कर-चरणादि अबयवाँसे भूषित 
निरतिशयसौन्दयंशाळी रूप मन्त्रससिद्वि्रास साधकोके 
नेत्र तथा करके प्रस्यक्षका विषय है। वे नेत्रोंसे उस लोको- 
त्तराह्वादक तेजोरारिका दर्शन करते हैं, तथा हाथसे चरण- 
स्पश करते हैं | दूसरा मन्श्रात्मक रूप पुण्ययान्‌ साधकों- 
` के कर्णेन्द्रिय तथा वागिन्द्रियके प्रत्यक्षका विषय दै । जैसे 
'ललितासहूनाम? में कहा है-- 

श्रीसद्वाग्भवकटैकस्वरूपसुखपङ्कजा । 
“वाग्भवकूट-पञ्चदशी-मन्त्रके प्रथम पाँच यण ही 


जिसका मुखकमल है ।' अर्थात्‌ “मन्त्रमयी देयता के - 
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सिद्धान्तानुसार मम्त्रवणोमें ही देवताके शरीरावयवाकी 
कल्पना करनेसे वह मन्त्रात्मकखरूप मन्त्रध्वनिश्रयणरूपमें 
कर्णेन्द्रियसे तथा मन्त्रोच्चारणरूपमै वागिन्द्रियसे प्रत्यक्ष 


.किया जाता है । और सवमन्त्रौका मूलभूत मातृका- 


सरस्वत्यात्मक रूप भी मन्त्रात्मक रूप कहा जाता है। 
क्योंकि कहा है-- 


एतस्यां साधितायां तु सिद्धा स्यान्मातृका यतः । 


तीसरा वासनात्मक रूप महापुण्यवान्‌ साधकोंके केवल 
मन-इन्द्रियसे ही ग्रहीत होता है । जैसा किं कहा है-- 
“च्ैतन्यमात्मनो रूपम्‌ ।” आत्मशक्ति जगदम्बिकाका 
चैतन्य ही स्वरूप है, आत्मचैतन्यका अनुभव मनसे ही 
हो सकता है । उत्तम-मध्यमादि अधिकारिमेदानुसार ये 
तीन रूप ही उत्तममध्यमाधम साधकोंकी उपासनाके योग्य 
हैं । इनसे अतिरिक्त ठुरीयरूप, जो कि वाकू, मन आदि सब 
इन्द्रियोंसे अतीत है, उसका केवल मुक्त लोग ही अखण्ड 
अहन्तारूपमे अनुभव करते हैं तथा वह रूप मी अखण्ड है। 


गुरु, मन्त्र तथा देवतामें अभेदभावना; गुरुके 
साथ अभेदभावनाका रहस्य 


आत्मशक्तिरूपिणी देवता श्रीविद्या, उसका मन्त्र और 
उस मन्त्रके उपदेश सिद्धगुरु इन तीनोंमें अमेददाढरथ- 
भावना करना ही मुख्य उपासनापद्धति है । अमेददाढर्थ- 
भावनाकी पूर्णता होना ही परमसिद्धि-लाम है । गुरुके साथ 
अमेदभावनाके महत्त्वका कारण यह है कि आदिनाथादि 
गुरुक्रमसम्प्रदायप्रमावसे जिसने श्रीविद्याके साथ पूर्णामेद- 
दाढर्थभाबनाके द्वारा पूणे अभेद प्रास किया है, ऐसे 
गुरुके साथ शिष्य यदि अपनी ( आत्मशक्तिकी ) अभेदः 
भावना करे तो उस शिष्यको भी श्रीविद्याके साथ 
पूर्ण अभेद तत्क्षण प्रास हो जाता है। अतः श्रीविद्याके 
साथ पूर्ण अभेद प्रास करनेके लिये गुरुकृपाके सिवा 
दूसरा उपाय न होनेसे गुरुके साथ अमेद-मावनाकी 
नितान्त आवश्यकता है । सुन्दरीतापनीयमें कहा है-जेसे. 
घट, कलश और कुम्भ, ये तीनों शब्द एक ही अर्थके 
याचक हैं, वैसे ही मन्त्र, देवता और गुरु, ये तीनों शब्द 
भी एक ही अर्थके वाचक हैं । 


यथा घटश्च कलशः कुम्भश्चेकाथवाचकाः । 
तथा मन्त्रो देवता च गुरुश्नेकाथवाचकाः ॥ 


ॐ श्रीविद्या # 


'श्रीविद्या' के १२ सम्प्रदाय तथा कामराज- 
विद्याका महत्त्व 


“श्रीविद्या? के १२.उपासक प्रसिद्ध हैं । १-मनु, 
२-चन्द्र, २-कुबेर, ४-लोपामुद्रा, ५-मन्मथ ( कामदेव ), 
६-अगसि, ७-अभि, ८-सूर्य ९-इन्द्र, १०-स्कन्द ( कुमार 
“ग ) ११-शिव और १२-क्रोधभद्टारक ( दुर्वांसा 

। 


सलुअन्द्रः कुबेरश्च लोपासुद्रा च अन्मथः । 
अगस्तिरझिः सूयंश्च इन्द्रः स्कन्दः शिवस्तथा । 
क्रोधभडारको देव्या द्वादशामी उपासकाः॥ 


इनमें प्रत्येकका एथक्‌-प्रथक्‌ सम्प्रदाय था । चतुर्थ 
और पञ्चम अर्थात्‌ लोपामुद्रा और मन्मथ-इन दोनोंके 
सम्प्रदाय वर्तमानमें प्रचलित हें । उनमें भी अधिकतर 
मन्मथ-सम्प्रदाय अर्थात्‌ कामराजविद्याका ही सर्वतोमुख 
प्रचार है । त्रिपुरारहस्य-माहात्म्यखण्डमें वर्णित कथाओंके 
अनुसार कामदेवने अपनी निव्याज आराधनासे भ्रीमाताकों 
प्रसन्नकर उससे अनेक दुलंभ वर प्रास किये, और स्वोपासित 
कामराजविद्याके उपासकोंके लिये मी बहुत-सी सुविधाएँ 
प्राप्त करा दीं। तबसे ही कामराजविद्याका विशेष प्रचार 
होने लगा । 


कामराजविद्याका स्वरूप 


कामराजविद्या ककारादि-पञ्चदशवणाँत्मक है । इसी- 
को कादिविद्या भी कहते हें । तन्त्रराजम शिवजी देवीसे 
कहते हैं-+हे देवी पार्वती ! कादिविद्या तुम्हारा खरूप ही 
है और उससे सब प्रकारकी सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं ।' 
- कादिविद्याका उद्धार आथर्षण त्रिपुरोपनिषद्मै इस 
प्रकार है-- 3 
कासो योनिः कमला वञ्रपाणि- 
गुहा ह सा मातरिश्वाञ्जभिन्द्रः । 
युनगुंहा सकला मायया च 
पुरूच्येषा विश्वमातादिविद्या ॥ 


लोपामुद्रा ही हादिविद्या है। यह मी पञ्चदरा- 
बणौत्मिका ही है । कामेश्वराङ्कष्थित कामेश्वरीके पूजामन्त्रोमे 
कादि, हादि दोनों विद्याओसे युक्त नाममन्त्रकी योजना सत्‌, 
सम्प्रदाय्मि प्रचलित है । अवशिष्ट मनुचन्द्रादि दश विद्याए 
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केवल आम्नायपाठमें ही उल्लिखित हैं । प्रचलित उपासना- 
पद्धतियोमें उनका विशेष उपयोग नहीं है । 


श्रीविद्या ही त्रिपुरा है . 


श्रीकामराज-विद्याकी अधिष्ठात्री 'श्रीविद्या' का ही 
नामान्तर त्रिपुरा है। त्रि--त्रिमूर्तियोंसे पुरा--पुरातुन 
होनेसे त्रिपुरा, अर्थात्‌ गुणत्रयातीता त्रिगुणनियन्त्री शक्ति। 
गौड्पादीय सूत्रमें भी कहा हे--तत्त्वत्रयेण मिदा? । 
त्रिपुराणेवर्मे "त्रिपुरा? शब्दकी प्रकारान्तरसे निरुक्ति की है- 
तीन नाडियाँ-इडा, पिङ्गला, सुषुम्णा ही त्रिपुरा है । वह 
मन, बुद्धि और चित्तरूपी तीन पुरोमें निवास करनेवाली 
शक्ति है, अतः त्रिपुरा कही जाती है | 


अन्थान्तरमे और मी प्रकारान्तरोसे “त्रिपुरा शब्दकी 
निरुक्ति कही है त्रिमूर्ति ( ब्रह्मा, विष्णु, महेश ) की 
जननी होनेसे,. त्रयी ( ऋक्‌, यज्ञः, साम )-मयी होनेसे 
महाप्रळयमें त्रिलोकीको अपनेमें लीन करनेसे जगदम्बा 
श्रीविद्या' का त्रिपुरा” यह नाम प्रसिद्ध हुआ । 


सङ्कतपद्धतिमँ तथा वामकेश्वरःतन्त्रमे त्रिपुराका स्वरूप 
इस प्रकार कहा दै ब्रह्मा, विष्णु, ईशरूपिणी “श्रीविद्या? 
के ही शानशक्ति, क्रियाशक्ति और इच्छाशक्ति 
ये तीन स्वरूप हैं | इच्छाशक्ति उसका दिरोमाग है, ज्ञान- 
शक्ति मध्यभाग तथा क्रियाशक्ति अधोभाग है । एवं- 
प्रकारक शक्तित्रयात्मक उसका रूप होनेसे ही वह “त्रिपुरा? 
कही जाती है । 


त्रिपुरास्बा आत्मशक्ति है 


आत्मशक्ति ही श्रीत्रिपुराम्बा है, यह बात पहले कही 
गयी है । हवारितायनसंहितामें श्रीदत्तात्रेय गुरुने परशुरामजी- 
से त्रिपुराम्वाखरूपका निरूपण करते हुए कहा दै हे राम! 
उस परा-शक्तिके माहात्म्यका कौन वर्णन कर सकता है १ 
सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌, लोकेश्वर ब्रह्मा, विष्णु, महेश भी 
अभीतक उस शक्तिका न खरूप जानते हैं, न स्थान ही 
जानते हैं | वस्तुतः “वह शक्ति ऐसी हे? ऐसे कोई भी 
यथार्थतः वर्णेन नहीं कर सकता । वेद-शान्न-तन्त्र भी उसके 
बणेनमें असमर्थे हैं । प्रत्यक्षादि प्रमाण तो प्रमेयमात्रका ही 
अहण करते हैं, उस शक्तिके खरूपतक तो उनकी पहुँच 
ही नहीं दै । जैसे अभिकी ज्वाला प्रज्वलित अङ्गारसमष्टियोमे 
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आविभूंत होकर जब्र शान्त होती हे तब बह कहाँ गयी, 
अथवा किसमें अन्तर्भूत है--यह ज्ञात नहीं होता, वैसे ही 
समस्तमातृमण्डलशक्तिस्षट्टूपिणी महाचैतन्यात्मिका श्रीका 
क्या खरूप है, वह कैसे आविभूंत होती है और 
किसमें अन्तर्भूत होती दै, यह ज्ञात नहीं होता । न तो वह 
तकंसे, न युक्तिसे ही ज्ञात होती है । “अहमस्मि? ( मैं हूँ ) 
- इस प्रतीतिके सिवा उसकी उपलब्धिका दूसरा प्रमाण नहीं 
है । झैं हूँ? यह प्रतीति होना ही आत्मशक्तिका भान है । 
अन्तर्‌, बहिः, सर्वदा, सर्वेत्र--इस प्रकारसे आत्मशक्तिके 
प्रत्यक्षका अनुभव करनेवाला साधक राङ्गागर्ममें निमभ गजके 
समान सर्वशीतल्भावको ग्रास हो जाता है । 


“श्रीविद्या! ही चिच्छक्ति है 


बही आत्मशक्तिरूपिणी “श्रीविद्या? जब लीलासे शरीर 
धारण करती है, तब वेद-शाख्न उसका निरूपण करने लगते 
हें । अखिल प्रमाणोंकी प्रमात्री वही शक्ति चिच्छक्ति नामसे 
व्यवहृत होती है । उसके लीलाविग्रहांका माहात्म्य भी 
अनन्त है । 


श्रीविद्याके ध्यानकी इतर देवताओंके 
ध्यानसे विशेषता 


प्रायः समी देवताओंके ध्यानोंमें वराभयमुद्राएँ. रहती 
हैं, जिनसे वे अपने भक्तौको बर तथा अभय-दान देनेकी 
घोषणाएँ करती हें । भक्त भी प्रायः ऐसे ही देवता खोजते 
हैं जिनसे उनको अमीष्ट वर प्राप्त हो तथा उनका भय निवृत्त 
हो । श्रीविद्या तो ब्रह्ममयी दै; सारे जगत्के कल्याणके लिये 
आविर्भूत है । उसको बरामय-प्रदानका नाटक करनेकी 
क्या आवश्यकता हे ! 


श्रीशङ्करमगवत्पादाचार्यजीने अपने सौन्दर्यलहरी- 
स्तोत्रमें यही बात कही है-- 

स्वदुन्यः पाणिम्यामभयवरदो दैवतरण- 

स्त्वमेका नेवासि प्रकटितवराभीत्यभिनया । 

भयात्‌ त्रातुं दातुं फलमपि च चान्छासमधिकं 

शरण्ये लोकाना तव हि चरणावेव निपुणो ॥ 


` हे शरणागतरक्षिके ! माँ !! तुमसे अन्य प्रायः सभी 
देबतागण अपने करोंसे बर तथा अभयदान देनेवाले हैं | 
एक तुम ही ऐसी हो जिसने वर तथा अमयदानका अभि- 


नय नहीं. किया है । तब क्या तुम्हारे भक्तोंकों बर तथा 
अभय नहीं मिलता ! नहीं, सों बात नहीं है | हे शरण्ये ! 
माँ !! भक्त लोगोंका भयसे रक्षण करनेके लिये तथा उनको 
अमीष्ट बरदान देनेके लिये तुम्हारे चरण ही समर्थ हैं जत्र 
चरणके द्वारा ही वरामयदान हो सकता है तब हाथमें बरा- 
भयमुद्रा धारण करना निरर्थक है । अर्थात्‌-इतर देवताएँ 
जो वस्तु हाथसे देती हैं, तुम बही बस्तु पैरसे देती हो; 
क्योंकि तुम राजराजेश्वरी ब्रह्ममयी हो । 


श्रीविद्याके लीलाविग्रह 


श्रीविद्याके लीलाविग्रह तो अनन्त हैं । त्रिपुरारहस्य- 
माहात्म्यखण्ड तथा ब्रह्माण्डपुराणोत्तरखण्ड आदि पुराणे- 
तिहासोंमें मुख्य विग्रहोंका परिगणन इस प्रकार है-- 


* (९) कुमारी इन्द्रादि देवोंके गर्व-परिहारके 


लिये श्रीमाता कुमारीरूपसे प्रकट हुई थीं । 


(२) त्रिरूपा--कारणपुरुष ब्रह्मा, विष्णु और 
शिवको उनके अधिकृत सृष्टिस्थितिसंहारात्मक कार्यो्मे 
सहायता करनेके लिये श्रीमाताने वाणी, रमा तथा रुद्राणी 
शक्तियोंकों अपने दरीरसे उत्पन्नकर उन तीनोसे उनका 
विवाह करा दिया । 


( ३) गौरी, ( ४) स्मा--मत्यलोकमें मानवोंद्वारा 
यज्ञऱ-्यागादि कमाँके न होनेसे इन्द्राद्रि देव चिन्तित हुए | 
ब्रह्मदेवके आदेशानुसार उन लोगोने श्रीमहालक्ष्मीकी 
आराधना की । महालक्ष्मीने अपने पुत्र कामदेवको 
देवकार्यमें सहायता करनेके लिये भेजा । कामदेवसे और . 
भूलोकाधिपति राजा वीरब्रतके सैनिकोसे घोर युद्ध हुआ । 
कामदेवने सबको भगाया । राजा वीरत्रतने इस आपत्तिके 


'शमनार्थ शङ्करजीकी आराधना की । शङ्करजीसे विजयप्रासिका 


वरदान पाकर राजाने कामदेवसे युद्ध करते हुए शङ्करः 
प्रेषित त्रिञ्चलात्मक बाण कामदेवपर चलाकर उसको मार 


` डाला | लक्ष्मीके दूतोंने कामदेवका निश्चेष्ट शरीर लक्ष्मीके 


पास पहुँचाया । लक्ष्मीने श्रीनिपुराम्बा-प्रसादसे अमृतद्वारा 
उसको पुनरुजीवित किया । झाङ्करके प्रभाषसे अपना 
पराजय तथा मृत्यु होनेका बुत्तान्त सुनकर उसी 

कामदेवके मनमै शङ्करजीके प्रति घोर द्रेषग्रन्थि पड़ गयी | 
तरिपुराम्बाकी आराधनासे बल सञ्चयकर डाङ्करको हरानेकी 
कामदेवने अपने मनमै प्रतिज्ञा की । इतनेहीमें ्रीमहालद्ष्मीने 


# श्रीविद्या * 


त्रिपुराम्बाकी प्राथना की । तदनुसार त्रिपुराम्बाद्वारा प्रेषिता 
गौरी वहाँपर प्रकट हुई | श्रीमहालश्मीने कामदेबके पराजय 
तथा प्रतिज्ञा आदिका वृत्तान्त गौरीको सुनाकर उपाय 
पूछा। गौरीने लक्ष्मी तथा कामदेव दोनोंको समझाया कि शङ्कर- 
जी सर्वश्रेष्ठ हैं, उनसे स्पर्धा करना योग्य नहीं है; उनकी ही 
आराधना कर अपना अभीष्ट प्रास करना उचित है। 

गोरीकी उक्ति सुनकर कामदेव रुष्ट हुआ और शक्करजीको 
जीतनेका अपना अभिप्राय उसने प्रकट किया । यह 
सुनकर गौरीने क्रुद्ध होकर “तुम शिवजीके दारा दग्ध होगे? 
ऐसा कामदेवको झाप दिया । अपने प्रिय पुत्रको गौरीने 
शाप दिया यह सुनकर महालक्ष्मीने गौरीको शाप दिया कि 
"तुम भी पतिनिन्दा सुनकर दग्ध होगी ।? यह सुनकर 

गौरीने भी लक्ष्मीको शाप दिया कि 'तुम पतिविरहका दुःख 

तथा सपत्षियाँसे क्लेश प्राप्त करोगी ।? अनन्तर लक्ष्मी और 

गौरीमें युद्ध आरम्भ हुआ । परस्परके प्रहारसे दोनों 

मूर्छित होने लगी । ब्रा और सरस्वतीकी मध्यस्थतासे 

किसी तरह युद्ध शान्त हुआ । शिवजीको जीतनेकी 

अभिलाघासे कामदेवने अपनी माता महालक्ष्मीसे त्रिपुराम्बाके 

सोभाग्याष्टोत्तरातनाम-स्तोत्रका उपदेश प्राप्त किया । 

मन्दराचलकी युद्दामे बेठकर उसने आराधना आरम्भ की । 

कुछ दिन बाद त्रिपुराम्बाने. प्रसन्न होकर स्यप्नमें कामदेवको 
अत्यन्त गुप्त पञ्चदशी-विद्याका उपदेश दिया । दिव्य- 
वषत्रयतक कामदेयने एकाग्रमावसे श्रीमाताकी आराधना की। 
भगयतीगे प्रसन्न होकर प्रत्यक्ष दशन दिया । 'हे काम ! 
आजसे तुम अजेय हुए? ऐसा कहकर श्रीमाताने अपने 
धनुश्शरोंसे धनुःशर उत्पन्न कर कामदेवको दिये । 


दक्षयज्ञमें पतिनिन्दा श्रवणकर मस्मीभूत गौरी नभो- 
रूपमें स्थित रही । हिमाचलकी आराधनासे प्रसन्न होकर 
गौरीरूपमे उसकी कन्या हुई । 


तारकासुरवधमें शिवपुत्रको सेनापति बनाना आवश्यक 
समझकर एन्द्रने शिवतपोभज्ञ करनेके लिये कामको आशा 
दी । गौरीके समक्ष ही शिवजीने अपने तृतीय गेत्रसे 
„ कामका दाह किया । 


(५) मारती-ब्रह्मदेवजीकी समामे देवषिंद्ारा सावित्रीकी 
स्तुति सुनकर ब्रह्मदेबजीने उसका उपहास किया | 
सावित्रीने इससे अपना अपमान समझकर ब्रह्मदेवको खूब 
फटकार सुनायी । तब ब्रष्ाजी त्रिगड़कर बोले-'पतिका 
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अपमान करनेवाली तुम पत्नीत्वके अयोग्य हो, आजसे 
यज्ञौमें मेरे साथ न बेठ सकोगी ।? सावित्रीने भी बिगड़कर 
कहा कि “यदि में तुम्हारी पत्नी होनेयोग्य नहीं हूँ तो 
शद्रकन्या तुम्हारी पती होगी ।' इस प्रकार दोनोके क्रोधसे 
जगतूमें व्याकुलता देखकर हरि और हरने दोनोंको आश्वस्त 
किया और 'देहान्तरमे सावित्री ही झूद्धकन्या होगी? ऐसा 
कंहा । फिर भी ब्रह्मा और सावित्री पूर्णतः शान्त नहीं हुए 
थे, ब्रह्माने सावित्रीको द्द्रकन्या-जन्ममे पूर्व-वत्तान्तके स्मरण 
न रहनेका शाप दिया; सावित्रीने निन्य ख्रीमें ब्रह्माको 
कामुक होनेका शाप दिया । 


एकदा ब्रह्माजीने यज्ञ करनेका विचार किया । 
सावित्रीको बुलाया, किन्तु वह न आयी । मुहूर्ते-अतिक्रमण 
होनेके भयसे विष्णुने भूतलसे एक गोपकन्या लाकर उससे 
ब्रझाका विवाह कराया और यथाविधि--यज्ञ भी समास 
हुआ । सावित्री अत्यन्त क्रुद्ध हुई, उसके क्रोधसे त्रेलोक्य 
दग्ध होने लगा । तब पार्वतीकी प्रार्थनाके अनुसार त्रिपुराम्बा- 
ने आवि्भूत होकर सावित्रीको शान्त किया | 


(६) काठी-आदिदैत्य मधु और कैटभके कुलाँम उत्पन्न 
झुम्भ-निश्वम्म नामके दो दैत्याने उग्र तपस्या कर ब्रह्माजीसे 
पुरुषमात्रसे अजेय होनेका वर प्राप्त किया । तीनों लोकों- 
पर उन्होने आक्रमण किया । सारे देवता निर्वासित किये 
गये । ब्रह्मा, विष्णु, दिवसहित इन्द्रादि देवाने जाहृवी- 
तीरपर “नमो देव्ये? इस स्तोत्रसे त्रिपुराम्बाकी स्तुति की । 
तरिपुराम्बाने प्रसन्न होकर गोरीको भेजा । गौरीने देवोंका 
वृत्तान्त सुनकर कालीरूप धारण किया और श॒म्भ-निञ्चम्म- 
द्वारा प्रेषित चण्ड-मुण्ड नामक दैस्योका वध किया | 


(७ ) चण्डिका, ( ८ ) कात्यायनी-छः, सात, आट-- 
इन तीनों अवतारोंकी कथाएँ सप्तशतीस्तोत्रम प्रसिद्ध तथा 
सर्वविदित हैं, अतः यहापर विशेष उल्लेख नहीं किया हे । 


(० ) दुर्गी-महिषासुरको मारनेके लिये महालक्ष्मी -दुरा- 
रूपमै भ्रीमाताने अवतार ग्रहण किया । यह कथा सप्तशतीके 
मध्यम चरित्रमे प्रसिद्ध हे । 


(९०) रूरिता-पूर्कालमे भण्ड नामके असुरने भी- 
शिवजीकी आराधना की और उनसे अभयरूप वर प्राप्तकर 
त्रिलोकाधिपत्य करते हुए देवताओंके हविभांगका भी 
स्वयमेव भोग करना आरम्भ किया । इन्द्राणी उसके 
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डरसे गोरीके निकट आश्यार्थ गयी । इधर भण्डने विशुक्र- 
को प्रथिवीका और विषङ्गको पातालका आधिपत्य दिया । 
स्वयं इन्द्रासनपर आरूढ होकर इन्द्रादि देवताओंको 
अपनी पालकी ढोनेपर नियुक्त किया । शुक्राचाय॑जीने 
दयावश होकर इन्द्रादिकोको इस दुर्गतिसे मुक्त किया। 
असुरोंकी मूल राजधानी शोणितपुरको ही मयासुरके द्वारा 
खगसे भी सुन्दर बनवाकर उसका नया नाम द्यन्यकपुर 
रखकर वहींपर भण्ड दैत्य राज्य करने लगा'। स्वगंको 
उसने नष्ट कर डाला । दिकपालके स्थानमें अपने बनाये 
हुए देस्योको ही उसने बेठाया । इस प्रकार एक सो पाँच 
ब्रह्माण्डोपर उसने आक्रमण किया और उनको अपने 
अधिकारमें कर लिया | अनन्तर भण्ड देत्यने फिर घोर 
तपस्या कर शिवजीसे अमरत्वक्रा वरदान पाया। इन्द्राणी- 
ने गौरीका आश्रय पाया है, यह सुनकर वह कैलास 
गया और गणेशजीकी भत्संनाकर उनसे इन्द्राणीको अपने 
लिये मॉगने लगा । गणेशजी बिगड़कर प्रमथादि गणोंको 
साथ लेते हुए उससे युद्ध करने ठगे । पुत्रको युद्धप्रवृत्त 
देखकर उसकी सहायता करनेके लिये गौरी अपनी कोटि- 
कोटि शक्तियोंके साथ युद्धथलमै आकर देत्योंसे युद्ध करने 
लगीं । इधर गणेशजीकी गदाके प्रहारसे मूच्छित होकर पुन 
प्रकृतिस्स होते ही भण्डासुरने उनको अङ्कुशाघातसे 
गिराया । गौरी यह देखकर बहुत क्रुद्ध हुई और हुङ्कारसे 
भण्डको बाँधकर ज्यों ही मारनेके लिये उद्यत हुई त्यां ही 
ब्रह्माजीने गोरीको शङ्करजीके दिये हुए अमरत्व-वर-प्रदानका 
स्मरण दिलाया । लाचार होकर गौरीने उसको छोड़ दिया | 


इस प्रकार मण्ड देत्यसे त्रस्त होकर इन्द्रादि देवोंने 
गुरुकी आज्ञानुसार हिमाचलमें न्िपुरादेबीके उद्देश्यसे 
तान्त्रिक महायाग करना आरम्भ किया । अन्तिम' दिन 
याग समासकर जब देव लोग श्रीमाताकी स्तुति कर रहे 
थे, इतनेहीमें ज्वालाके बीचसे महादाब्दपूर्वक अत्यन्त 
तेजखिनी त्रिपुराम्बा प्रादुर्भूत हुई । उस महाशब्दको 
सुनकर तथा उस लोकोत्तर प्रकाश-पुज्ञको देखकर गुरु 
बरृहस्पतिके सिवा सब देव लोग बधिर तथा अन्ध होते 
हुए मूर्छित हो गये | गुरु तथा ब्रह्माने हषंगद्रद स्वरसे 
श्रीमाताकी स्तुति की । श्रीमाताने प्रसन्न होकर उनका 


% तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 


अभीष्ट पूछा । उन्हाने भी भण्डासुरकी कथा सुनाकर 
उसके नाइकी प्राथना की । माताने भी उसको मारना 
स्वीकार किया और मूर्च्छित इन्द्रादि देवोंको अपनी 
अमृतमय कृपा-दृष्टिसे चैतन्य करते हुए अपने दर्शनकी 
योग्यता ग्राप्त करनेके लिये उनको विशेषरूपसे तपस्या 
करनेकी आवश्यकता बतलायी । देव लोग भी माताकी 
आज्ञानुसार तपस्या करने लगे। इधर मण्डासुरने देवोपर 
घावा बोळ दिया । कोटि-कोटि सेनिकोके साथ आते हुए 
भण्ड देत्यको देखकर देवाने तिपुराम्बाकी प्रार्थना करते 
हुए अपने शरीर अभि-कुण्डमें डाल दिये । निपुराम्वाकी 
आज्ञानुसार ज्वालामालिनी शक्तिने देवगणोके आसमन्तात्‌ 
ज्वालामण्डल प्रकट किया । देवोंकों ज्वालामें भस्मीभूत 
समझकर भण्ड दत्य सेन्यके साथ वापस चला ग्या | 
दैत्यके जानेके बाद देव लोग अपने अवदिष्टज्ञोकी पूर्णाहुति 
करनेके लिये ज्यां ही उद्यत हुए त्यां ही ज्वालाके मध्यसे 
तडित्पुज्ञनिभा त्िपुराम्बा आविर्भूत हुई । देव लोगांने 
जयघोषपूर्वक पूजनादिद्वारा उनको सन्तुष्ट किया। 
देवोंको अपना दशन सुलभ हो इसलिये श्रीमाताने 
विश्वकमाके द्वारा सुमेरुश्वक्षपर निर्मित श्रीनगरमै सर्वदा 
निवास करना स्वीकार किया । उसके बाद श्रीमाताने 
देवोंकी प्राथनाके अनुसार श्रीचक्रात्मक रथपर आरूढ 
होकर भण्ड देत्यको मारनेके लिये प्रस्थान किया। 
महाभयानक युद्ध हुआ । श्रीमाताके कुमार भ्रीमहागणपति 
तथा कुमारी बालाम्बाने भी युद्धमें बहुत पराक्रम दिखाया । 
ीमाताकी मुख्य दो शक्तियाँ १-मन्त्रिणी-राजमातंज्गीश्वरी, 
२-दण्डिनी-वाराही और इतर अनेक शक्तियोंने अपने 
प्रबल पराक्रमके द्वारा दत्य-सेन्यमें खलबली मचा दी। ' 
अन्तमें बड़ी मुदिकिलसे जब श्रीमाताने महाकामेश्वराज 
चलाया, तब सपरिवार भण्ड दैत्य मारा गया । देवोंका 
भय दूर हुआ । 

यह कथाका संक्षेप है । विशेष जिज्ञासुओंको त्रिपुरा- 
रहस्य-माह्दात्म्यखण्ड देखना चाहिये । 

“श्रीविद्या? के विषयमें अमी बहुत वक्तव्य अवशिष्ट 
है, परन्तु लेख-विस्तारके भयसे यहीं विराम करता हूँ । 


श्रीमाता ललितास्बा प्रीयताम्‌ 


—— BS 


शक्ति-तत्त 


( लेखक--डा० श्रीमगवानदासजी, एम०ए० , डी ०छिटू० ) 


देव्या यया ततमिदं जगदात्मशक्तया 
निःशेषदेवगणशक्तिसमूह सूर्च्या । 
तासम्बिकासखिलदेचसहर्षिपूज्याँ 
अक्या नताः स्म विद्धातु झुभानि सा नः॥ 
(सप्तशती ) 
दर्शन-शान्दका अर्थ आँख भी है, देखना भी है, 
वेदान्त-प्रधान षड्दर्शन मी है | इन छः दर्शनोंका नाम 
दशन प्रायः इसी हेतुसे पड़ा होगा कि ये संसारके खरूपको, 


तत्त्वको, छः स्थानसे, छः दृष्टिसे, छः प्रकारसे देखते हैं, ` 


'प्रस्थानमेदादृशनमेदः'; और इनके बलसे, विशेषकर 
वेदान्तके, अध्यात्मशातत्रके बलसे, अन्य सब शास्त्रांके 
हृदयको, मर्मको, जान लेना--पहचान लेना सम्भव हो 
जाता है, मानो मनुष्यको नयी आँख हो जाती है, जिससे 
वह सब शास्त्रा, सम्प्रदायो, मार्गों, पन्थो, धमाके सारको, 
सत्य अंशको, तात्त्विक अंशको देखने लग जाता है | 


सेधासि देवि विदिताखिछञ्षाख्रसारा । 
(सप्तशती) 


इस दृष्टिसे देखनेसे ऐसा जान पड़ता है कि दन्दमय 
संसारके, जीवनके जैसे दो ही कारण कहिये, रूप कहिये, 
वैसे दो ही उपासनाके प्रकार है--एकरस, एकरूप, सदा 
केवली परमात्माकी उपासना; और अनन्तरसवती, अनन्त- 
रूपिणी, सततपरिणामिनी मायाकी उपासना । 


शक्तिशक्तिमदुत्थं हि शाक्त दौवमिदं जगत्‌ । 
स्रीपु सप्रभव विइव ख्रीपु सात्मकमेव च ॥ 
परमात्मा शिवः प्रोक्तः शिवा मायेति कथ्यते । 
पुरुषः परमेशानः प्रकृतिः परमेश्वरी ॥ 

( शिवपुराण ) 


“हेते सवशारीरेषु इति शिवः। या मा, या नास्ति किन्तु 
ग्रतिभासते सा माया। 'या' अविद्या, भोगदा । “मा न-- 
इति न- इति सवंमूत्तरूपनिषेधिनी विद्या, मोक्षदा ।! 

या सुक्तिददेतुरविचिरत्यमहात्रता स्वः 


R ~ 


- मभ्यस्यसे सुनियतेम्ब्रियतत्तसारैः । 


सोक्षार्थिभिसुनिभिरस्तसमस्तदोपै- 
चिंयासि सा भगवती परमा हि देवि ॥ 


( सप्तशती ) 


नींदमें सोकर सुखाया हुआ मनुष्य जागना चाहता 
है । जागते-जागते, विविध प्रकारके कर्म करते-करते और 
भोग भोगते-भोगते थका मनुष्य सोना चाहता है । भोग- 
मोक्ष, अभ्युदय-निःश्रेयस, काम-निर्वाण, शक्ति-शिव, यही 
पुरुषार्थका जोड़ा, और उपासनाका जोड़ा, इन्द्र है । 
आत्मज्ञानरूपवाली परा यिद्याकी उपासना झिवकी 
उपासना है । भोंगसाधकज्ञानरूपवाळी विद्या कहिये, 
अविद्या कहिये, “दे विद्ये वेदितव्ये परा चैवापस च” की 
अपरा विद्याकी उपासना झाक्त्युपासना है । बुभुक्षु परइृच्यन्मुख 
संसारप्राग्मार व्युत्थानचित्तकी इसमें रुचि होती है । मुमुक्ष 
निदृत्त्वुन्सुख केवल्यप्राग्मार निरोधचित्तकी दूसरीमें । 
“इहेव च निजं राज्यं, अविभ्रंदयन्यजन्मनि? सुरथराजाने 
देवीसे माँगा । “ममेत्यहमिति ज्ञानं संगविच्युतिकारकम्‌? 
समाधि वेश्यने | यह कथा दुर्गाससशतीमें प्रसिद्ध दै | 


यह द्वन्द्वता- हौँ भी, नहीं मी; हँसना मी, रोना मी; 
जागना भी, सोना भी; सटना भी, हटना भी; चाहना भी, 
डाहना भी; शरीर ओढ्ना भी, छोड़ना मी पुरुषकी प्रकृति 
है । पुरुषसे भिन्न प्रकृति नहीं । पुरुषकी प्रकृति । परमात्मा- 
का खमाव । ब्रह्मकी माया | शिवकी शक्ति | ईश्वरयूत 
जीव और जीवभूत ईश्वरकी इच्छा ! 


तस्य चेच्छासम्यहं दैस्य सजामि सकछं जगत्‌। 

समां पदयति विश्वात्मा तस्याह प्रकृतिः शिवा ॥ 
(दे०भा० ३। १६) 

सगुणा निगुणा सा तु द्विधा प्रोक्ता मनीषिभिः । 

'सगुणा रागिभिः सेव्या निगुणा तु विरागिभिः॥ 
(१।८। ४०) 

केचित्तां तप इत्याहुस्तमः केचिज्जड परे । 

ज्ञानं सायां अधानञ्च प्रकृतिं शक्तिमप्यजाम्‌ ॥ 

विम॒श इति तां प्राहुः शैवशास्रविशारदाः । 

अविद्यामितरे आाइवेंद्तत््वा थचिस्तकाः ॥ 
(७॥३२॥ ९-१०) 


क - 
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“इच्छा शक्तिरुमा कुमारी” ( शिवसूत्रविमर्शिनी ) । 
इच्छा ही शक्ति है, जब अन्य बलवत्तर इच्छासे व्याहत न 
हो । जब व्याहत हो जाय तब वही अशक्ति है। पर 
व्याघातसे क्रोधका रूप घारण करके वह अशक्ति ही, काल 
पाकर, नयी शक्ति बन जाती है । 


पोड्यरते दुबळा यत्र तत्र रुद्रः प्रजायते। 

प्रह्वादः सहतां झेशान्‌ नुसिंहः केन वायते ॥ 

“सुखानुशयी रागः?, “दुःखानुशयी द्वेषः ।' ग्रहणेच्छा, 
आकर्षणेच्छा, उपासनेच्छाका नाम राग या काम। 
त्यागेच्छा, अपकषणेच्छा, अपासनेच्छाका नाम द्वेष वा 
क्रोध । इन दोनों प्रतिदवन्द्रियोंके सुन्दोपसुन्दबत्‌ परस्पर 
संहारसे, परस्पर निषेध-प्रतिषेधसे, न-इति न-इति करके 
जीवन-तलाके दोनों सुख-दुःखरूपी पल्लोके बराबर होते 
रहनेसे, और सार्विक पारमार्थिक दृष्टिसे सवंकाल वा 
कालामावमें सदा बरावर बने रहनेसे ही ब्रह्म परमात्माकी 
निष्क्रियता, अपरिणामिता, एकरसता, अखण्डता) निरज्ञनता, 
निर्विशेषता, शिवकी शिवता, शान्तता) ,शायिता, सुषुस्तता; 
तुरीयता सिद्ध होती हैं। इसी रागद्दे घरूपिणीः महाशक्ति- 
इच्छाशक्ति नामक अमूत्त आध्यात्मिक तत्त्वके पौराणिक 
तान्त्रिक साम्प्रदायिक मूर्तरूप गौरी-काली, भवानी-भैरवी, 
अन्नपूर्णा-दुर्गा, उमा-चण्डी आदि हैं । इन्हींके पुरुघाकार 
शिव-रुद्र, भव-हर, शङ्कर-उग्र, ईशान-भीम आदि हैं । 
“जिनकी रही भावना जेसी । प्रभु-मूरति देखी तिन तैसी ||? 
अपने अभीष्टके अनुसार, 'मननात्त्रायते इति मन्त्रः, 
मन्त्रमूतिदेवताः देवताकी मूर्ति भक्त लोग संकल्प कर लेते 
हैं, और उनसे उनके अभीष्ट सुख और तदनुषक्त दुःख 
भी मिळते हैं । तैंतीस किंवा अनन्तकोटि मनुष्योंकी 
तैंतीस क्या अनन्तकोटि इच्छाके अनुसार तेतीस अपितु 
अनन्तकोटि देवता । मुहम्मद पैगम्बरने भी ठीक पहचाना 
और कहा है कि जितने आदमी हैं उतने ही रास्ते खुदातक 
पहुँचनेके हैं । सब जीव, सब देह, सब उपासक, सब उपास्य, 
सब भक्त, सब इष्ट, एक ही परम देवता, सर्वेच्यापक, प्रेरक 
परमात्माकी सङ्कल्पशक्ति, भावनाइाक्ति, इच्छाशक्तिसे 
कल्पित, भावित, प्राणित दो रहे हैँ, सभी उसीके रूप हैं । 


रूपं रूप प्रतिरूपो बभूव । 


यह परमात्माकी 'मा-या? रूपिणी इच्छाशक्ति ही उस 
मूळूपुरुषकी मूलप्रकृति हे, पर इसके तीन अङ्ग हैं | हृदय- 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


स्थानी तों खयं इच्छाशक्ति है, शिरःस्थानी ज्ञानशक्ति है, 
इस्तपादस्थानी क्रियाशक्ति है । 


सूलप्रकतिरूपिण्याः संविदो जगदुद्भवे। 
प्रादुसूतं शक्तियुग्म प्राणबुद्धयधिदैवतम्‌॥ 
( दुगो तु डुड्यधिछात्री राधा प्राणेश्वरी सता ।) 
राघ्नोति सकलान्‌ कामांस्तस्माङ्गाधेति कीत्तिता ॥ 
सवंबुद्धयधिदेचीयमन्तर्यामिस्वरूपिणी | 
दु्गसङ्कट्हन्त्रीति दुर्गेति प्रथिता सुचि॥ 

( दे० मा० ९। ५०) 


इच्छाको पूरा करनेका उपाय बुद्धि, ज्ञानशक्ति; 
शानेन्द्रियव्यापिनी बताती है; और क्रियाशक्ति, प्राणशक्ति, 
कर्ेन्द्रियव्यापिनी उस उपायको निष्पन्न करती है । एक 
ही संवितशक्ति, चेतनाशक्ति, चित्‌शक्तिकी तीन . कला; 
तीन मुख, तीन रूप व्यवहारमें, व्यावहारिक इष्टिसे देख 


“पड्ते हैं । पारमार्थिक दृष्टिसे निष्क्रिय, निश्चल, निःस्पन्द 


होकर तीनों एकाकार संवितूके आकारमें अव्यक्त ब्रह्म, 
परमात्मा परमपुरुघमे सदा प्रलीन, निर्वाण हैं । 

या देवी सवभूतेषु चेतनेत्यसिध्सैयते । 

चितिरूपेण या झस्स्नमेतद्वयाप्य स्थिता जगत्‌ । 

९ सप्तशती ) 

उसी परमप्रकृतिकी तीन आदिम विक्कतियाँ यह 
तीन हैं, जिनके न्याय-शाज्रोक्त आध्यात्मिक नाम ज्ञान- 
शक्ति, इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति हैं । इन्हींके मूर्त्ताकारों, 
प्रतिमाओंके पौराणिक नाम महासरखती, महाकाली, महा- 
लक्ष्मी | तान्त्रिक ऐं, हॉ, हीं, (आँ ) । इन्हीके पुरुषा- 
कारेकि पौराणिक नाम विष्णु, महेश, ब्रह्मा। आधिदेविक 
सांख्ययोगोक्त नाम सत्त्व, तमस्‌, रजस्‌ । पारमार्थिक 
वेदान्तोक्त नाम चित्‌, आनन्द, सत्‌ । जैसे इच्छाके दो प्रति- 
न्द्री रूप काम-क्रोध, यैसे ज्ञानके तथ्य-मिथ्या, और 
क्रियाके “परोपकारः पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ।' 


ज़ञानेच्छाक्रियाणां तिसृणां व्यष्टींनां महासरस्वतीसहा- 


कालीमहाळक्ष्मीरिति प्रबषृत्तिनिमित्तवैछक्षण्येन नाम- 
रूपान्तराणि ।"` `` `` सखिदानन्दात्मकपरमह्मधमत्वादेव 
शक्तेरपि त्रिरूपत्वम्‌।` ` ` 


महासरखति चिते महाळदिमि सदास्मिके । 
महाकाल्यानन्दरूपे व्वत्तत्वज्ञानसिद्धये । 
अनुसंदध्महे चण्डि वयं स्वां हृदयाग्डुजे ॥ 


+ दाकितत्त्व ॐ 
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सदाएक्ष्मीमंहास्वं सहाकाली रुद्रत्वं महासरस्वती 
चिष्णुस्वं प्रपेदे । ( सप्तशतीकी य॒प्तवत्ती टीका ) 


रजोगुणाधिको ब्रह्मा विष्णुः सर्वाधिको भचेत्‌। 
तमोगुणाधिको रुद्रः सरवंकारणरूपछ्क्‌ ॥ 
स्थूल्देहो भवेद्‌ ब्रह्मा लिङ्गदेहो हरिः स्वतः । 
रुद्रस्तु कारणो देहस्तुरायस्त्वहमेव हि॥ 

(दे० भा० १२।८। ७२-७३) 

यास्य प्रथमा रेखा सा" ` 'क्रियाशक्तिः । यास्य द्वितीया 

रेखा सा" * 'इच्छाशक्तिः* ` । यास्य तृतीया सा" * 'ज्ञानशक्तिश 

( कालाझिरुद्रोपनिषत्‌ ) 

शक्तिः स्वाभाविकी तस्य चिद्या विश्वविळक्षणा । 
एकानेकस्वरूपेण भाति भानोरिव प्रभा॥ 
अनन्ताः शक्तयस्तस्य च्छाज्ञानक्रियाद्यः । 
(इच्छाशक्तिमहेशस्य नित्या कार्यनियाभिका ॥) 
ज्ञानशक्तिस्तु तस्कायं कारणं करणं तथा । 
प्रयोजनं च तत्वेन चुद्धिरूपाध्यवस्यति ॥ 
ययेप्सितं क्रियाञ्ञक्तियथाध्यवसितं जगत्‌ । 
कल्पयत्यखिलं कार्य क्षणात्‌ संकरपरूपिणी ॥ 

( शिवपुराण, वायुसंहिता, उत्तरखण्ड, अ० ७ अ० ८ ) 

“अनन्ताः शक्तयस्तस्य ।' देवीमागवतमें, सप्तशतीमें, 

अन्य पुराणों और तन्त्रोमें, छलितासहखनाम प्रभृति 

स्तोत्रोंमें इनकी सूचना की है, मूर्तेरूपोकी भी और अमू 

आध्यात्मिक भावोके रूपाँमें भी-- 

सात्त्विकस्य ज्ञानशक्ती राजसस्य क्रियात्मिका । 
द्वव्यशक्तिस्रामसस्य तिस्रश्च कथितास्तव ॥ 

( दे० भा ३। ७। २६ ) 


परमात्माकी इच्छा-शक्तियोंका ही रूपान्तर अनन्त 
बड” उ य ~ SN 
द्रव्यशक्तियाँ हैं, इनको अर्थ-दाक्ति भी कहा है । 
ऋपिरेव हि जानाति द्रव्यसंयोगजान्‌ गुणान्‌ । 


यह इच्छा-शक्ति अनन्त पदार्थों, द्रव्यं, देहों, योनियों, 
भूतग्रामोंके रूपका धारण और मारण करती रहती है | 

सन्वानि श्वणवानि पञ्यानि जिघाणि अभिव्या- 
हराणि' ` "इति आत्मा" ` `मनः श्रोत्रं चक्षुः, घ्राणं वाकः `` 
अभवन्‌ । ( छान्दोग्य० ) 

“एकोऽहं बहु स्याम्‌? इस इच्छासे, असंख्य त्रह्मण्डोमें 


से एक इस प्रृथ्यी नामक ब्रह्माण्ड, ब्रह्मके गोल अण्ड, 
भूगोळपर' चौरासी लाख स्थावर-जङ्गम चतुर्विध भूतग्राममें 
राशीकृत द्रब्यात्मक रूप धारण कर लिये । ग्रत्येकमें विशेष 
शक्ति दूसरोंके पोषण वा शोषणकी, रञ्जन वा द्वेषणकी है । 
बहिसुंखब्ृत्ति पाश्चात्य विज्ञानाचार्यं अधिकतर इन्हींका 
पता ळगानेमें और उनसे काम लेनेमें, इन्द्रिय-सुख-वर्धन- 
में, ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्तिका उपयोग करते हैं। 
ओषधिजा सिद्धियोंके साधनमें व्यस्त हैं । यहाँ शक्ति देवीकी 
पूजा, “वर्शिप आफ पावर, आफ मैट? ( जाफर ० 
Power, mig) बहुत जोरपर हे । पूवं देशम, 
भारतवर्षमें, अपनेको ऋषि-सन्तान मानने-कहनेबाछ, 
पञ्चविध सिद्धियोंकी, 'जन्मौषधिमन्त्रतपःसमाधिजाः सिद्धयः? 
चर्चा तो करते हैं; पर उनके साधनम, पुण्यक्षय और 
पापोदयसे पापसारभूत, पापकी एकमात्र जननौ भेदबुद्धि, 
स्वार्थबुद्धि, दुर्बुद्धिके कारण, नितराम्‌ अशक्त हो रहे हें । 
इसीसे सत्र ओरसे तिरस्कार पाते हैं । कहते हैँ कि हम सिवः 
देवकी पूजा 'वशिप आफ पीस? (ए/०75[ip ०६ peace), 
शान्तिकी, प्रशमकी, पूजा करते ह, पर न सच्ची शिवकी, न, 
सच्ची शक्तिकी उपासना करते हँ | सच्ची उपासना यदि 
शक्तिमान्‌ शिवकी की जाय तो उत्तमा शक्ति अळग नहीं 
रह सकती । 


खुदाको पाया तो क्या न पाया, खुदा मिला तो सभी मिरा है \ 
जरा तू सोचे, भिठा जो खालिकु तो उस्से ख़िल्कृत कमी जुदा है | 


रुद्रहीनं विष्णुहीनं न वदन्ति जनाः किल । 
शक्तिहीनं यथा सर्वे प्रचदन्ति नराधसस्‌ ॥ 
( दे० भा० ३। ६। १९) 


रुद्रहीन ; विष्णुहीन कहकर किसीका तिरस्कार नहीं किया 
जाता, शक्तिहीन- अशक्त, कृब--नपुंसक, निकम्मा-- 
किसी कामका नहीं, 'किं तेन जनस्य जन्तुना न जात- 
हार्देन न विद्विषादरः?) ऐसा कहकर अनादर--अवमान 
किया जाता हैँ । 


नायसात्मा बलहा नेन ळभ्यः। 


यह आत्मा, आत्मराज्य, बलहीन--निवल--दुवलको 
नहीं मिलता | बल तपस्यासे होता है । तपस्याके बलसे 
ब्रह्मानें सृष्टि रची । तपस्याका अथे केवळ शारीर सुखका 
त्याग ही नहीं, अपितु किसी ऊँचे अच्छे परार्थी उद्देदयसे, 
दृढ़ सह्ठत्मसे सदा भीतर तपते भी रहना, उसके साधनमे 
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भी दत्तचित्त रहना । केवळ पोथी पढ़ते रहना, अच्छे 
भी ज्ञानहीका केवळ संग्रह करते रहना, यह पर्यास 
नहीं । उसके साथ-साथ तदनुसारिणी सदिच्छा और 
सत्कियाका भी होना आवश्यक है | 

उत्थातव्य जागृतव्यं योक्तव्यं भूतिकमसु । 

अविष्यतीस्येव मनः इत्वा सततमच्ययैः ॥ 

“सबेभूतहिते रताः ये शब्द दो बार भगवद्रीतार्मे आये 
हैं। 'तैद॑त्तानप्रदायैम्यों यो भुङक्ते स्तेन एब सः यह मी । 
तथा भागवतमें, वेनको 'ऋषियोने जब दण्ड दिया हैः 
उसकी कथामें- 

ब्राह्मणः समदृक्‌ शान्तो दीनानां समुपेक्षकः । 

स्रवते रह्म तस्यापि मिन्नभाण्डात्‌ पयो यथा ॥ 

दीन-दुर्बछौंका अनुचित पीड़न, ताडून देखता हुआ 
जो ब्राह्मण समदृष्टि और शान्त अपनेको मान और कहकर, 
असलमें अपना आराम बचानेके लिये, उपेक्षा कर जाता है, 
उसका पाया हुआ भौ ब्रह्मज्ञान, फूटे बरतनमेंसे पानीके- 
ऐसा, चू. जाता है। विद्यारूपिणी शक्तिके और ऐसी 
शक्तिवाले शक्तिमान्‌ शिवके सच्चे उपासक वे ही हैं जो 
मनसा, वचसा, कर्मणा सर्वभूतहिते रत हैं । 


त एव मां प्राप्नुवन्ति (ये सव॑भूतह्िते रंताः। 

क्योंकि भै तो सबंभूतसे अलग नहीं हूँ, सबमें 
बसा हूँ । 

अहमात्मा गुडाकेश सचंभूताशयस्थितः । 

ऐसी शङ्का मत हो कि सर्वभूतहिते रत ऋषियोंने 
वेनका नाश करके उसका हित तो नहीं किया । ऐसा नहीं, 


उसका सच्चा हित किया । नहीं तो अधिकाधिक पाप 
करता जाता और घोर-से-घोरतर नरकका भागी होता । 


लोकानू प्रयान्तु रिपवोऽपि हि शख्रपूता 
इत्यं मतिभवति तेष्वपि तेऽतिसाध्वी । 
चित्ते कृपा समरनिष्ठुरता च इष्टा 
त्वय्येव देवि वरदे भुवनत्रयेऽपि ॥ 
दुृत्तवृत्ततामनं तव देवि शीळं 
रूपं तथैतदविचिन्त्यमतुल्यमन्यैः । 
चीय च इन्त हृतदेवपराक्रमाणां ` 
चेरिष्वपि प्रकटितैच दया त्वयेत्यस्‌ ॥ 


# तामादिशिक्ति शिरखा नमामि # 


देव-देवियोंके तो अवतार ही इसीळिये होते हैं---- 
इत्थं यदा यदा बाधा दानवोत्था भविष्यति । ; 
तदा तदावतीयाहईं करिष्याम्यरिसंक्षयम्‌ ॥ 

( सप्तशती ) 


` परित्राणाय साधूनां विनाशाय च दुष्कृताम्‌ । 
घमंसंस्थापनार्थाय सम्भवामि युरो युगे॥ 
(गीता ४ । ८) 


भगवान्‌ मनुकी भी आज्ञा है-- 

अवण्डयानू दण्डयन्‌ राजा दण्डपांश्रवाप्यदण्डयन्‌ । 
अयशो महदाझोति नरक. चाधिगच्छति ॥ 
यावानवध्यस्य वधे तावान्‌ वध्यस्य मोक्षणे । 
अधमो नुपतेइष्टो धसंस्तु विनियच्छतः ॥ 
अन्यत्र कहा है-- 


यस्य सम्यर्धृतो दण्डः सम्यग्दण्डघरश्च यः । 
ताचुभौ कर्मणा तेन पूतौ स्वर्गं. गमिष्यतः ॥ 
दण्डरूपिणी शक्तिके सत्ययोगका ऐसा फल है | 
'तपो विद्या च विप्रस्य निःश्रेयसकरं परम्‌। 
तपसा किल्विषं इन्ति वि्ययाऽ्षृतमइ्नुते ॥ 


तपसे क्रियाशक्तिका सम्पादन, विद्यासे ज्ञानशक्तिका। 
सबैलोक-हितकी सदिच्छा-शक्तिसे जब दोनोंका प्रेरण हो 
तब अपने भी और लोकके भी किल्बिष--पापका नाश हो 
और स्वयं भी और अनुसारी लोक भी शान्ति-सुख, अभय- 
सुखरूपी अमृतका पान करे | 

तन्त्रशास्रके सङ्केतमे (इ? से शक्तिका बोधन होता है। 
भब? मेंसे “इ? हट जाय तो “शव” रह जाय । इसलिये 
शङ्कराचारयने आनन्दलहरीमें कहा है-- 

शिवः शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं 

न चेदेव देवो न खळ कुशलः स्पन्दितुमपि । 

अतस्त्वामाराध्यां हरिहरविरिञ्चादिभिरपि 

प्रणन्तुं स्तोतुं चा कथमकृतपुण्यः प्रभवति ॥ 


शिव और शक्तिसे बना सारा संसार है । शिव परमात्मा 
तो एक है । पर “एकाकी नारमत, स आत्मानं द्वेघाऽपातयत्‌? 


. पतिश्च पत्नी चामवत्‌?-द्ेधा भी, बहुधा भी, असंख्यघा मी, 


“एकोऽह बहु स्याम्‌ ।? एक पुरुषकी नाना प्रकृति होते हुए 
भी एक ही पुरुष सर्वव्यापी होना चाहिये; पर अन्यीन्या 


ॐ दाक्ति-तत्त्व # १२५ 
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च्याससे. एकके अनेक पुरुष, अनेककी एक प्रकृति मी, अर्था विष्णुरियं वाणी नीतिरेषा नयो हरिः । 


देख पड़ते हैं । बोधो विष्णुरियं बुद्धिधर्मोञ्सो. सक्क्िया स्वियम्‌॥ 
आदिम इन्द्र, पहला जोड़ा, पुरुष और पुरुषकी प्रकृति- स्रष्टा विष्णुरियं सृष्टिः श्रोसूसिसूघरो हरिः । 


का है । संसारके असंख्य, अगण्य, अनन्त, अन्य सब जोड़े सन्तोषो भगवाँछदसीसुध्मिँत्रेय शाश्वती ॥ 
इसीके अनुकरण हैं, फल हैं, कार्य हैं । मुहम्मदने इसको इच्छा श्रोभंगंवान्‌ कामो यज्ञोऽसौ दक्षिणा व्वियम्‌। 
पहचानकर कुरानमें कहा है, 'खलकूना मिन्‌ कुले शयीन्‌ आज्याहुतिरसौ देवी पुरोडाशो जनादन: ॥ 


ज़ौजैन!-अछा परमेश्वर कहता है कि मैंने सब चीज़ ` > > > २८ 
जोड़ा-जोड़ा पैदा की है। ५ काष्ठा लदटसोर्निमेषोश्सौ मुहृ्तोञसौ कला स्वियम्‌। 
गिरामाइुर्देचीं दुहिणग्रहिणीमागमविदो ज्योत्स्ना लक्ष्मी: प्रदीपो$्सो स्वः सर्वेश्वरो हरिः ॥ 
हरेः पत्नी पद्मा हरसहचरीमद्वितनयाम्‌ । > x x x 
तुरीया कापि स्वं दुरधिगमनिस्सीससहिमे विभावरी शर्दिवसो देवश्रक्रगदाधरः । 
महामाये विइवं भ्रमयसि परबह्ममहिषी ॥ 
( आनन्दलहरी ) 2 श टी १ 


ध्वजश्च पुण्डरीकाक्षः पताका कमछालया ॥ 
तृष्णा लपक्ष्मीजंगन्नाथो लोभो नारायणः परः । 
-रती रागश्च मैत्रेय छक्ष्मोगोचिन्द एव च ॥ 


शङ्करः पुरुषाः सर्वे खियः सर्वा महेश्वरी। 
विषयी भगवानीशो विषयः परमेश्वरी ॥ 
सन्ता स एच विश्वात्मा मन्तव्यं तु महेश्वरी । 


आकाशः . शङ्करो देवः थिवी शङ्करमिया ॥ किद्यातिबहुनोक्तेन संक्षेपेणेदमुच्यते ॥ 
समुद्रो भगवानीशो वेळा रीछेन्द्रकन्यका । देवतियङ्सबुध्यादो पुन्नामा भगवान्‌ हरिः । 
MOON So Arie __ खोनान्नो श्रीश्च विज्ञेया नानयोर्विद्यते परम ॥ 
शब्दजालमशेष तु धत्ते शर्वस्य वलभा | (विन्यय अय १ 
अर्थस्य रूपमखिछं धत्ते सुय्धेन्दुरेखरः ॥ वाञुपुराणमें इसी अर्थको दूसरे रूपकम कहा है। पुरुष- 
यस्य यस्य पदार्थस्य या या शक्तिरुदाहता । तत्वका नाम शिव, ख्री-तत््तका नाम विष्णु, सन्तान-तत्त्वका 
सा सा विश्वेश्वरी देवी स स देवो महेश्वरः ॥ नाम ब्रह्मा रखा है । यथा ईसाधममें “दि फादर, 'दि- 
युं छिङ्गमखिलछं धत्ते भगवान्‌ पुरशासनः । सन,” (दि होली गोस्ट? | 

ख्रोलिङ्गं चाखिलं धत्ते देवी देवमनोरमा ॥ विष्णुरमाषत ( ब्रह्माणं प्रति ) 


थेयसुक्ता विभूतियें आती साऽपरा मता । 
अप्राकृतीं परामन्यां गुद्यां गुद्वाविदो विदुः ॥ 
यतो वाचो निवत्तन्ते अप्राप्य मनसा सह। 
अपग्राकृती परा सैषा विभूतिः परमेष्ठिनः ॥ 


हेतरस्यात्र जगतः पुराणः पुरुषोऽब्ययः । 
प्रधानसन्ययं ज्योतिरव्यक्तं प्रकृतिस्तमः ॥ 
अस्य चैतानि नामानि नित्यं प्रसवधसिणः । 
OCS यः कः स इति दुःखात्त ग्यते योगिभिः शषिवः ॥ 
युवां तु ना ती एप बोजी सवान्‌ बीजसई योनिः सनातनः। 

इयं हि प्रकृतिः सूक्ष्मा मायाशक्तिदुरत्यया ॥ च्या सर Bo डी 
तस्या अधीश्वरः साक्षात्‌ त्वमेव पुरुषः परः । 

स्वं सवयज्ञ इज्येयं क्रियेयं फलूभुगू भवान्‌ ॥ शिव उवाच (विष्णु प्रति ) 


शुणब्यक्तिरियं देवी व्यज्षको गुणभुग्‌ भवान्‌ । | प्रकाशां चाग्रकाशञ्च जङ्गमं स्थावरञ्च यत्‌। 
त्वं हि सर्वशरीरयात्मा श्रीः शरोरेन्द्र्याशया। ` विश्वरूपमिंदं सवं रुद्रनारायणास्मकम्‌ ॥ 
नामरूपे भगवती. प्रत्ययस्त्वमपाश्रयः॥ ` अहमपक्‍िभवान्‌ सोमो भवान्‌ रात्रिरइं दिनम्‌ । 


( श्रीमद्भा० ६। १९ | ११-१३) ` अवान्‌ ऋततमहं सत्यं भवान्‌ क्रतुरइं फलम्‌ ॥ 


भवालू ज्ञानमहं ज्ेयमहं जप्यं भवान्‌ जपः । 
आवाभ्यां सहिता चैव गतिनॉन्या युगक्षये॥ 
आत्मानं प्रकृति विद्धि सां विद्धि पुरुषं शिवम्‌। 
अवानङशरीरं से स्वं तव तयैव च॥ 


(अ० २५) 


विष्णुके मोहिनी अवतारकी कथामें इस भावको चरितार्थ 


किया है । 
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दिचस्य हृदयं चिष्णुः विष्णोश्च हृदयं शिवः । 

ऐसे ही ब्रह्माका इनसे अभेद है । त्रिमूति--विष्ण-ब्रह्मा- 
महेशकी, सरखती-लक्ष्मी-गौरीकी, सत्त्व-रजस-तमसकी, 
ज्ञान-इच्छा-क्रियाकी सदा अभेद्य हे । इन सबका समाहार 
शक्ति-शक्तिमानमे होता हे । एवम्‌ 

शक्तिशक्तिमदुस्थं हि शाकः दैवमिदं जगत्‌। 

नमस्तस्यै नमस्तस्मै नसस्ताभ्यां नसो नमः ॥ 


ee 


शक्ति-तत्त 


( ळेखक--'भारत-धमे-महामण्डल' के एक महात्मा ) 


देवि प्रपन्नातिंहरे शिवे त्वं 


वाणीमनोबुद्धिभिरप्रमेया । 
यतोऽस्यतो नेव हि कश्चिदोदाः 

स्तोतुं खशब्देभवती कदाचित्‌ ॥ 
त्वं निर्युणाकारविवर्जितापि 

स्वं मावराज्याञ्च बहिगंतापि । 
सर्वेन्द्रियागोचरतां रातापि 

स्वेका झखण्डा विसुरहयापि॥ 
स्वभक्तकछ्याणविवद्धनाय 


घृत्वा स्वरूपं सगुणं हि तेभ्यः । . 
निःश्रेयसं यच्छसि भावगम्या 

त्रिभावरूपे भवती नमामः ॥ 
रवं सच्िदानन्दमये स्वकीये 

अझस्वरूपे निजजविज्ञभक्तान्‌ । 
तेशरूपे च विधाप्य मात- 

रुपासकान्‌ द॒शंनमास्मभक्तात्‌ ॥ 
निष्क्रासयज्ञावळिनिष्टसाधकान्‌ 

बिराट स्वरूपे च विधाप्य दशनम्‌ 
श्रुतेमंहावाक्यमिदं मनोहरं 

करोष्यहो 'तस्वससीति' साथकम्‌ ॥ 


हे देवि | हे प्रपन्नातिहरे !! हे शिवे !!! तुम वाणी, मन 
और बुद्धिसे अगोचर हो; इस कारण इस संसारमै ऐसा कोई 
नहीं हे जो शब्दद्वारा तुम्हारी स्तुति कर सकता हो । तुम 
आकाररहित, भावातीत, गुणातीत, अखण्ड, अद्वितीय, 
विभ और सब इन्द्रियोके द्वारा अग्राह्य होनेपर भी अपने 


भक्तोंके कल्याणके अर्थ ही सगुण रूप धारण करके भावगम्य 
होकर उनको निःश्रेयस प्रदान करती हो । हे त्रिमाव- 
रूपिणि ! तुमको प्रणाम है । तुम अपने ज्ञानी भक्तोंको 
सच्चिदानन्दमय ब्रह्मरूपमें दर्शन देकर, उपासक भक्तोको 
ईश्वरील्पर्मे दशन देकर और निष्काम यज्ञनिष्ठ भक्तोंको 
विराट्रूपमे दशन देकर “तत्त्वमसि? महावाक्यकी चरितार्थता 
करती हो । 


शक्तिमान्‌ और शक्तिमें वस्तुतः अभेद है। शक्तिमान्‌, 
और शक्तिकी प्रथक्‌-प्रथक्‌ सत्ता जबतक परोक्षानुभूति अथवा 
अपरोक्षानुभूतिद्वारा प्रत्यक्ष की जाती है तबतक यह मानना ही 
पड़ेगा कि शक्तिमानसे शक्तिका प्राधान्य है । एक गायक 
जिसमें अलौकिक गानशक्तिका विकास है; उसकी अपेक्षा 
उसकी गायनशक्तिका आदर, उपयोग और महत्त्व 
अधिक पाया जायगा। वह गायक यदि अपनी गानशक्ति- 
का प्रयोग करे तो उसका दर्शन न करके भी उसकी 
मधुर शब्दमयी सृष्टिके विलासमें जगत्‌ मुग्ध होता है; 
परन्तु जब वह अपनी शक्तिको अपनेमें अव्यक्त रखता 
हों उस समय उसके खरूपकों देखकर कोई भी मुग्ध 
नहीं हो सकता । इसी कारण शक्ति-उपासनाका विस्तार; 
शक्ति-उपासनाका उपयोग और शक्ति-उपासनाका महत्व 
पुराण, तन्त्र आदि शाञ्जोमे अधिक पाया जाता है। 
वस्तुतः उपासना सगुण ब्रह्मकी होती है। जबतक द्वेत-भान 
है तमीतक उपासनाका सम्बन्ध रह सकता है, और द्वेत-मान 
तमीतक रह सकता है जत्रतक सगुणत्य है। इसी कारण 
वेदसम्मत यावत्‌ झाख्रोमे सगुण-उपासनाका ही अधिक 
विस्तार दै । सगुण-उपासनाके पद्चमेदोमेंसे चिदभाव 


ॐ दाक्ति-तच्व ॐ 


आश्रयकारी विष्णु-उपासना, सदूमाब-आश्रयकारी शिव- 
उपासना, भगबत्तेज-आश्रयकारी सूर्य-उपासना, मगवद्‌- 
भावमयी बुद्वि-आश्रयकारी धीश-उपासना और भगवत्‌ 
शक्ति-आश्रयकारी झंक्ति-उपासना दै | ब्रह्मानन्द-विलास- 
रूपी सुष्टिदशामें ब्रह्मपदसे घनिष्ठ सम्वन्ध रखनेवाले चित्‌, 
सत्‌, तेज, बुद्धि और शक्ति ये ही पाँच हैं । चित्‌-सत्ता 
जगतको दिखाती है, सत्‌-सत्ता जगत्के अस्तित्वका अनुभव 
कराती है, तेज जगतको ब्रह़की ओर आकर्षण करता है, 
बुद्धि सत्‌-ब्र्म और असत्‌-जगत्का भेद बताती है और 
शक्ति सृष्टि-स्थिति-लय करती हुई जीवको बद्ध भी कराती 
है तथा मुक्त भी कराती है। इसी कारण इन पाँचोंके 
अबलम्बनसे सगुण पञ्चोपासनाका विज्ञान निर्णीत हुआ है | 
उपासक इन्हीं पाँचोंके अवलम्बनसे बरह्मसान्निध्य प्राप्त करके 
अन्तमें ब्रह्मसायुज्य प्राप्त कर लेता है। पञ्चउपासनाओकी 
पाँच गीताएँ इसी कारण अपने-अपने इष्टको जगजन्मादि- 
कारण मानकर ब्रह्मरूपसे निर्देश करती हैं । 


अनन्तकोटिब्रह्माण्डमय इश्यप्रपञ्च ब्रह्मशक्तिका दी 
विलास है । ब्रह्मशक्ति ही सृष्टि-स्थिति-ल्य करती दै, वही 
अविद्या बनकर जीवको बन्धन-जालमै फँसाती है और विद्या 
बनकर उसको ब्रह्मसाक्षात्कार कराकर सुक्त कर देती है; 
दूसरी ओर ब्रह्मशक्ति और ब्रहामे “अहं ममेतिवत भेद 
नहीं है । शक्तिमानसे शक्तिकी विशेषता केसी है सो गायक 
और गानशक्तिके उदाहरणसे ऊपर कही ही गयी है। 
उसी ब्रह्मशक्तिके भेद वेद और शास्त्राने चार प्रकारके कहे 
है । अद्ममे सर्वदा लीन रहनेवाली ठुरीयाशक्ति कहाती है, 
यही ब्रह्मशक्ति खखरूपप्रकाशिनी है । ब्रह्मा, विष्णु, महेदाकी 
जनंनी, निगुण ब्रह्मको सगुण दिखानेवाली; ब्रझआिङ्गित 
महाशक्ति कारणशक्ति कहाती है । यही शक्ति कमी विद्या 
बन जाती है, कभी अविद्या बन जाती है । ब्रह्मशक्तिके सत्त्व- 
प्रधान और तमःप्रधान एथक-प्रथक दो भाव ही इसके कारण 
हैं। ब्रह्मशक्तिका तीसरा भाव सृष्टि करनेवाली ह्ली शक्ति 
स्थिति करानेवाली वैष्णवी शक्ति और लय करानेवाली शेबी 
शक्ति समझी जाती है; ये ही तीनों सूक्ष्म शक्तियाँ कहाती 
हैं । चाहे खावर-सष्टि हो, चाहे जङ्गमसष्टि हो; चाहे 
ब्रक्षाण्ड-सृष्टि हो, चाहे पिण्ड-सृष्टि हो; सर्वत्र सृष्टि, स्थिति 
और लयके क्रम एवं अखित्वको रखनेवाली ये ही सुक्ष्म 
ब्रक्षशक्तियाँ हैँ । भगवान ब्रह्मा, भगवान्‌ विष्णु ओर 


. भगवान शिव, जो प्रत्येक ब्क्षाण्डके नायक है? वे इन्हींकी 
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सहायतासे अपना-अपना कार्य सुसम्पन्न करते हैं और 
उस महाशक्तिकी चतुर्थ अवस्था स्थूल-शक्ति कहाती हे। 
स्थूल-शक्तिका अनुभव पदार्थविद्याके द्वारा मी होता हे । 
स्थूल जगतूकी अवस्थाओका परिवतन, उसका धारण 
आदि सब कार्य इस शक्तिकै द्वारा सुसिद्ध होते रहते हैं । 
ताडित-शक्ति आदि अनेक इसके मेद हैं। इस कारण भी 
शक्ति-उपासनाका विस्तार और महत्त्व अधिक हे । 


समष्टि-व्यष्टिरूपी ब्रह्माण्ड-पिण्डात्मक सृष्टि ब्रह्मशक्तिका 
ही विलास है | वह चठुदेशलोकमय है। प्रत्येक ब्रह्माण्डमें 
भू) भुवः; खः आदि सात ऊध्वछोक और अतल, वितल 
आदि सात अधोलोक हैं । सात ऊध्बेलोकोर्मे देवताओंका 
वास हे और सात अधोलोकोर्मे असुरांका वास हे । यह 
मृत्युलोकरूपी भारतवर्ष एक ब्रह्माण्डका ऋष्छः वाँ अंश 
है । चौदह छोकॉमेंसे भूलोक एक लोक है । भूलोकके सात 
द्वीप हैं । उन सात द्वीपोर्मेंसे जम्बूढीपके बारह विभाग हैं । 
वे ही नौ वर्ष, प्रेतलोक, नरकलोक और पितृलोक कहाते 
हैं । उन बारह भागोमेंसे एक भारतवर्ष हे और वह जम्बूः 
द्वीपका बर वाँ भाग हे । इस प्रकारसे १२१८७-८४१८१:४- 
११७६ भाग होते हैं । इससे प्रतीत होगा कि हमारा यह 
सृत्युलोक अथात्‌ सारी एथिवी चतुदंश भुवनोंका एक छोटा- 
सा अंश है । ऐसे अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड जगजननी ब्रह्मशक्तिः 
के गर्ममँ निहित हैं | हमारे इस ब्रह्माण्डमेसे हमारे इस 
सृत्युलोककी महिमा कमंभूमि होनेसे अधिक बतायी गयी है । 
यहीं जीर्योका मातृगर्मसे जन्म होता है; अन्य लोकोमें जीवः 
गणका मातृग़र्भसे जन्म नहीं होता । यहींके जीव अपने-अपने 
कर्मोके वश होकर मृत्युके अनन्तर आतिवाहिक देहके दारा 
उन-उन लोकोमे देवी सहायतासे पहुँचते हैं | पिण्ड तीन 
श्रेणीका होता दै । एक सहजपिण्ड उद्धिजादि योनिर्योका, 
मानवपिण्ड मनुष्यांका और दैवपिण्ड देवता, असुर आदिका 
कहाता है । मृत्युलोकके अतिरिक्त जितने लोक हैं वे सब 
देवलोक कहाते हैं, उनमें दैवपिण्डघारी देवताओंका ही 
वास हे । सहजपिण्डधारी अथवा मानवपिण्डधारी जीव 
अपनी इच्छासे दैवपिण्डधारी जीवांको देख नहीं सकते | 
यदि देवतागण इच्छा करें तभी वे देख सकते हैं। देवलोक 
हमारे पाथिवलोकसे अतीत और सूकम हैं। सुर जिस प्रकार 
देवपिण्डधारी हैं उसी प्रकार असुर भी दैवपिण्डधारी हैं । 
भेद इतना ही है कि देवताओमे आत्मोन्सुख-दत्तिकी 
प्रधानता है और असुरोंमें इन्द्रियोन्सुख-वृत्तिकी प्रधानता 
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है । यही कारण है कि सूक्ष्म देवलोकमें देवासुरसंग्राम प्रायः 
हुआ करता है। परन्तु देवतागण उन्नत अभिकारी होनेसे 
कदापि असुरःराज्यको छीननेकी इच्छा नहीं करते, अपने 
ही अधिकारके लोकमें तृस रहते हैं । विषयलोछप होनेके 
कारण असुरोंकी प्रवृत्ति सदा देवराज्य छीननेकी ओर 
बनी रहती है। यही देवासुरसंग्रामका मूल कारण है। 
सृत्युलोकमें भी मानवपिण्ड देवासुरसंग्रामके लिये दुरीरूप 
हैं | उनको असुरगण और देवतागण अपने-अपने ढंगपर 
अपने-अपने अधिकारसें लानेका प्रय्न करते रहते हैं । यही 
सनुष्यपिण्डमें पाप-पुण्यसे सम्बन्धयुक्त कुमति और सुमतिका 
युद्ध है । देवासुरसंग्राममें जत्र-जब असुरोकी जय होने लगती 
है तब-तब ब्ह्मशक्ति महामायाकी कृपासे ही पुनः असुरों- 
का पराभव होकर सूक्ष्म देवराज्यमें शान्ति स्थापित होती है। 
उसका उदाहरण पिण्डमें भी देखनेयोग्य है। पापमति 
मनुष्य जत्र पापपङ्कमें फँस जाता है, तब पुनः उसका उस 
दलद्लसे निकलना कठिन होता है । ऐसे समयमै शुरुत्रल 
अथवा देववल- थे ही उसके सहायक होते हैं; यह सब उस 
अखिललोकजननी महाशक्तिकी पाका ही रूपान्तर है । 


जगत्कारण परमात्मा ब्रह्म जिस प्रकार सत्‌, चित्‌ और 
आनन्दरूपसे त्रिभावद्वारा जाने जाते हैं, पुनः पराभक्तिके 
अधिकारी भाबुक भक्तगण जिस प्रकार उनके इन तीनों 
भावोंके अनुसार ब्रह्म, ईश्वर और विराट्रूपसे अपने हृदय- 
सन्दिरमें एथकप्रथक्‌-भावसे उनके दशन करके आनन्द- 
सागरमें अयगाहन करते हैं, वैसे ही संसारकी सब वस्तुएँ भी 
त्रिभावात्मक हैं । कारण, ब्रह्ममें जिस प्रकार तीन भाव हैं, 
उसी प्रकार कार्यत्रह् भी त्रिमावात्मक है । इसी कारण वेद 
और वेदसम्मत शास्र भी त्रिविध अर्थमय हुआ करते हैं | 
इसी सर्वतनत्रसिद्धान्तस्वरूप प्राकृतिक नियमके अनुसार 
देवासुरसंग्रामके भी तीन खरूप हें । देवासुरसंग्रामका 
अध्यात्मखरूप प्रत्येक पिण्डमें क्लिष्ट और अक्लिए्र-वत्तिके 
नित्य युद्धद्वारा प्रकट होता है | उस युद्धका अधिदैव स्वरूप 
सूक्ष्म देयराज्यमें देवराज और असुरराजकी सेनाओंके द्वारा 
प्रकर होता है और उसका अधिभूत-रूप इस मृत्युलोके 
नाना सामाजिक और राजनेतिक युद्धके द्वारा प्रकट होता 
रहता दै । ; 


शक्ति और झक्तिमानका अह मभेतिवत्‌? अमेदत्व है । 
उदाहरणसे यह भी दिखाया गया कि सुष्टिमें शक्तिमानसे 


क. तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


TT 
शक्तिका ही आदर और विशेषता होती है। उपासनामें 
इन्हीं दोनोंके विचारसे भगवत्सान्निध्य प्राप्त करनेकी शैली 
बाँधी गयी है । किसी-किसी उपासनाप्रणालीमें शक्तिमानको 
प्रधान रखकर उसकी शक्तिके अवल्म्बनसे उपासनाकी 
साधनप्रणाली निर्णीत हुई है । कहीं-कहीं शक्तिको प्रधान 
मानकर शक्तिमानका अनुमान करते हुए उपासनांप्रणाली 
बनायी गयी है। पहली दशाके उदाहरणमें वेद और शात्रोक्त 
निर्गुण तथा सगुण उपासनाके प्रायः सब भेद पाये जाते है । 
दूसरी दशा, जो अपेक्षाक्ृतः आत्मज्ञानरहित है, उसमें केवळ 
अनुमानबुद्धिद्वारा एक ईश्वर हे--ऐसा जानकरं उनके नाना 
शुणोंका स्मरण करके विभिन्न धर्ममतों और पम्थोंके उपासक 


'उस सर्वजीवहितकारी भगवानकी ओर अग्रसर होकर कृत- 


इत्य होते हैं । पहली अवस्थामें आत्मज्ञान रहनेसे मगवत्‌- 
खरूपका विकास यथावत्‌ भागवतके मनोमन्दिरमें बना 
रहता है और दूसरी दशामें आत्मज्ञानका विकास न रहनेसे 
भक्त केवल भगवानुकी मनोमुग्धकारिणी झक्तियोंके 
अवलम्बनसे मनबुद्धिसे अगोचर परमात्माको मनोमन्दिरमें 
बेठानेका प्रय करता है श्रीमगवानकी मातृभावसे उपासना 
करनेकी अनन्त वैचित्र्यपूर्ण: जो झक्ति-उपासनाकी प्रणाली है 
वह पूर्वोक्त उन दोनोसे विलक्षण ही है | इस उपासना- 
विज्ञानमें शक्ति और शाक्तिमानके अभेदका लक्ष्य सदा रक्खा 
गया है। वे ही शाक्तिरूपमें उपास्य-उपासकका सम्बन्ध 
स्थापन करते हैं और वे ही शक्तिमान्रूपसे शक्तिभावापन्न 
भक्तको अपनेमें मिलाकर मुक्त कर देते हैं । यही इस तृतीय 
तथा अनुपम शैलीका मधुर और गम्मीर रहस्य है । 


तम्त्रशाओंके अनुशीलन करनेसे यह सिद्ध होता है 
कि पञ्जउपासनामेंसे विष्णूपासना, शिवोपासना; गणपति- -* 
उपासना और सूर्योपासना--इन चारोंके उपास्योंके ध्यान 
पॉच-सातसे अधिक नहीं हैं। इसी तरह अवतारो- 
पासनाके जो भेद हैँ वे सब एक ही प्रकारके हैं; परन्तु शक्ति- - 
उपासनाके भेद अनेक हैं | ददा महाविद्याओके भेद, 
चतुष्षष्टियोगिनीभेद्‌, चदुर्विशातिप्रकरणके मेद, नवावरण- 
देवियाँके भेद और जितने पदधारी देवता हैं उन सबकी 
शक्तियाँके भेद, इस प्रकारसे शक्ति उपासनाके उपास्योंके' 
अनेक भेद हैं । झक्ति-उपासनाकी दूसरी विलक्षणता यह है 
कि अन्य चार सगुणोपासना अथवा अवतारोपासनामें केवल 
एक ही आचारसे पूजा होती है; परन्तु शक्ति-उपासनामें 
वीराचार, पइवाचार और दिव्याचार--ये तीन आचार 


~~ 
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एयकःएथक्‌ तो माने ही गये हैं और इन तीनोंमें भी 
अन्तमावरूपसे कई-कई मेद माने गये हैं | इससे सात्विक, 
राजसिक, तामसिक अधिकारोंके कितने ही अलग-अलग 
अधिकारी साधक हों, सबकी तृप्ति और उन्नतिका अलग- 
अलग मार्ग शक्ति-उपासनामें बताया गया है । यह 
विलक्षणता अन्य उपासनाओंमें नहीँ पायी जाती । तीसरी 
विलक्षणता शक्ति-उपासनाकी यह है कि अन्य उपासक- 
सम्प्रदायोमें राग-द्वेषका प्रचार प्रायः देखनेमें आता है । 
शैव-सम्प्रदाय और वैष्णव-सम्प्रदायमें कहीं-कहीं विरोध 
देख पड़ता है, इसी प्रकार अवतारोपासनामें भी पक्षपातकी 
झलक देख पड़ती है; परन्तु शाक्ति-उपासनाका दायरा 
इतना विशाल है और उसके अधिकारमेद इतने यथेष्ट 
होनेपर भी सबमें इस प्रकारका सामझस्प है कि जिससे 
उनके आपसमें तो रागऱ-द्वेष हो ही नहीं सकता किन्तु अन्य 
सम्प्रदायवालोंसे भी उनका रागद्वेष नहीं होता । इसका 
कारण यह है कि उपासना-सम्बन्धसे विभिन्न शक्तिमानोंमें 
शक्तिकी अद्वेत सत्ताका विचार करनेकी प्रणाली इस 
उपासनाके झाख््ोमें बतायी गयी है। शक्ति-उपासनाकी चतुर्थ 
विलक्षणता यह है कि अन्य उपासनाओंमें ब्रह्मसायुज्य- 
प्राप्तिके लिये पूर्यापरसम्बन्धका आश्रय लेना पड़ता है, 
यथा--अवतारोपासनामें अवतारविग्रहइ, भगवान्‌ विष्णु 
औंर्‌ तदनन्तर महाविष्णुकी भावना और तदनन्तरं निर्गुण 
स्वखरूपकी उपलब्धि | इसी प्रकार विष्णपासना ऑर शिवो 
पासनामें भगवान्‌ विष्णु या भगवान्‌ रुद्र, तदनन्तर 
महाविष्णु या महारुद्र और तदनन्तर खखरूपका अवलम्बन 
लेना पड़ता है । परन्तु शक्ति-उपासनामें यदि साधक उपयुक्त 
हो तों शक्ति-शक्तिमानके अमेदरूपी खखरूपका स्वानुभव 
तुरन्त ही प्राप्त करता है । 


सगुण पञ्च उपासनाओंमेसे शक्ति-उपासनाके विज्ञानः 
शात्रका मौलिक सिद्धान्त यह है कि सचिदानन्दमय 
निर्गुण ब्रह्म और उनकी गुणमयी महाशक्तिमें काल्पनिक 
भेद है, तत्त्वतः कोई भेद नहीं । जत्र उनकी शक्ति उनमें 
अब्यक्ता रहती है तो यही उनका निर्गुणत्व हे और जब्र 
उनकी शक्ति उनमें व्यक्ता होती हे तो वही उनका सगुणत्व 
है । द्वेत-प्रपञ्चकी अवस्था और सृष्टिकी अवस्थामै उनका 
खस्वरूपका स्वानुभव प्राप्त करानेमें सहायता देनेवाली 
शक्ति विद्या कहाती है और स्वस्वरूपको सुला देनेवाली 
शक्ति अविद्या है। वे दोनों ही ब्रह्मशक्तिके प्रथक-प्रथक 
रूप हैं । निर्गुण ब्रह्म और सगुण ब्रह्ममें जो मेद प्रतीत 
कराती है वह भी ब्रह्मशक्ति महामाया ही है । सुतरां केवल 
ब्रह्मशक्तिकी महिमाके ही लिये ब्रह्मका सगुण और निर्गुण- 
रूपका अनुभव होता है । वही ब्रह्मशक्ति चित्सत्ताप्रधाना 
होकर वैष्णव-सम्प्रदाय, सत्सत्ताप्रधाना होकर शैव-सम्प्रदाय, 
तेजोमयी होकर सौर-सम्प्रदाय और बुद्धिरूपा होकर 
गाणपत्य-सम्प्रदायकी ट्रथक्ता सजन करती है. और 
अपनी शक्तिके नाना मेदोसे नाना अवतारोंकी महिमाका 
जगतूमें प्रचार करती दै, जैसा कि आद्याशक्तिका विकास 
कुष्णविग्रहमें, ताराशक्तिका विकास रामविग्रहमें इत्यादि। 
इसी प्रकार नाना देवता, ऋषि और पितरोमें अपनी विभिन्न 
शक्तियोंका विकास करके उनके प्रथक्‌-प्रथक्‌ अस्तित्वकी 
रक्षा करती है। वही त्रिगुणमयी महाशक्ति ब्रहममें व्यक्त 
होकर प्रथम काळ और तदनन्तर देशको प्रसव करतो है; 
तदनन्तर त्रिमूति-जननी बनकर भगवान्‌ ब्रह्मा, भगवान्‌ 
विष्ण और भगवान्‌ शिवकों प्रसव करती है । पुनः अपनी 
त्रिविध शक्तियोंकों उन्हें देकर सुष्टि-स्थिति-लय-कायं कराती 
रहती है । यही शक्तितत्त्व है । 


अम्ब-अचु्कम्पा 
( ढेखक ख० पं० श्रीकृष्णशंकरजी तिवारी एम० पु० ) 
दारै दुख दारिद घनेरे सरनागतके, अंब अनुकंपा उर तेरे उपजत ही। 
मंदिरमे महिमा विराजै इंदिराकी नित, गाजे झनकार धुनि कंचन-रजत ही ॥ 
गाज-सी परत अनसहन बिपच्छिनपै, मत्त गजराजनकी घंटा रारजत ही। 
हारे द्विय सारे इथियार डरि डारे देत, हारे देत हिम्मत नगारेके वजत ही॥ 


शाक्ते-तत्व-रहस्य 


( लेखक--आचायं श्रीबाळकृष्णजी गोस्वामी ) 


क्तिविषयक आलोचना बड़ी ही 
रहस्यमयी है । इसके विषयमें मनुष्यों- 
के कई प्रकारके विचार हैं। कुछ 
लोगोंका' कहना तो यह है कि शक्ति- 
के अतिरिक्त शक्तिमान्‌ नामकी कोई 
वस्तु ही नहीं है | शक्ति-समुदाय ही 
बस्तुरूपसे प्रतीत होता है । जैसे 
£। अभि एकवस्तुरूपसे ज्ञात होती है । 
इसमें प्रकाश, उत्ताप, दाह आदि 
शक्तिरूपसे अवस्थित हैं; यदि इसमेंसे ये निकाल दिये 
जायें तो अभिका कोई अस्तित्व ही नहीं रह जाता । 
इसके विपरीत दूसरे छोगोंका कहना है कि वस्तुगत 
' धर्म ही शक्तिरूपसे प्रकाशित है, वस्तुसे एथक शक्तिकी कोई 
सत्ता ही नहीं है । जैसे प्रकाश, ताप, दाह आदि अग्निसे 
प्रथक्‌ प्रतीत नहीं होते। अतः शक्ति कोई वस्त नहीं है, 
शक्तिमान ही वस्तु है । यदि विचारकर देखा जाय तो यह 
दोनों ही मत समीचीन प्रतीत नहीं होते--दोनोंहीमें तत्त्व- 
ज्ञानकी न्यूनता उपलब्ध होती है । वस्तु तो शक्ति और 
शक्तिमान्‌ दोनों ही हैं। क्योंकि दोनोंका अस्तित्व पृथकू-पथक्‌ 
प्रतीत होता है, वस्तु और वस्तुकी शक्ति-ये दो शब्द 
दोनोंके लिये एथक-प्रथक व्यवहृत होते हैं । 


वस्तु दो प्रकारकी होती है--एक वास्तविक वस्तु, 
दूसरी अवास्तविक वस्तु । आश्रय-वस्तु ही वास्तविक वस्तु 
है, आश्रित वस्तु अवास्तविक होती है । आश्रय-वस्तु 
स्वाधीन होती दै, आश्रित वस्तु पराधीन होती है । शास्र- 
सिद्वान्तसे तो भगवत्‌-दान्द-वाच्य श्रीकृष्ण ही एकमात्र 
वास्तविक वस्तु हैं । श्रीमद्भागवतमें श्रीज्ुकदेवजीने महाराज 
परीक्षितसे कहा है-- 

सवेषामपि वस्तूनां भावार्थो भवति स्थितः । 

तस्यापि भगवान्‌ कृष्णः किमन्यद्वस्तु रूप्यताम ॥ 

अर्थात्‌ प्राकृत, अप्राकृत समस्त वस्तुआँकी स्थिति 
श्रीकृष्ण-दाक्तिमे है और उसका आश्रय भगवान्‌ श्रीकृष्ण 
हैं; अतः इनसे भिन्न अन्य वस्तुक्रा अस्तित्व किस प्रकार 
निरूपण हो सकता है ! 


श्रीकृष्णके परत्वनिरूपणकी यहाँ विशेष आवश्यकता 
नहीं है, क्योंकि इसको तो इम “कल्याण” के गत विदोषाङ्को- 
में स्पष्ट कर आये हैं । यहाँ तो केवल भ्रीकृष्ण-शक्तिके सम्बन्ध- 
में ही कुछ आलोचना करनी है । 


श्रीकृष्ण अनन्त शक्तिओके आकर हैं। अनन्त बल्माण्डों- 
में किन-किन झक्तियोका कहाँ-कहाँ विकास हुआ है, यह 
निश्चय करना मानवी विद्याबुद्धिके अतीत है । इस विषयमै 
शात्रोके आधारपर केवल इतना ही कहा जा सकता है कि 
इनकी एक खरूप-भूता पराशाक्ति है, उसीसे अनन्त शक्तियों- . 
का विकास है । यथा-- 


परास्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते । 


अर्थात्‌ एक ही पराशक्ति विविध प्रकारसे सुनी जाती 
है । इस पराशक्तिको चित्‌-शक्ति, अन्तरङ्गा-शक्ति, आत्म- 
माया या योगमाया नामसे भी अभिहित किया गया हे । 
"मीयते अनया इति माया'-इस व्युत्पत्तिके अनुसार, जिससे 
हम उसे जान सकें उस “ज्ञान? का नाम माया है । निषण्डु- 
कोषमें भी ज्ञानको माया कहा गया है--“माया वयुनं ज्ञानम्‌? 
परमार्थ-विषयमें जिस मायाकी निन्दा की गयी हे, वह जडीय 
माया है--यह आत्ममाया नहीं है | कुछ लोग भ्रमवश 
“सम्मवाम्यात्ममायया' इत्यादि वाक्याँमें आये हुए “आत्म- 
माया" शब्दका अर्थ भी शुणमयी “जडमाया? जानकर 
भगवानकें अवतारोंको सगुण अथात्‌ मायिकशुणवान्‌ मान 
लेते हैं । उन्हें यह नहीं ज्ञात है कि भगवान्‌ कभी मायिक 
गुणोंसे युक्त नहीं होते-वे तो नित्य कल्याणगुणगणोसे 
अलंकृत रहते हैँ । जडमाया उनकी बहिरङ्गा शक्ति होकर 
भी लजाके कारण उनके सम्मुख नहीं ठहरती । 


साया परैस्यभिसुखे 'च विळजसाना । 


अर्थात्‌ माया लजावती होकर .मगवानके सामनेसे 
इट जाती है । , 

जिस प्रकार प्रकाश और अन्धकार दोनों ही सूर्यकी 
शक्तियाँ हैं, किन्तु सूर्य अपने प्रकारासे अन्धकारको विदूरित 
कर निज स्वरूपमें स्थित रहता है, इसी प्रकार भगवान्‌भी 
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चित्‌-शक्तिद्वारा जडमायाका निराकरण कर स्वात्मार्म स्थित 
रहते हैं । जैसा कहा है-- 


मायां व्युदस्य चिच्छक्तया केवल्ये स्थित आत्मनि । 


इसका तात्पर्य यह है कि भगवानके समस्त कार्य 
चित्‌-शक्ति अर्थात्‌ आत्ममाया द्वारा ही सम्पन्न होते हैं, 
जडमायाके द्वारा नहीं होते । जडमायाकी क्रिया केवळ 
जड-जगतके भीतर ही होती रहती है सो भी चिन्मायाकी 
अधीनतामें | जडमायाके सम्बन्धमे अधिक कुछ न कहकर 
यहाँ हम केवळ आत्ममायाका ही विवेचन करेंगे । सर्वाश्रय, 
सवशक्तिसम्पन्न श्रीकृष्ण ही एकमात्र बास्तविक वस्तु हैं । 
अन्य कोई वस्तु न इनके समान है, न इनसे अधिक है। 
इनकी एक स्वामाविकी पराशक्ति है। इस पराशक्तिके तीन 
विभाव, तीन प्रभाव एवं तीन अनुभाव हैं । चित्‌-शक्ति, 
जीव-शक्ति और माया-शक्ति, ये तीन विभाव हैं। इच्छा-दाक्ति, 
- ज्ञान-शक्ति और क्रिया-शक्ति, ये तीन प्रभाव हैं । सन्धिनी- 
शक्ति, संवित्‌-ाक्ति और आहादिनी शक्ति--ये तीन 
अनुभाव हैं । 


विभावसे तात्पयं यह है कि एक ही पराशक्तिके 
तीन विशेष भाव अर्थात्‌ परिणाम हैं । किसी वस्तुके अन्य- 
रूप हो जानेका नाम परिणाम है, जैसे दूध दही हो 
जाता है। किन्तु यह उदाहरण विकृत परिणामका है। दूधमें 
जब विकार होता है तब दही बनता है । श्रीकृष्ण-शक्तिमे 
विकार नहीं होता, यह अन्यरूपमें परिणत होनेपर भी 
विकृत नहीं होती | यह अविकृत परिणाम दो प्रकारका 
होता है-एक स्वरूप-परिणाम, दूसरा विरुद्ध परिणाम । जो 
धर्म वस्तुमें हैं, वही परिणाममें रहें और वस्तुमें किसी 
प्रकारका विकार न हो, उसे अविकृत स्वरूप-परिणाम कहते 
हैं। और वस्तु-धमके विपरीत परिणाम हो एवं वस्तु अविकृत 
रहे तो उसे अविकृत विरुद्ध परिणामक्रे नामसे कहा जाता है। 


यह विषय इतना जटिल है कि ब्रिना उदाहरणके 
इसका समझमें आना कुछ कठिन है । अतएव यहाँ एक 
प्राकृतिक-वैज्ञानिक दृष्टान्त देते हैं | यह बात बड़े लोग ही 
नहीं किन्तु छोटे बचेतक जानते हैं कि एक अंग्रेजीके ए 
अक्षरके आकारका लोहेका टुकड़ा होता है, इसके सामने 
सुई रखनेसे यह उसे अपनी ओर खींचने लगता है । यह 
आकर्षण-दक्ति चुम्प्रकसे इसमें दी जाती है । छोहेम लोहेकों 
आकर्षण करनेकी शक्ति नहीं होती । एक ही चुम्बकसे 


अनेक लोहेके टुकड़े आकर्षण-शक्तियुक्त बनाये जानेपर मी 
चुम्त्रककी शक्तिमें कोई विकार या हास नहीं होता, वह 
अपने स्वरूपमें ज्या-का-त्या बना रहता है । यही अविकृत 
स्वरूप-परिणाम है । इसके भी दो रूपहैँ एक पूर्णक्रियावान्‌ 
परिणाम, दूसरा क्षुद्रक्रियावान परिणाम । वस्तुके स्वरूपमें 
यह पूर्णक्रियाके रूपसे रहता है, वस्तुसे अतिरिक्त क्षुद्रक्रियाके 
रूपमें होता है । विरुद्ध परिणामका दृष्टान्त भी चुम्वकमें ही 
मिलता है । इसे सम्मवतः अनेक लोग नहीं जानते होंगे। 
बिजली उत्पन्न करने का एक यन्त्र होता है, जिसे “डाइनामो? 
कहते हैं । इस यन्त्रमें मी चुम्बक होता दै, उसीसे बिजली 
उत्पन्न होती है । चुम्त्रकमें आकषण-दाक्ति होती हे एवं 
विजलीमें विकर्षण-शक्ति होती दै । चुम्बक अपनी आकषण- 
शक्तिके विरुद्ध विकर्घण-दाक्तियुक्त बिजलीको उत्पन्न करके 
भी विकृत नहीं होता । इससे कितनी भी ब्रिजली उत्पन्न 
होती रहे, तो भी यह वैसा ही रहता है जैसा यह होता 
है। यह अविकृत विरुद्ध परिणाम है | 


इन दोनों दृष्टान्तांसे परिणामका विषय मली प्रकारसे 
अवगत हो गया होगा । इसी प्रकार श्रीकृष्णकी पराशक्ति के 
तीन अविकृत परिणाम हैं-एक पूर्णस्वरूप-परिणाम; दूसरा 
क्षुद्रस्वरूप-परिणाम, तीसरा विरुद्ध परिणाम । श्रीकृष्ण खयं 
सच्चिदानन्दस्वरूप हें । इनकी पराशक्ति मी सच्चिदानन्द- 
स्वरूपिणी है। इसका पूर्णस्वरूप-परिणाम चित्‌-शक्ति है; 
इसीमें सच्चिदानन्दत्व पूणरूपसे हे । क्षुद्रस्वरूप-परिणाम 
जीव-शक्ति है; इसमें सच्चिदानन्दस्व स्वल्प परिमाणमे है । 
विरुद्ध परिणाम मायाशक्ति है । इसमें सब्चिदानन्दत्व विरुद्ध 
रूपमें है । 

चिजगतमें चित्‌-शक्ति दी परा हे और जीव-दाक्ति 
अपरा है एवं माया-शक्ति अधमा है । औविष्णुपुराणमें 
इनका निरूपण इस प्रकार है-- 


विष्णुञ्चक्तिः परा प्रोक्ता क्ष त्रज्ञाख्या तथापरा । 
अविद्या कमसंज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते ॥ 
अर्थात्‌ भगवानकी खरूप-शक्ति ही पराद्राक्ति हे, 
और क्षेत्रज्ञ (जीव) नामकी अपराशक्ति है । इनके 
अतिरिक्त कर्मनामकी अविद्या- माया तीसरी शक्ति है । 
इस जड-जगत्में चित-शक्तिकी क्रिया अव्यक्त है, 


अतः गीतामें जीवको ही परारद्यक्त एवं मायाको 
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अपराशक्ति कहा गया है, क्‍योंकि जड-जगत्‌ जीव-शक्ति- 
द्वारा ही धारण किया गया है। 


प्रकष-सावका नाम प्रभाव है । इच्छा, ज्ञान; क्रियाके 
बिना कोई भी कार्य सम्पन्न नहीं हो सकता । इनमेंसे एक- 
का मी अभाव हो तो सभी कार्म रुक जाते हैं । इसे भी 
एक उदाहरणसे ही समझिये। जेसे कि एक घडी है। 
इसकी बनावटसे यह बातं स्पष्ट है कि इसके बनानेवालेमें 
इच्छा, ज्ञान, क्रिया--ये तीनों ही विद्यमान हैं । यदि उसकी 
इच्छा न होती तो घड़ी नहीं बन सकती थी; यदि उसमे 
घड़ी बनानेका ज्ञान न होता तो भी घड़ी नहीं बनती 
और यदि वह घड़ी बनानेकी क्रियान करता तो भी 
घड़ीका बनना असम्भव था । अतएव किसी कतामें इन 
तीनोंका होना अत्यन्त आवश्यक है । श्रीभगवान्‌ ही एक- 
मात्र स्वतन्त्र कता हैं । उनकी पराशक्तिमें यदि ये प्रभाव 
न हों तो, क्या चिजगत्‌, क्या जेव-जगत्‌, क्या जड-जगतूका 
कोई कार्य हो सकता है ! पराशक्तिके इन तीन प्रभावोंका 
वर्णन श्वेताश्वतर उपनिषद्में सपष्टरूपसे पाया जाता हैः-- 


परास्य . शक्तिविविघैव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबळक्तिया च । 


अर्थात्‌ इन ( भगवान्‌) की खामाविकी पराशक्ति 
बल (इच्छा), ज्ञान और क्रियारूपसे विविध प्रभावकी 


सुनी जाती है । 


श्रीभगवानकी चित्‌-शक्तिम ये तीनों प्रभाव पूर्णरूपसे, 
जीव-शक्तिमें अब्परूपसे एवं मायाशक्तिमें विक्ृतरूपसे प्रास 
होते हैं । 

प्रत्येक भावमें रहनेवाले भाव अनुभाव कहाते हैं । 
्रीमगवानके खरूपगत तीन भाव हैं-सत्‌, चित्‌ और 
आनन्द । सतूमें सन्धिनी-शक्तिरूपसे, चितूमें संवित्‌-शक्ति- 
रूपसे एवं आनन्दम आह्वादिनी-शाक्तिरूपसे ये तीनों 
अनुभाव रहते हैं | ये भी तीनों चित्‌-शक्तिमें पूर्णरूपसे, 
जीव-दाक्तिमें अल्परूपसे एवं माया-दत्तिमें विकृतरूपसे 
रहते हैं । इन तीनों दाक्तिस्वरूप अनुभावोंका वर्णन 
विष्णुपुराणमें इस प्रकार है-- 

हादिनी सन्धिनी संविच्वय्येके सब संश्रये । ` 

हादतापक्ररी मिश्रा स्वयि नो गुणवर्जिते ॥ 

अथात्‌ सन्धिनी, संवित्‌ और ह्वादिनी-ये तीनों ठुममें 


हैं, क्योंकि तुम्हीं सबके आश्रय हो | हाद (सुख) और 
ताप ( दुःख ) इन दोनोंसे मिली हुई जो माया दै, बह तुममे 
नहीं है, क्योंकि तुम गुणोंसे वर्जित हो । 


इसका तात्पर्यं यह है कि श्रीकृष्णके समस्त कार्य 
पराशक्तिके इन विभाव, प्रभाव एवं अनुभावके द्वारा हीं 
सम्पन्न होते हैं, जिनका क्रम इस प्रकार है-- 


विभावरूपा चित्‌-शक्तिके प्रभाव अर्थात्‌ इच्छा-ज्ञान- 
क्रियांके द्वारा चिजगत्‌का उदय हुआ है । जीव-शक्तिके 
इन प्रमावत्रयके द्वारा जेव-जगत्‌, एवं माया-शक्तिके 
ग्रभावत्रयसे मायिक जगत्‌ प्रकट हुआ है। इनमें भी 
प्रत्येकमे तीन-तीन अनुभाव अर्थात्‌ सन्धिनी, संवित्‌ और 
हादिनी--ये शक्ति-त्रयरूपसे कार्य करते हैं । 


चित्‌-शक्तिके सन्धिनी-रूप अनुभावसे भगवद्धाम; 
भगवत्तनु आदि समस्त चिन्मय उपकरणोंका उदय हुआ है । 
भगवन्नाम, रूप, गुण एवं लीला आदि भी इसीके कार्य: 
हैं | चित्‌-शक्तिके संवित्रूप अनुभावसे समस्त भगवत्‌- 
ऐश्वये, माधुर्य, सौन्दर्यं आदिका अनुभव एवं ह्वादिनी- 
रूप अनुमाबसे प्रेमानन्दका आखादन होता है । 


जीव-शक्तिके सन्धिनीरूप अनुभावसे जीवकी 
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चचेतन्यसत्ता, नाम एवं स्थान प्रभ्गति . होते हें । इसके 
संवितूरूप अनुभावसे ब्रह्मज्ञान एवं हादिनीरूप अनुभावसे 
ब्रह्मानन्दका अनुभव होता है। अष्टाङ्गयोगगत समाधि- 
सुख या केवल्य-सुख भी इसीसे अनुभूत होता है । 


मायाशक्तिके सन्धिनीरूप अनुभावसे समस्त मायिक 


_विश्व-त्रह्माण्ड एवं बद्ध जीयके देह, इन्द्रिय आदि संघटित 


हुए हैं । इसीसे बद्ध जीवोंके प्राकृतिक नाम, रूप, गुण, 
जाति आदि भी हुए हैं। इसके संवितूरूप अनुभावसे बद्ध 
जीवकी चिन्ता, आशा, कदपना आदि समस्त विचार 
उत्पन्न हुए हैं । और इसके हादिनीरूप अनुभावसे भौमिक, 
स्थूल सुख एवं स्वर्गीय सूक्ष्म सुख प्रास होते हैं। 


इस सबका सारांश यह है कि एकमात्र श्रीकृष्ण ही 
पूर्ण शक्तिमान हैं एवं उनकी पराशक्ति ही महती शक्ति है | 
इन शक्ति और शक्तिमानमें परस्पर भेद भी है, अभेद भी 
है और ये दोनों ही एक साथ नित्य एवं सत्य हैं | इनका 
सामज्ञस्य मानवी चिन्ताके अतीत दै, अतः इसे अचिन्त्यः 
मेदाभेदतच्वके नामसे निर्देश किया गया है । 


# समता, विषमता # ; . ३३ 
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हर ये अचिन्सशक्तिसम्पन्न श्रीकृष्ण सब्विदानन्दखरूप 
हें, ये आत्माराम हॅ--अर्थात्‌ अपनी आत्मामें ही रमण 
करनेवाले हैं । ये स्वयं ही मोक्ता हैं एवं स्वयं ही भोग्य 
हे । जीव जिस प्रकार अपनेसे प्रथक्‌ पदार्थोसे सुख प्रास 
करते हैं, ये उस प्रकार नहीं करते। इनमें चिदंश भोक्ता 
है एवं आनन्दांश भोग्य दै अर्थात्‌ ज्ञान ही आनन्दका 
अनुभव करता है । परन्तु कोई भी मोक्ता भोग्य वस्तुसे 
धथक्‌ हुए बिना उसे भोग नहीं सकता | इससे जब उन्हे 
भोग्यके भोगनेकी इच्छा होती है तब ये अद्वितीय होकर 
भी दो रूप धारण करते हैं । यह विषय उपनिषदोंमें इस 
प्रकारसे वर्णित है-- 


स चै नैव रेमे, तस्मादेकाकी न रमते, स द्वितीयमेच्छत्‌। 
सहताचानास । यथा खीपुमांसौ संपरिष्वक्तो स इस- 
सेवास्मानं द्वेघापातयत्ततः पतिश्च पत्नी चाभवताम्‌ । 

अर्थात्‌ वह रमण नहीँ कर सका, क्योकि अकेला कोई 
भी रमण नहीं कर सकता । उसने दूसरेकी इच्छा की । वह 
ऐसा था; जैसे स्री-पुरुष मिले हुए होते हैं । उसने अपने 
इस रूपके दो माग किये, जिनसे पति और पत्नी हो गये । 

ये एकके दो रूप ही श्रीकृष्ण और राधिका हैं । इन 
दोनोंका सम्मिलित रूप श्रीगौराङ्ग हैं। ये युगलरूप 
और संयुक्तरूप दोनों ही समान हैं । इनमें रूपगत भेद 
है, तत्त्वगत भेद नहीं है। भक्तकी भावना जिस रूपके दर्शन- 
को होती है, भगवान, उसी रूपसे दर्शन देते हैं । 


भगवान्‌ जब झक्तिसे प्रथक्‌. प्रतीत होते हैं; तब उनका 
वणे श्याम होता दै और जत्र शक्तिसे सम्मिलित रहते हैं 
तब उनका वर्ण गौर होता है, क्योंकि उनका स्वयं यणे श्याम 
है एवं शक्तिका वर्ण गौर है । सम्मिलित रूपमें श्याम वणे 
गौर वर्णसे आइत हो जाता है । जिन युगोंमें भगवान्‌ 
अपने युगळरूपांको प्रकाशित करते हैं, उन युर्गोमँ उनका 
रूप शयाम एवं उनकी शक्तिका स्वरूप गौर होता है । जेसे 
कि श्रीरामका स्वरूप इयाम एवं श्रीसीताजीका स्वरूप 
गौर; भ्रीकृष्णका खरूप इयाम एवं श्रीराधिकाजीका स्वरूप 
गौर होता दै । और जिस युगमें भगवान्‌ अपने मिलित 
रूपको प्रकाशित करते हैं, उस युगमें उनका गौर रूप होता 
है । इस कलियुगमें श्रीराधा-ङ्कष्ण-मिलिततनु श्रीचेतन्य महा- 
प्रभु गोर रूपसे अवतीर्ण हुए थे । संश्षेपमें यही शक्तिः 
तच्वका रहस्य है । न 

शक्ति-तत्त अनन्त है, उसका सम्पूर्ण वर्णन करनेकी 


मुझमें शक्ति भी नहीं है | हाँ, इतनी अभिलाषा अवश्य 


थी कि चित्‌-शक्ति,जीव-शक्ति एवं माया-शक्तिका कुछ विशद 
स्वरूप वर्णन किया जाता तो विषय और मी स्पष्ट हो 
जाता; किन्तु कल्याण! में स्थानका सङ्कोच है, लेखक अनेक 
हैं। अतः में यहीपर लेखनीको विश्राम देता हूँ । जिन्हे 
इन विषयोंके जाननेकी इच्छा हो उन्हें श्रीधामवृन्दावन- 
भजनाश्रमसे प्रकाशित एवं मेरेद्वारा सम्पादित “श्रेय नामक 
पारमार्थिक पत्रको पढ्ते रहना चाहिये । 


समता 
संकर खुमन है तो सुमति समान संग, सिव जो खुमन दै खुगंच सुखदा-सी त्‌। 
कामतरु कंत है तो कामळतिका “कुमार”, कामरिपु कंज है तो मछुपी पियासी' तू ॥ 
तरनी त्रिळोचन मरीचि-रुचिका सी चंड, चंद्रचूड चंद्र दै तो चारु चंद्रिका-सी तू । 
सुखके समंद-संभु सांति-सरिता-सी सुद्ध, ज्ञान है गिरीश सक्ति ! भक्ति-मुक्तिदा-सी तू ॥ 
[oS 
विषमता 
आधे अंग अमित अमोल आठे आभरन, अंबर औं अंगराग अंबर अमापको । 
आधे अंग नंग पै मसान-भस्म सुंडमाळ छाल दुरगंघ देत, आप बैरी बापकों ॥ 
सीसपै सिबिर' सौति गंगको सदा ही रहै, कहत 'कुमार' कौन कारन मिळापको । 
आवत अचंभो अंब ! अंतर अनंत तोपै, अद्भुत है अटळ अनंत प्रेम आपको ॥ 


शिवकुमार केडिया “कुमार” 


( १ ) प्यासी, तुषित । ( २ ) सूर्य । ( ३ ) किरणोंकी प्रभा । ( ४ ) वस्न । ( ५ ) एक वहुमूल्य सुगन्धित 


पदार्थ । ( ६ ) स्वयं शंकर दक्षके शत्रु दें । ( ७ ) डेरा । 


शक्ति-तत्त अथवा शरीहुर्गा-तत्त 


( छेखक--पं० आसकरूनारायणजी शमा काव्यसांख्यव्याकरणतीर्य ) 


आ 4 ॥ प्रकटित हुई हैं । वेदिक कोष निघण्डके 
छ 4. 3 भैंस अनुसार “मेना? 'मेनका' शब्दोंका अर्थ 
वाणी? और “गिरि 'पर्वत? आदि शब्दोंका अर्थ मेघ होता है। 


ये जगन्माता हैं । माताका काम बच्चोंकों दूध पिछाना 
है । ये जगत्‌को जलरूप दूध पिलाती हैं; इस काममें मेघ 
पिताके समान उनका सहायक हुआ । अतएव उनका 
नाम पार्वती और गिरिजा संस्कृत-साहित्यमे प्रसिद्ध है । 
हिमाळयका मानी मी मेघ है, क्योंकि महर्षि यास्कने 
निरुक्तके छठे अध्यायके अन्तर्म हिमका अथ जल 
किया है-- 
हिमेन उदकेन । 
बे जगतके प्राणियोंकों दूध-जल पिलाती हैं यह बात 
ऋग्वेदम दीख पड़ती दै 
गौरीमिंमाय सलिलानि तक्षती । 
( ऋ २।३।२२ ) 


(नि०अ० ६) 


मातासे सन्ततिका आविर्भाव होता है । मेनका--वेद- 
वाणीने उनका ज्ञान लोगोंको कराया । वेदने हमें सिखाया 
है कि परमात्मा अपनेको स्री और पुरुष-दो रूपॉमें 
रखते हैं जिससे कि ग्राणियोंकों ईश्वरके मातृत्व-पितृत्व 
दोनोंका सुख प्राप्त हो । 


ज्यम्बक यजामहे । ( यजुवेंद ) 


इसका अर्थ है कि हम दुर्गासहित महादेवकी पूजा 
करते हैं | सामयेदके षड्विंद-ब्राह्मणने श्र्यम्त्रक' शब्दका 
उक्त अर्थ बताया है | “स्री अम्बा स्वसा यस्य स त्यम्ब॒कः ।' 
( पड़॒रविश-जाह्मण ) 


सायणाचायने इसके भाष्यमें लिखा है कि 'एषो- 
दरादित्वात्‌ स-छोपः?, इसीसे “त्री” शब्दका सकार त्र्यम्वक 
शब्दम नहीं दीख पड़ता । श्ठेषालङ्कारसे इस शब्दका अर्थ 
त्रिनेत्र भी होता हे जिसका तात्पर्य यह होता है कि वे 
त्रिकालज्ञ हँ सवज्ञ ईन कि उनके तीन आँखें है | 


नियसः । 


घडविंश-ब्राह्मणके अर्थसे यह ज्ञात होता है कि परमात्माके 
अपने दोनों रूपॉर्मे भाई-बहनका-सा सम्बन्ध है, क्योंकि वे 
दोनों पूर्णकाम हैं । 
श्रीदुर्गाजी दुर्गतिनाशिनी हैं । दुर्गतको विनष्ट 
करनेके लिये वीरताकी आवश्यकता हे । वीर सिंह-समान 
शत्रओंको भी अपने वशमें रखता हे। इस बातकी 
शिक्षाके लिये उनका वाहन सिंह है । 
तन्त्र और पुराणोंमें उनके हाथोमें रहनेवाले अस्न- 
शर्खौंका वर्णन है जो वास्तवमें पापियोंकों दिये जानेवाले 
रोग-शोकके द्योतक हैं । उनके हाथका त्रिञ्चूल आध्यात्मिक, 
आधिमौतिक तथा आधिदेविक पीड़ाओंकों जनाता हे। 


प्रलयकालमें ब्रह्माण्ड इमशान हो जाता है, जीवोंके 
रुण्ड-मुण्ड इधर-उधर बिखरे रहते हैं । इसलिये परमेश्वर 
अथवा परमेश्वरीको लोग चिता-निवासी और रुण्ड-मुण्ड- 
धारी कहते हैं । क्योंकि उस समय उनके अतिरिक्त दूसरेकी 
सत्ता नहीं रहती । 
` माताके भयसे पापी राक्षसोंके रक्त-मांस सूख जाते हैं 
अतएव कवियोंने कल्पना की है कि ये रक्त-मांसका 
उपयोग करती हैं। मार्कण्डेयपुराणमें लिखा है कि वें 
युद्धके समय .मद्य पीती थीं । मद्य और मधुसे अभिप्राय 
अभिमान अथवा उन्मत्तता करनेवाले आचरणका है । 
ईश्वर दीनबन्धु और अभिमान-द्वेषी हैं-- 


इश्वरस्याभिमानद्वेषिस्वादे न्यमियत्वाच्य । 
( नारद-भक्तिसूत्र ) 


उनमें अभिमानकी मात्रा भी नहीं है, सर्वव्यापक 


होनेके कारण वें सब दिशाओंमें व्यास हैं; जो उनके 
वस्त्रके समान हैं । इसीसे उनका नाम दिगम्बरा है । 


जगजननीका शरीर दिव्य है । उसमें पद्चतत्त्वांका 
अथवा विकारोंका संयोग नहीं है । छुद्ध तथा नित्य-शरीर 
होता है | यह बात महर्षि कपिलजी सांख्य 'शास्त्रम 
स्वीकार करते हैं 


उप्मजाण्डजजरायुजोद्भिजसाङइपकसांसिद्धिकश् ति 
( सांख्यचत्र ) 


क साघन-मार्गमे शक्ति-तत्व # १३५ 
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विसनेपर जेसे दियासलाईसे आग प्रकटित होती है 
येसे ही भक्तोके कल्याणके लिये दिव्यरूप आविर्भूत होते 
हैं। केनोपनिषद्मे चर्चा है कि एक बार देवताओंमें 
विवाद हुआ कि कोन देव बड़े हैं। जत्र निर्णय नहीं 
हो सका तब यक्ष--पूजनीय परमेश्वर उनके मध्यमें चले 
आये । सबकी शक्ति क्षीण हो गयी, वे उन्हें नहीं 
पहचान सके | उस समय उमा-दुर्गाने प्रकटित होकर 
कहा कि यक्ष ब्रह्म हे । माता ही अपने बच्चोंको पिताका 
नाम सिखाती. हे । उमाजीके प्रकट होनेमें बच्चाकी 
स्नेहमयी करुणा कारण है 

स तस्मिच्चेचाकाशे खियसाजगाम बहुझोभसानासुमां 
हैमचतीं ता < होवाच किमेतद्यक्षमिति । 

सा ब्रह्म ति होवाच" ""। ( केनोपनिषद्‌ ) 

देवताओंको स्वरूप धारणकरनेके लिये बाहरी साधनकी 
आवश्यकता नहीं होती । महामहिम होनेके कारण केवल 
आत्माहीसे उनके सब काम हो जाते हैं:-- 


आस्मेषवः । आस्मायुधम्‌ । आत्मा सवं देवस्य । 
( दैवतकाण्डनिरुक्त ) 


परमात्मा निराकार रहकर भी सब काम कर सकते 
हैं पर ये दिव्य मूर्ति धारण करते हैं कि जिसमें लोग मूर्ति- 
पूजा कर शीघ हमें प्राप्त करे 


अचेन्त प्राचेत प्रियमेघासों। अचन्तु पुत्रको उत 
पुर न भृष्ण्वचंत। ( ऋग्वेद ) 


इस मन्त्रमें “पुरम्‌? शब्दका अर्थः शरीर'मूर्ति है । 
लोग बाल-बच्चोंके साथ मूर्तिपूजा करें । मन्त्रमे “अर्चन? 
क्रिया तीन बार व्यवहृत हुई है | जिससे कि शरीर, मन 
और वचनसे मूर्ति-पूजा करना उचित है । अन्तमें माता- 
पिता साम्बशिवसे प्रार्थना हे कि संकट-दुःख-रूप पापाचे 
सबको बचायें । इम अनन्त प्रणाम करते हैं-- 

युयोध्यस्मउज्ञ॒हुराणमेनो भूयिष्ठां ते नम उक्ति 
विधेम । ( यजुर्वेद ) 


साधन-मार्गमें शक्ति-तत्त 


( ठेखक--महामहोपाघ्याय पं० औप्रमधनाथजी तकंभूषण ) 


5 क्ति और शक्तिमान परस्पर भिन्न हैं या 
अभिन्न, अथवा भिन्नाभिन्न--इस विषयमै 
आस्तिक द्ंनोंका एकमत नहीं है। दूसरी 
ओर नैयायिक लोग विशेष आग्रहके साथ 
कहते हैं कि शक्तिका एथक्‌ पदार्थत्व ही 
नहीं है, क्योंकि उसके माने बिना भी काम 
9 चल जाता है। अतः यदि शक्ति-तत्त्वके 
विषयमें सम्यक्‌ आलोचना की जाय तो एतद्विषयक विभिन्न 
दाशनिकोंके प्रयुक्त प्रमाणों और युक्तियोंकी अवतारणा 
अत्यन्त आवश्यक हो जायगी । परन्तु में वैसा नहीं करना 
चाहता, क्योंकि वह पाठकांको उतना रुचिकर न होगा । 
शक्ति-शक्तिमानके भेदामेद-विषयपर दार्शनिक पण्डित 
इतना अधिक विचार कर गये हैं कि उसके सङ्कलनके लिये 
न तो शत्त्यङ्कमे खान ही है और न उससे पाठकोंका हौ 
चैयं बना रह सकता है । अतः उस ओर न जाकर सनातन- 
हिन्दू-घमावलम्बियोके द्वारा किसी-नःकिसी आकारमे 
परमात्म-बुद्धिसे उपास्य शक्तिके किसी एक अवान्तर प्रकार 


या आकारको लेकर कुछ आवश्यक बातोंकी अवतारणा 
इस निवन्धमें की जाती है । 


शक्तिका चाहे जो स्वरूप हो, वह लौकिक प्रत्यक्षका 
विषय नहीं है । केवळ कुछ विशिष्ट कार्योके द्वारा उसका 
अनुमान होता दै | इस बातको सभी शक्तिवादी दार्शनिक 
मानते हैं, एक उदाहरणद्वारा यह बात स्पष्टरूपसे समझ- 
में आ जायगी । दाहरूप कार्यके द्वारा हम अझ्िकी 
दाहिकाशक्तिका अनुमान कर लेते हैं। जब दाह्य 
वस्तुका अभाव हो जाता है तो दाहिका शक्तिका एथक्‌ 
व्यपदेश नहीं रहता । जब दाहरूप कार्यकी उत्पत्ति होती 
है तब उसे देखकर ही लोग अग्निको दाहक वा दाहिका- 
शक्ति-सम्पन्न कहते हैं, नहीं तो उसे केवल अभि ही कहते हैं । 


शुति पर्रह्मको अद्वय, सचिदानन्दखरूप कहती है । 
और फिर वही भ्रति कहती है-- 

यतो चा इसानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि 
जीवस्ति, यत्य्रयन्त्यमि संविशन्ति तड़हां। 
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ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि ॐ 


= 


अथात्‌ जिससे प्राणिवर्ग जन्म ग्रहण करते हैं, जिसके द्वारा 
जन्म झइणके उपरान्त जीते हैं और अन्तमें प्रयाणकालमें 
जिसमें प्रवेश कर जाते हैं, वही ब्रह्म है । 

झास्त्रवणित जन्म, जीवन और संप्रवेश (प्रलय ), 
इन तीन कार्योके द्वारा सचिदानन्द अद्वय परबरक्ममें जो 
विश्वकी सृष्टि, स्थिति और संहारकारिणी शक्ति है; उसकी 
सिद्धि इस शास्त्रवाक्य तंथा तन्मूलक अनुमान-प्रमाणके 
द्वारा होती है। किन्तु जगत्‌की जन्मस्थितिप्रछयकारिणी 
त्रिविधशक्ति ब्रह्मकी खरूप-शक्ति नहीं हे, यह उनकी 
अपरा अर्थात्‌ बहिरज्ञा-शक्ति है । विष्णुपुराणमें ऐसा ही 
लिखा है-- 

विष्णुशक्तिः परा प्रोक्ता क्षेत्रज्ञाख्या तथापरा । 

अविद्या कमंसंज्ञान्या तृतीया शक्तिरिष्यते ॥ 


विष्णुशक्ति ही पराशक्तिके नामसे निर्दिष्ट होंती है । दूसरी 
शक्तिका नाम क्षेत्रज्ञ या जीव-शक्ति है । इन दोनों शक्तियाँ- 
के अतिरिक्त ब्रह्मकी एक और शक्ति है, उस तृतीय 
शक्तिको शास्रकार “अविद्याकर्म' नामसे पुकारते हैं । 
अविद्या अर्थात्‌ श्रान्ति जिसका कर्म है--यही “अविद्याकमं’ 
शब्दका अर्थ है । 

किस प्रकारके कायंद्वारा हम इस तृतीया शक्तिके 
स्वरूपको जान सकते हैं यह बात भी विष्णुपुराणके 
उपयुक्त छोकके अगले छोकमें स्पष्टमावसे कही गयी है | 


यया क्षेत्रज्ञशक्तिः सा वेष्टिता नुप सवंगा । 
संसारतापानखिलानवासोत्यनुसन्ततान्‌ प्त 


हे टप! इस तृतीयाशक्तिके दारा ही वेष्टित होकर शेत्रज्ञ- 
शक्ति अर्थात्‌ समस्त जीव धारावाहिकरूपसे सदा-सवदा 
सांसारिक तापोंका अनुभव करते हैं । 


संसारके सभी जीव: अशेष प्रकारसे दुःख-भोंग करते हैं, 
यह बात सवंसम्मत है । यह परञ्रझकी जिस शक्तिके प्रभाव- 
से होता है उसीको अविद्या, वहिरज्ञा-शक्ति कहते हैं । इसे 
अस्वीकार नहीं किया जा सकता | क्योंकि जहाँ दुःखमोग- 
रूपी कायं दै, वहाँ उसके मूलमें कारणरूपा कोई शक्ति 
अवश्य है | इस संसारमें जो कुछ कार्य है, वह सब जिस 
कारणसे समुद्गत हुआ है उसे ही ब्रह्म, परमात्मा अथवा 
श्रीमगवान्‌ इन तीन झब्दोँके द्वारा निर्दिष्ट किया गया है । 
श्रीमद्भागवतमें लिखा है-- 


चदन्ति तत्तत्वविदस्तत्वं यज्ज्ञानमद्वयम्‌ । 
ब्रह्म ति परमास्मेत्ति भगवानिति शब्यते ॥ 


अर्थात्‌ “तत्त्वज्ञ लोग जिसे ज्ञानरूप, अद्वयतत्त्व कहते 
हैं वही ब्रह्म, परमात्मा और श्रीभगवान्‌ शब्दसे अभिहित 
होता है ।? इससे यही सिद्ध होता है कि जीवोंके दुःखभोग- 
रूप कार्यके अनुकूल जो शक्ति श्रीमगवानमें विद्यमान है, 
वही उनकी अपरा-शक्ति या वहिरज्ञा-शक्ति है | इसी 
प्रकार शक्तिका एक दूसरा नाम भी अध्यात्मशाख्रोमें मिळता 
है, वह है प्रकृति । यही बात श्रीमद्भगबद्गीतामें भी देखने- 
में आती है-- 
भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो खुद्धिरेच च। 
अहङ्कार इतीयं सै सिञ्जा प्रकृतिरष्टधा॥ 
अपरेयसितस्स्वन्यां प्रकृति विद्धि मे परास्‌। 
जीवभूतां महावाहो ययेदं धायते जगत्‌॥ 
(गीता ७ । ४-५) 


हे महाबाहो अर्जुन ) ! एथ्वी, जल, अभि, वायु; 
आकाश) मन; बुद्धि और अहङ्कार-इन आठ भागोंमें मेरी 
अपरा-प्रकृति विभक्त है; इस अपरा-प्रकृतिसे सर्वथा 
विलक्षण मेरी दूसरी प्रकृति भी है । वह जीव या क्षेत्रश- 
शक्ति है | इसी जीव या क्षेत्रज-शक्तिके द्वारा परिद्श्यमान 
निखिल प्रपञ्चका धारणरूप कार्य सम्पादित होता है । यही 
क्षेत्रज्ञ या जीव-शक्ति मोक्त-प्रपञ्चका मूल तथा पूवनिदिष्ट- 
प्रकृति वा अपरा-शक्ति-मोग्य-प्रपञ्चका निदान है । 
परमात्मा स्वयं अद्य और अखण्ड सच्चिदानन्दखरूप होते 
हुए भी अपने ही अचिन्त्य खभावसे अपनी दोनों 
बहिरङ्गा और तटस्था शक्तियोंकी सहायतासे खयं भोक्ता 
और भोग्य बनकर इस प्रपञ्च-नास्यकी लीला वा अभिनय 
करते हैं, यह लीला अतीत अनादि कासे करते आ 
रहे हैं और अनन्त भविष्यत्‌ कालमें भी करते रहँगे । 
यही सनातन-हिम्दू-धर्मके साधन-मार्गका अवश्य सेय 
सिद्धान्त है । इस सिद्धान्तमें जिसका विश्वास नहीं है; इस 
जाज्वल्यमान प्रमाणद्वारा सम्यक्‌ व्यवस्थापित यह सिद्धान्त 
जिसे सम्यकरूपसे परिज्ञात नहीं है, यह सनातन हिन्दू 
धर्मके साधन-मार्गमे प्रवेश करनेका अधिकारी नहीं है । 


इन तटस्था और बहिंरङ्काशक्तियोंके अतिरिक्त 


परबहाकी एक और शक्ति दै । उसका नाम खल्प-ाक्ति 
है, जिसका परिचय हमें विष्णुपुराणमें मिळता है 


# साघन-मार्गमै शक्ति-तरव * 
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TTT = 


हादिनी सन्धिनी संवित्‌ स्वय्येका सचंसंश्रये । 
. छादुतापकरी मिश्रा स्वयि नो गुणवर्जिते ॥ 


हे भगवन्‌ ! तुम संसारकी सब वस्तुओंके आश्रय हो, 
अतः आनन्ददायिनी, सत्तादायिनी और प्रकाश या 
योधकारिणी यह तीनों शक्तियाँ तुममें विद्यमान हैं । इन्हीं 
त्रिविध शक्तियोंका बृत्तिमेदसे भिन्न-भिन्न नामोंद्वारा 
प्रतिपादन किया जाता है । किन्तु वस्तुतः यह तुम्हारी 
खरूपशक्ति है प्राकत सुख और ताप देनेवाली सत्त्व) 
रज और तमोगुणमयी जो शक्ति तुम्हारी अपरा या बहिरङ्गा- 
शक्ति कही जाती है, उसका किसी प्रकारका प्रभाव तुम्हारे 
ऊपर नहीं पड़ता । क्योंकि तुम सब प्रकारके प्राकृत गुणांसे 
विरहित हो । विष्णुपुराणके इस ोंकका तात्पर्यं अति 
गम्भीर है, अतः इसका कुछ विस्तृत विवेचन यहाँ 
अप्रासङ्गिक न होगा । 


पहले बहिरङ्गा-शक्तिके विषयमै यह कहा गया हे 
कि वह जीवोंके सब प्रकारके क्लेशाका निदान है, अर्थात्‌ 
वह बहिरज्ञा-शक्ति परमेश्वरमें विद्यमान रहते हुए भी उनमें 
दुःख और मोहादिकी उत्पादिका नहीं होती, केवळ जीवोमें 
ही दुःख और मोदादिके उत्पादनका कारण बनती है । 
क्योंकि जीव अनादि आज्ञानके कारण आत्मखरूपको 
भूलकर प्राक्त प्रपञ्चके अन्दर किसी-न-किसी वस्तुमें 
अहंता, ममता-बुद्धिसे सम्पन्न हो जाते हैं, यही सांसारिक 
जीवौका खभाव है । देह, इन्द्रिय और भोग्य-विषयोंमें 
जबतक अहंता और ममता-बुद्धि रहती है, तबतक कोई 
जीव इस ताप अर्थात्‌ दुःख-मोगसे छुटकारा नहीं पा 
सकता । आत्माराम, अद्वय एवं सच्चिदानन्दरूप परमेश्वर- 
में इस प्रकारकी अहंता और ममता-बुद्धिरूपी मोहके न 
रहनेके कारण, उनमें अपरा या बहिरज्ञा शक्तिके विद्यमान 
रहते हुए भी उस शक्तिके प्रसत-कायाँमै दुःख भोगना या 
अपनेको दुखी माननेका अनुभव करना उनमें नहीं होता । 
इसीका नाम मायाका प्रभाव है। परन्तु यह सांसारिक 
जीवको व्याकुळ या विक्षुग्ध कर डोलती है; इसी कारण 
इस शक्तिको बहिरङ्गा-शक्ति कहते हैं । तात्पर्यं यह है कि 
यह शक्ति जिसके आश्रित है, उसके ऊपर इसका कोई 
कार्यं नहीं होता । किन्तु उससे बाइरकी ओर अर्थात्‌ 
पृथक खरूपमें प्रतीत होनेवाले जीव और जड-जगतूमें 
ही शक्तिका कार्य प्रकाशित होता है, इसी कारण इसका 


नाम बहिरज्ञा-शक्ति है। इस बहिरङ्गा-शक्ति और उसके 
लीला-स्थान अज्ञानान्ध जीवोंसे सम्पूर्णतया पथक परमात्मामें 
एक प्रकारकी और शक्ति है, नाना प्रकारके कायाँदारा 
नाना रूपमें प्रतीत होनेपर भी एक चित्‌-शक्तिके नामसे ही 
शाञ्रोमें उसका वर्णन किया गया है | उसकी कार्यावलिपर 
ध्यान देनेसे ही इसकी त्रिविधघता तथा साथ ही मूलतः 
एकरूपता समझमें आ सकती है | 


खयं सत्‌ अर्थात्‌ एकमात्र परमार्थसत्तायुक्त होकर 
परञ्रह्म अपनी जिस खरूप-शक्तिद्वारा उत्पत्ति और विनाश- 
अस्त, सद्‌ चा असदूरूपमें अनिर्वाच्य प्रापद्धिक वस्तुमात्र 
को कुछ कालके लिये सत्तायुक्त कर देते हैं उस शक्तिका 
नाम सन्धिनी-शक्ति है । 


स्वयं स्व-प्रकादा चित्खरूप ब्रह्म अपनी जिस शक्तिद्वारा 
अज्ञान-मोहित जीवोंको ज्ञान या प्रकादासे सम्पन्न 
करके स्पशे, रूप और रसादि भोग्य-पदार्थोंका भोक्ता या 
ज्ञाता बना देते हैं, उस शक्तिका नाम संवित्‌-शक्ति है । 
तात्पर्यं यह है कि जो जीवकी विषय-भोग-निवांहिका तथा 
अपने अनन्त अपरिमेय खरूपका प्रतिक्षण स्वयं ही 
साक्षात्कार करानेवाली अनुकूल शक्ति दै, उसको परबह्मकी 
संवित्‌-शक्ति या स्वरूपभूता शक्ति कहते हैं । 

स्वयं अनाद्यन्त आनन्दस्वरूप परञ्रह्म जिस शक्तिके 
द्वारा अपने आनन्दस्वरूपको जीवोँकी अनुभूतिका विषय 
बनाकर खयं भी आत्मभूत परमानन्दका साक्षात्कार करते हैं, 
उस खरूप-शक्तिका नाम ह्वादिनी-शक्ति है । 


यह अत्याश्‍चर्यमयी हांदिनी-शक्ति ही स्नेह, प्रणय, 
रति, प्रेम भाव और महामावरूपमें भगवदनुग्हीत जीवाँकी 
शुद्ध सच्चमयी निर्मळ मनोवृत्तियोमें प्रतिफलित होकर भक्तिः 
शब्दवाच्य हो जाती है । यही कलियुगपावनावतार 
श्रीभ्रीचेतन्यदेवके पदाङ्कानुसरणपरायण गौडीय वेष्णवा- 
चायाँका सिंद्वान्त है । इस सिद्धान्तका विस्तारपूर्वक 
विश्लेषण करना इस प्रबन्धका उद्देश्य नहीं है । परन्तु 
जहॉतक सम्भव होगा संक्षेपमें इसका अनुशीलन करके 
इस क्षुद्र प्रबन्धका उपसंहार किया जायया । 

इस संसारम सभी जीव सुख चाहते हैं । सुख ही सत्र 
जीवोके जीवनका चरम या परम लक्ष्य हे । इस सुखका 
आखादन या भोग करनेके लिये जीव-हृदयमं जो आकांक्षा 
हे, वही जीवकी सब प्रकारकी प्रवृत्तिका असाधारण और 
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प्रधान कारण है । सुख ही आत्माका स्वरूप है; अथवा यो 


कहना चाहिये कि सब कुछ छोड़कर केवल अपने यथार्थ 
स्वरूपका ही निरन्तर और निरुपद्रवरूपसे आस्वादन करनेकी 
ऐकान्तिक इच्छा ही जीवका स्वभाव है | यही इच्छा उसे 
संसारम लाती है तथा यही इच्छा उसे संसारसे मुक्तकर 
उसको आस्माके आत्मभूत चिदानन्दघन परब्रह्मके स्वरूपमे 
पुनः विलीन कर देती है और यही उसके नर-जन्म प्रात 
करनेका चरम और परम प्रयोजन है । 

देह और  इन्द्रियाँ प्राकृत वस्तुओंमें “मैं और मेरे? के 
अनादि और दुरपनेय श्रान्तिके जालमें पड़कर जीव समझता है 
कि बाहरी उपायोंसे मुझे सुख मिल सकता है और वह सदा 
बना रह सकता है । परन्तु सुख बाहरकी वस्तु नहीं दै, वह 
तो अपना ही प्रकाशमय स्वरूप है इस बातको जीव भूल 
गया है । इसीसे वह संसारमै बद्ध हो रहा है और भ्रान्तिवश 
मरु-मरीचिकाके जलसे प्यास मिटानेके लिये उन्मत्तके समान 
इधर-उधर दौड़ःधूप करता अविराम जन्म, मृत्यु और 
जरा आदिके द्वारा पीडित हो रहा हे; उसे जब आत्मभूत 
अविनाशी और प्रकाशखरूप सुखका पता चलेगा, तभी 
उसकी सांसारिक गति पलट जायगी और तब वह साधनाके 
असली मार्गपर चलनेमें समर्थ होगा और फिर पूर्ववत्‌ वह 
आत्माराम और आत्मकाम हो जायगा । 

जीवको संसारमै प्रविष्ट कराकर दुःखभोगके द्वारा 
संसारकी अनित्यता और असारताको अच्छी तरह समझा- 
कर, उसे सुखमय चिद्घन रसरूप आत्मस्वरूपमें सुप्रतिष्ठित 
करनेमें प्रधान हेठुरूप उसकी सुखानुभूतिकी जो यह 
ऐकान्तिक इच्छा है--यह इच्छा श्रीमगवानकी पूर्वनिर्दिष्ट 
हादिनी-शक्तिकी जीवमनोत्रृत्तिमें अभिव्यक्त एक ब्रत्तिविशेष 
है । यही सांसारिक जीवोमें रति; प्रेम, प्रणय, स्नेह और 
अनुराग प्रभति आसक्तिवाचक झाःदोंद्वारा सूचित होती है । 
पुनः श्रीभगवानकी कृपासे यह जत्र संसार-विसुख होकर 
आत्मानन्द-सुखी होती दै तभी यह भाव, प्रेम और भक्ति 
प्रभृति शब्दोंका वाच्य होती है । यही श्रीकृष्णचेतन्य 
सम्प्रदायके आचायोंद्वारा व्याख्यात हादिनी दै । इसीके 
एक डृत्तिविशेष-भक्तिरूप प्रेमकी प्रथमावस्थाके जो भाव हैं, 
उसीका परिचय देते हुए श्रीरूपगोस्वामी अपने भक्तिरसामृत- 
सिन्धु नामक ग्रन्थमें कहते हैं 

शुद्धसत््वविशेषास्मा प्रेमसूर्याञ्॒साम्यभाक्‌ । 

रुचिभिश्चित्तमासण्यकृदसौ भाव उच्यते ॥ 

इसका तात्पर्य यही है कि “शुद्ध सत््वविशेष? अर्थात्‌ 


श्रीमगवानकी खरूप-शक्ति ह्रादिनीकी प्रधान वृत्ति या परि- 
णतिविशेष-मक्तिकी प्रथमावस्थारूप जो भाव है, वह 
झुद्धसत्त्वविशेषका ही अन्यतम स्वरूप है । यह भाव प्रेम- 
भक्तिरूप उदयोन्मुख सूर्यका प्रथम प्रकाशमान आलोक- 
स्वरूप है। यह भाव उदित होनेपर आनन्दमय श्रीमगवानूको 
साक्षात्कारका विषय बनानेके लिये नाना प्रकारकी सात्त्विक 
अभिलाषाओंको आविभूत कर संसार-तापसे कठिनभावापन्न' 
मानवके अन्तःकरणकी आद्रता सम्पादनं करता है । यही 
भावका स्वरूप है । इसीसे तन्त्रशास्रमै कहा है-- 
प्रेग्गस्तु प्रथमावस्था भाव इस्यभिधीयते । 
सात्त्विकाः स्वल्पमात्राः स्युरन्राशुपुरुकादयः ॥ 
प्रेमकी प्रथमावस्थाको ही “माव? कहते हैं । यह भाव जब 
मानव-हृदयमें समुदित या अभिव्यक्त होता है,तब सहज ही अश्र 
और रोमाञ्च प्रभृति सात्त्विक भावोका विकास हो जाता है | 
यह प्रेमकी प्रथमावस्थारूप जो भाव है वह आलं- 
कारिकोद्वारा वर्णित अनुरागरूप मनोवृत्ति नहीं है । यह तो 
नित्यसिद्ध हादिनीकी इत्तिविशेष है, अतः वह भी नित्य 
है | तथापि इसकी अभिव्यञ्ञक होनेके कारण मनुष्यकी 
चित्तवृत्तिविशेष भी लोगोंमें भाव और रति प्रति भक्तिकी 
अवस्थाविशेषके वाचक इब्दोंद्वारा निर्दिष्ट होती है। 
इसीसे श्रीरूपगोखामी भक्तिरसामृतसिन्धुमै कहते हैं-- 
आविभूय मनोवृत्ती त्रजन्ती तस्स्वरूपतास्‌। 
स्वयं प्रकाशमानापि भासमाना प्रकाइयबत्‌॥ 


चस्तुतः स्वयमास्वादस्वरूपैच रतिस्स्वसौ । 
कृष्णादिकमंकास्वादहेतुत्वं प्रत्तिपद्यते ॥ 


साधककी सात्त्विक मनोवृत्तिमं आविर्भूत वा अभिव्यक्त 
होकर यह रति या भाव उस मनोवृत्तिके समान हो जाता 
है; यह रति स्वयंप्रकाश-स्वभावा है, यह मनोवृत्तिमें 
प्रतिफलित होकर प्रकास्य-वस्तुके सदृ बन जाती है; किन्तु 
वस्तुतः यह प्रकाइयवस्तु नहीं है बल्कि प्रकाश वा चिद्रू 
पता ही इसका स्वरूप हे । यह रति स्वयं आस्वाद-स्वरूप 
हो जाती है, तथा इस प्रकार साधककी मनोवुत्तिमें अभिः 
व्यक्त होकर भक्तद्वारा श्रीभगवानके साक्षात्कारका सम्पादन 
करती है। 

सम्पादक महाशयका यह अनुरोध हे कि "कल्याण! के 
शक्तयङ्कके लिये लेख बहुत बड़ा नहीं होना चाहिये, इसलिये 
बाध्य होकर इस बार केवल हादिनी-शक्तिका ही संक्षिप्त 
परिचय देकर इस प्रबन्धका उपसंहार किया जाता है। 


शक्ति-तत्त्व 


( ढेखक-खामी श्रीमाधवानन्द्रजी महाराज ) 


प्रकाशसानां प्रथमे प्रयाणे 


प्रतिश्रयाणेऽप्यस्तायमानास्‌ । 
अन्तःप दृब्यासचुसञ्चरन्ती- 
सानन्दरूपामबळां प्रपद्ये॥ 


न विद्यते बलं यस्याः समानमन्यत्रेत्यबला । 


शक्ति नामकी वस्तुका प्रत्येक मनुष्य अनुभव कर 
सकता है । कोई भी कार्य शक्तिके बिना नहीं हो सकता । 
एक मनुष्य बीमार होकर ब्रिछोनेपर पड़ा था । प्रतिदिन 
बीमारी बढ्नेके कारण वह बिछौनेसे उठकर बाहर नहीं 
आ सकता था । एक दिन उसका एक मित्र उसे देखनेके 
लिये आया और घरके दरवाजेपर खड़ा होकर पुकारने लगा-- 
“भाई ! ज्ञरा बाहर आओ ! रोगीने शय्यापरसे ही उत्तर 
दिया--'हे मित्र ! मुझमें शय्यासे उठकर बाहर आनेकी 
शक्ति नहीं है; तुम्हीं अन्दर आ जाओ |? इस प्रकार रोगी 
मनुष्यके कथनसे स्पष्ट जान पड़ता है कि शक्ति एक वस्तु 
हे, जिसके बिना बह शय्यासै उठकर बाहर नहीं आ सकता । 
रोगी मनुष्यकी शक्ति क्षीण हो गयी है, परन्तु उसमें जीबन 
तो है । शक्त ( रोगी मनुष्य ) जीवन होते हुए भी शक्ति 
बिना कोई कार्य नहीं कर सकता । शक्तिके बिना बैठना- 
उठना, चलना-फिरना आदि साधारण क्रियाएँ भी नहीं हो 
सकतीं । शक्तिके द्वारा ही सब कार्य हो सकते हें । शक्तिसे सब 
काम हो जाता तो शक्तकी आवश्यकता न होती, यह कथन 
भी सम्भव नहीं है । 


चार मास बीतनेपर रोगी मनुष्य रोगसे मुक्त हो गया 
और उसके शरीरमें बल तथा शक्ति आ गयी । उसी समय 
उसका मित्र फिर मिलनेके लिये आया और दरवाज्ञेपर आकर 
पहलेक्रे समान उसे बाहर आनेके लिये कहने लगा | उस 
मनुष्यने उत्तर दिया कि-- शक्त होते हुए भी मुझे बाहर 
आनेकी इच्छा नहीं है; तुम्ही अन्दर आ जाओ ।' इस 
कथनसे स्पष्ट जान पड़ता है कि उसमें शक्ति है, परन्तु इच्छा 
न होनेसे वह बाहर नहीं आता । प्रत्येक कार्यके करनेमें 
शक्तकी इच्छाके अनुसार बतना पड़ता है । शक्ति स्वतन्त्र 
नहीं है, तथा शक्ति बिना शक्त अकेले कोई काम नहीं कर 
- सकता। उपर्युक्त प्रमाणसे स्प जान पड़ता है कि शक्ति 
और शक्तके सम्बन्धसे प्रत्येक कार्य सिद्ध होते हे । 


रह्म, परमात्मा, चिति आदि झाक्तके नाम हैं | मायाः 
शक्ति, प्रकृति आदि झाक्तिके नाम हैं । अग्निमें दाहःदाक्ति 
है । उस दाह-शक्तिका अभिके साथ जैसा सम्बन्ध हे वेसा 
ही सम्त्रन्ध ब्रह्मका ब्रह्मकी शक्तिके साथ है | अग्निकी दाह 
शक्ति अमिसे एथक्‌ नहीं है, उसी प्रकार ब्रह्मकी शक्ति भी 
ब्रह्मसे प्रथक्‌ नहीं है । शक्ति चिदानन्दखरूपिणी है और 
परमात्माकी सत्तासे सृष्टि आदि सब कार्योकों करनेवाली है । 


माया-शक्तिकों अचेतन माना गया है और ब्रह्मकों 
अक्रिय कहा जाता है । मनुष्यके समान इनमें प्रेय-प्रेरक- 
भाव-सम्वन्ध नहीं होता । परन्तु जिस प्रकार अक्रिय चुम्बक- 
की समीपतासे जड़ लोहेमें चेष्टा आ जाती है, उसी प्रकार 
अक्रिय ब्रह्मकी समीपतासे अचेतन ब्रह्ममें प्रत्येक कायके 
करनेकी शक्ति प्रास होती दै । यह प्रकृति ब्रह्मासे लेकर 
स्यावर-जङ्गम प्रभति सुष्टिकी रचना करती है | ऐसा ही 
शास्त्रका सिद्धान्त है | 


चिदानन्द्मयब्रह्मप्रतिबिम्बसमन्विता || 
तमोरजःसच्चगुणा प्रकतिद्विविचया च सा॥ 
(पञ्चदशी १। १५) 


ब्रह्म चिदानन्दखरूप हे । उसकी प्रतिच्छायासे युक्त 
प्रकृति दो प्रकारकी है। सत्त्य, रज और तमोगुणकी समाना- 
वस्थाका नाम प्रकृति है । ब्रह्मकी समीपतासे जो शक्ति 
प्रकृतिको प्राप्त होती है उस शक्तिका नाम ही प्रतिबिम्ब या 
प्रतिच्छाया है । 
सरवशुद्धपविश्युछिभ्यां माया$विद्ये च ते मते। 
मायाबिस्बो वशाकत्य ता स्थात्सवज्ञ ईइबरः ॥ 
(पञ्चदशी १। १६) 


सत्त्वकी शुद्धि तथा अविशुद्धिके भेदसे एकका नाम 
माया हे और दूसरीका अविद्या । जब सत्त्वगुण रजस्‌ और 
तमोगुणको पराभूत करता है तो वह सत्त्वगुणकी शुद्धि 
कहलाती हे और जब रजस्‌ और तमोगुण सस्वगुणको 
पराभूत करते हैं तो वह सत्त्वयुणकी अविद्युद्धि कहलाती 
है । इसीलिये श॒द्ध-सरवप्रभान माया कहलाती है और 
मलिन-सच्वप्रधान अविद्या कहलाती दै । मायामें प्रतिफकित 
चिदात्मा मायाको वशमें रखता है, इससे चिदात्मामें 
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सर्वता आदि गुण रहते हैं । इस ( चिदात्मा ) का नाम 


ईश्वर हे । 


अविद्यावशगस्स्वन्यस्तहै चिञ्यादनेकधा fl 
सा कारणरारीरं स्यात्माज्ञस्तत्नाभिमानवान्‌ ॥ 
( पञ्चदशी १। १७) 


अविद्यामें प्रतिफलित हुआ चिदात्मा अविद्याके अधीन 
रहता है, इससे अविद्यामें सर्वज्ञता आदि गुण नहीं रहते । 
इस ( चिदात्मा ) का नाम जीव है । उपाधिरूप अविद्याके 
नाना रूप होनेके कारण जीव भी देव, मनुष्य, पशु, पक्षी 
प्रभति मेदसे नाना प्रकारका होता है । यह अविद्या स्थूल 
तथा सूक्ष्म शरीरका कारण होनेसे कारण-शरीर कहलाती 
है । इसलिये कारणःशरीरमें 'मै हूँ --इस प्रकारके अभिमान- 
बाले जीवको प्राज्ञ कहा जाता है । उपयुक्त प्रमाणसे ईश्वर 
तथा देवता प्रति नाना प्रकारके जीवोका कारण मायाशक्ति 
ही कहलाती है । 


तमःप्रधानप्रकृतेस्तञ्गोगायेइवराज्ञया । 
वियत्पवनतेजो5म्बुसुवो भूतानि जज्ञिरे 
(पञ्चदशी १। १८) 


उन प्राज्ृरूप जीवोंके भोंगके लिये तमोगुणप्रधान 
प्रकृतिसे ईश्वरकी आज्ञानुसार आकाश, वायु, तेज, जल 
और एथिवी--इन पश्चमहाभूतोंकी उत्पत्ति होती हे । पञ्च- 
महाभूतोंके प्रत्येक सत्त्वगुण-अंदासे रत्रा दिक पश्चशानेन्द्रियों- 
की उत्पत्ति होती है। सम्पूर्ण पञ्चमहामू्ताके सत्त्वगुण- 
अंशसे अन्तःकरणकी उत्पत्ति होती है । पश्चमहाभूतोंके 
प्रत्येक रजोगुण-अंदासे वाणी आदि कमेन्द्रियोंकी उत्पत्ति. 
होती है । सम्पूर्ण पञ्ममहाभूतोंके रजोगुण-अंशसे प्राणोंकी 
` उत्पत्ति होती है । द्रत्तिके भेदसे प्राणको भी प्राण, अपान, 
उदान, समान और व्यान आदि नामांसे पुकारते हैं । पाँच 
ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कर्मेन्द्रिय, पाँच प्राण, मन और बुद्धि-इन 
सत्रह तत्त्वांके मेलसे सूक्ष्म शरीरकी उत्पत्ति होती है । 
सूक्ष्म शरीरमं 'मै हूँ --ऐसा अभिमानवाला जीव तैजस 
कहलाता दै | इस जीवके भोगके लिये भोग्य पदार्थ तथा 
भोगके योग्य शरीरके लिये परमेश्वरने पञ्चमहाभूतोंका 
पञ्चीकरण किया अथात्‌ एक-एकके पॉच-पॉच भेदसे पच्चीस 
विभाग किये, इन पञ्चीस विमागाँमें विभक्त हुए पञ्चमहाभूतोसे 
ब्रह्माण्डकी रचना हुई है । ब्रह्माण्डमें चदुदंश भुवन तथा 
विभिन्न भुवनोमें रहनेयोग्य स्थूल शरीरकी सृष्टि हुई.। 
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सूक्ष्म शरीरके अभिमानी तैजसको स्थूळ शरीरमें अभिमानः 
होनेसे “विश्व” नामसे पुकारा जाता है । कारण, सूक्ष्म और 
स्थूल-इन तीनों शरीरांमे ईश्वर तथा जीव दोनोंकों अभिमान 
होता है। ईश्वरको समष्टिमें अभिमान है और जीवको व्यष्टिमें | 
समष्टिकां अर्थ है सब). और व्यष्टिका अर्थ है एक । समष्टि- 
कारण-शरीरके अभिमानवाले ईश्वरको समष्टि-सूक्ष्म-शरीरका 
अभिमान होनेपर हिरण्यगर्भ नामसे पुकारा जाता है और 
समष्टि-स्थूल-शरीरका अभिमान होनेसे वह विराट्‌ कहलाता है | 
इस प्रकार ईश्वरसे लेकर सम्पूर्ण स्थावर-जङ्गमका कारण 
मायाइक्ति ही शास्त्रमें कही गयी है । 


देव, मनुष्य, पशु, पक्षी आदि सब मायासे उत्पन्न 
हुए हैं | वेदमें शिव, विष्णु आदि परमात्माके नाम हैं| 
पुराणोमें सृष्टिके कर्ता ब्रह्मा, स्थितिके कर्ता विष्णु और 
लयके कत्ता रुद्र कहे गये हैं | विष्णु आदि माया-उपाधि- 
वाले ईश्वरकी विभूतिरूप होनेके कारण ईश्वरसे भिन्न नहीं 
हैं। ईश्वरका कारण माया हे और माया-उपाधिके बिना 
इश्वर रह नहीं सकता । इससे ईश्वरके मेदरूप विष्णु आदि 
भी मायाके कार्य हैं। मायासे त्रिमूतिकी उत्पत्ति होती है । 
बेदके अनुसार मायाको ही सष्टिका कारण कहा गया है। 


अजामेकां छोहितझुछकृष्णां बह्वीः प्रजाः सूजमानां सरूपाः। 
( शरेण उ० ४। ५) 


. “न जायत इत्यजा । ' मूल-प्रकृति माया अनादिरूप है 
और जन्मरहित है । इसीसे उसे अजा कहते हैं । सम्पूर्ण 
जगत्‌ इसी मायासे उत्पन्न होते हैं, इसलिये यह एक ही 
है । बह माया त्रिगुणात्मिका है अर्थात्‌ सत्त्व, रज और 
तमोगुणरूप है । वह देव, मनुष्य, पञ्च, पक्षी आदिः अपने 
ही समान त्रिगुणात्मक प्रजाकी सृष्टि करती है। ब्रक्मकी 
शक्तिका नाम ही माया है, शक्ति अपने आश्रयरूप शक्तके 
साथ ही रहती है । इसलिये शक्तिरूप मायामें जगतूके प्रति 
जो प्रङ्तित्व है वह प्रकृतित्व शक्तिमान्‌ ब्रहममें भी है । 


इक्षतेर्ना्च्दस्‌ । ( त्रह्मसज्न १। १।५) 


इस सूत्रमे जो प्रकृतिका .जगतके कारणरूपमें निषेध 
किया है, बह केवल प्रकृतिके लिये ही निषेध हुआ है। 
ईश्वराधिष्ठित प्रकृतिका यहाँ निषेध नहीं किया गया है। 
ईश्वराधिष्ठित मायारूप प्रकृतिको तो प्रत्येक खानमें सुट्टिका ` 
कारण कहा गया है । | शीन 


क शक्ति-उपासनाकी सरवन्यापकंता # 
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सयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌ । 
(गी० ९। १०) 
प्रकृतिं स्वामवष्टभ्य विसुजासि छुन पुनः । 
(गी०९।८) 
गीताके प्रमाणके अनुसार इंश्वराधिष्ठित प्रकृति सृष्टिका 
कारण कही जाती है । 
तदैक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति तत्तेजोऽसूजत । 
(छान्दो ६।२।३) 
इस श्रुतिमें ईश्वरकी ईक्षणपूर्वक सृष्टिका वर्णन हे । 
मायाबृत्तिरूप ईश्वरके सङ्कस्पका नाम ही ईक्षण है । प्रकृति 
मामकी मायाझक्ति ही सब प्रकारकी सृष्टि रचती है । 
प्रकृष्वाचकः ग्इच कृतिश्च सृष्टिवाचकः । 
सशी प्रकृष्टा या देवी प्रकृतिः सा प्रकीर्तिता ॥ 
( अद्धावैवर्तपुराण २। १। ५) 


“परः शब्दका अर्थ प्रकृष्ठ है; “कृतिः सुष्टिवाचक दै । सष्टिमें 
जिसकी प्रकृष्टता अर्थात्‌ उत्कृष्टता है उस देवीका नाम प्रकृति 
है । (प्रकृति! शब्दका ऐसा ही अर्थ अन्य पुराणोंमें कहा 
गया है। ईश्वरकी मायाशक्ति प्रत्येकं वस्तुको नियममें रखती 
है और यदि वह मायाशक्ति नियममें न रक्खै तो जगतूमे 
विष्ठव मच जाय । परमेश्वर जिस-जिस देव तथा मनुष्य आदि- 
की उपाधिको धारण करते हैं वह सब पत्रझस्वरूपी माया- 
शक्तिकी उपाधि है । परमात्मा जब सगुणरूप धारण करते 
हैं तब चिदानन्दस्वरूपिणी शक्ति भी सगुणरूप धारणकर 
परमात्माके साथ ही रहती है । उपर्युक्त नाना प्रकारके 
प्रमाणोंसे सिद्ध होता है कि समस्त सृष्टिकी रचना करनेवाला 
केवल शक्ति-तत्त्व है, इसमें तनिक भी संशय नहीं है | 


शक्ति-उपासनाकी सर्वव्यापकता 


( ढेखक- “चौधरी रघुनन्दनप्रसादर्सिहजी ) 


रतवर्षकी आधुनिक - ऐतिहासिक 
गवेषणाद्वारा यह सिद्ध हो गया है 
कि शक्ति-उपासनाका अस्तित्व अति 
प्राचीन कालमें भी था । सिन्धनदी- 
BR 267 के प्रान्तमें मोहन-जो-दारोमें जो 
१ (७ खुदाई हुई है उसमें मकानोंके सात 
तह निकले ह; जिससे पता चलता 
है कि वहाँ एक-एक करके सात नगर बसे और ध्यंस हो 
गये । इस प्रकार उसके सबसे नीचेके खुदे हुए नगरके 
बसनेका समय अनुमानतः ईसासे पूय ४००० वर्ष माना 
गया है। उस खुदाईमें जो मूर्तियाँ निकली हैं उनमें 
स्वसिक, नन्दीपद) लिंग, योनि और शक्तिकी मूर्तियाँ 
हैं, जिससे सिद्ध होता है कि उस समय भी उस प्रान्तमें 
शक्ति-उपासना प्रचलित थी । 

'एकोऽहं बहु स्याम्‌? (मैं एक हूँ, बहुत हो जाऊ) 
यह जो सुष्टिका कारणरूप ब्रह्मका आदिसङ्कल्प है इसी 
सङ्कल्प अर्थात्‌ इच्छाको आद्राशक्ति अथवा महाविद्या 
कहते हैं | इसी कारण वह यथार्थमे जगजननी जगदम्बा 
है । ब्रह्मण्डके त्रिदेव-ज्रहा, विष्णु और शिव इस आद्या- 
पराझक्तिसे उद्धत हुए हैं । ऋग्वेदमें शक्तिका वणन स्पष्ट 


रूपसे मिलता है । वेदम जो उल्लेख है कि एक 'अजा? से 
अनेक प्रजाकी उत्पत्ति हुई, वह “अजा? यही आद्याशक्ति हैं । 
विश्वकी अखिल सत्ता (अस्तित्व); चेतनता, ज्ञान, प्रकाश; 
आनन्द, क्रिया, सामथ्य आदि इसी शक्तिके कार्य हें । केनो- 
पनिषदूर्मे खर्ण-बर्णा उमाके प्रकट होनेपर देवताओंकों ज्ञात 
हो गया कि उसी शक्तिके प्रभावसे उन्होंने असुरॉपर विजय 
पायी है,तथा उनकी समस्त शक्तियाँ उसी एक परमाशक्तिसे प्रात 
हुई हैं। बेदोंकी माता तथा मुख्य अधिष्ठा त्षी परमोपास्या शक्ति 
गायत्री भी यही आद्यांशक्ति हैं,जो मव-बन्धनसे त्राण कर मुक्ति 
प्रदान करती हैं। वेदान्त और ज्ञानमागकी प्रतिपाद्य “विद्या,” 
जिसके द्वारा अविद्याका नाश और ब्रह्मकी प्रासि होती दे, 
वह भी यही आद्याशक्ति हैं । योगकी मुख्य शक्ति कुण्डः 
लिनी भी यही आद्याशक्ति हैं । उपासना और भक्ति-मार्ग 
की हादिनी-शक्ति तथा इश्देवोंकी अद्धांज्चिनी-जेसे 
दुर्गा, सीता, राधा, लक्ष्मी, गायत्री, सरस्वती आदि 
जिनकी कृपादृष्टिसे इष्टकी प्राप्ति होती है बह सब यही 
आद्याशक्ति हें । श्रीअध्यात्मगमायणमै श्रीसीताजी भी- 
हनुमानजीसे कहती हैं कि--'श्रीरामचन्द्रजी तो कुछ नहीं 
करते, अवतारकी सारी लीलाएँ मैंने ही की हैं ।' बौद्धोकी 
६प्रज्ञापारमिता' जो शान ओर बोधकी देनेवाली उपास्या- 


“ १४२ 


ॐ तामादिशाक्तिं शिरसा नमामि % 


४४४४४४४५०५" 


देवी है, बह भी आद्याशक्ति ही हें । उत्तर देशके बौद्ध 
जिस तारादेवीकी उपासना करते हैं वह भी आद्याशक्ति 
ही हैं । कुरान और बाइबिलमें जो ईश्वरके श्वास (87९०६) 
और शब्द (ए/०:०) को सृष्टिका कारण कहा गया है, 
वह भी यही आद्याशक्ति हैं । 


परन्तु जहाँ प्रकाश होता हे वहाँ साथ ही तम भी 
होता दै । 7.९७६ (प्रकाश) और $५2५९ (तम) के 
अस्तित्वको पार्थिव विज्ञानने भी माना है । सष्टिके विकास- 
के निमित्त इन दोनों विरुद्ध पदार्थोकी आवश्यकता है । 
इसी नियमके अनुसार आद्याशक्ति अर्थात्‌ पराशक्ति, जो 
चैतन्य है, उसकी दृष्टिसे अपरा प्रकृति अर्थात्‌ नामरूपात्मक 
जड मूल-प्रकृति उसका दृश्य ( कार्यक्षेत्रकी भाँति) हुईं 
और इन दोनों शक्तियोंके संयोगसे सुष्टि-रचना हुई | 
मूल-प्रकृति योनिरूपा, त्रिगुणात्मिका, अविद्या अर्थात्‌ 
अज्ञानमूलक है, और परा-प्रकृति चेतन पुरुषरूपा, 
सचिदानन्दस्वरूपिणी, विद्या और ज्ञानमूलक है। जीवात्मा 
तो ईश्वरका अंश है, उसकी प्रथम उपाधि कारण-दारीर है 
जो आनन्दमय है | उसका परा-प्रकृतिसे सम्बन्ध है। परन्तु 
इसके सिवा अन्य दो उपाधियाँ भी हैं जो त्रिगुणमयी 
अपराःप्रकृतिके कायं हैं-उनकी संज्ञा सूक्ष्म और स्थूल 
शरीर है । इन दो उपाधियोंमें तमोगुण और रजोगुणकी 
प्रधानता है । मनुष्य-जीवनका उद्देश्य है विद्याशाक्तिके गुणों- 
के आश्रयसे अविद्यान्धकारका नाश करना तथा रजोगुण 
और तमोगुणका निग्रह करके उनको शुद्ध सच्वमें परिणत- 
कर पुनः त्रिगुणातीत अवस्थाको प्रा करना । इस प्रकार 
त्रियुणमयी प्रकृतिके कायंके साथ विद्याराक्तिके आश्रयसे 
सङ्घर्षणद्वारा जीवात्मामें जो ईश्वरके दिव्य गुण, सामर्थ्य 
आदि सन्निहित हैं वे प्रकट होकर उस जीबात्माके द्वारा 
संसारमें लोकहितार्थं फैलते हैं और इस प्रकार संसारका 
कल्याण करते हैं । इस सद्धघणके बिना संसारका कल्याण 
नहीं हो सकता । अतएव ज्ञान, अज्ञान, परा, अपरा दोनों 
प्रकृतियोंकी `आवश्यकता है | इसीलिये पूजामें ज्ञान 


और अज्ञान दोनोंकी पूजा की जाती है । अतएव. 


त्रिगुणमयी प्रकृति अथात्‌ अविद्याःशक्ति और 
दिव्य पण विद्याशक्ति दोनों आवश्यक है । 
„ इसलिये यथार्थ शक्ति-उपासना यही है कि इस त्रिगुणमग्री 
प्रतिके कायं अथवा खभाव- निद्रा, आलस्य, तृष्णा 


( कामवासना ), भ्रान्ति ( अज्ञान), मोह, क्रोधः 


( महिषासुर ), काम ( रक्तबीज ) आदिको महाविद्याके 
गुण सद्बुद्धि बोध, लज्जा, पुष्टि; तुष्टि, शान्ति, क्षान्ति ४, 
लज्जा, श्रद्धा, कान्ति, सद्वत्ति, याति, उत्तम स्मृति, दया 
( परोपकार ) आदिके द्वारा निग्रह और पराभव कर उनपर 
विजय-लाभ करे। इससे जीवात्मा अपने उस खोये हुए 
आत्मराज्यको प्राप्त करेगा, जिस राज्यसे आसुरी वृत्तियोने 
उसे च्युत कर दिया था । यही देवासुर-संग्राम है जिसका 
क्षेत्र यह मानव-शरीर है । दुर्गांसप्तरातीके पहले और 
पाँचवें अध्यायमें यह स्पष्टरूपसे कहा गया है कि उपयुक्त 
सभी दैवी गुण श्रीमगवतीके ही गुण हैं । 
मातृभाव और ब्रह्मचर्य 

शक्तिकी उपासनामें मातृभाव और ब्रह्मचर्यका महत्त्व 
प्रधान माना जाता है। दुर्गाससदातीके ११ वें अध्यायमें 
नारायणी-स्तुतिमें लिखा है-- 

विद्याः समस्तास्तव देवि भेदाः 
खियः समस्ताः सकला जगत्सु । 

पूरितमम्बयैतत्‌ 
का ते ' स्तुतिः स्तब्यपरापरोक्तिः ॥ 

(११।६) 


हे देवि ! समस्त संसारकी सब विद्याएँ तुम्हीसे निकली 
हैं और सब ज्ियाँ तुम्हारी ही खरूप हैं; समस्त विश्व एक 
तुमसे ही पूरित है, अतः तुम्हारी स्तुति किस प्रकार 
की जाय ! 
शक्तिके उपासकको अपनी धर्मपल्लीके सिवा सब 
खि्यांको जगदम्बाका रूप समझ उनमें परम पूज्य भाव 
रखना चाहिये । कामात्मक दृष्टिसे उन्हें कमी नहीं देखना 
चाहिये । सब स्त्रियोंको जगदम्बा मानना ही शक्तिः | 
उपासनाका यथार्थ मातृमांव है, और ऐसी भावना रखने 
बाळेके ऊपर शक्तिकी कृपा शीघ्र ही होती है। अतएव - 
शक्ति-उपासनामें मन, कर्म और वचनसे ब्रह्मचयंका 
पालन करना परमावश्यक दै । अपनी स्रीके संग सत्ता- 
नाथ ऋतुकालमें कर्तव्यबुद्धिसे, पितृऋणसे मुक्त होनेके 
लिये संगम करना ब्रह्मचर्यके विरुद्ध नहीं है ऐसी मनुकी 
आश है.। सतशतीमे लिखा दै-- हि 
# त्वं शरीस्त्वमीइवरी त्वं हीस्त्वं बुद्धिबोंधलक्षणा । 
ज्जा पुष्टिस्तथा तुष्टिस्त्वं शान्तिः क्षान्तिरेव च॥ 
( दु० स० १। ७९-८०) 


र 
स्वयकया 


मी 


के शक्ति-उपासनाकी सवंब्यापकता ॐ 
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स्वस्थ बुद्धिरूपेण जनस्य हृदि संस्थिते । 


हे देवि | तुम बुद्धिके रूपमें सबोके हृदयमें स्थित हो । 
वस्तुतः शक्ति सबके हृदयमें विराजमान हैं; अतएव सबको 
हृदयस्थ शक्तिकी उपासना करनी चाहिये । 


बड़े शोककी बात है कि आजकल उपासनाके मुख्य 
अंग कामादि विकारोंके निग्रहकी अवज्ञा की जाती है और 
इसके विपरीत लोग जिह्वा; शिक्ष और उदर-परायण होकर 
भोगात्मक विषयोंमें ही अनुरक्त हो उन्हीमें लिप्त रहते 
हैं तथा इसीको शक्ति-उपासनाकी साधना मानते हैं । 
दया ( परोपकार ), क्षान्ति ( क्षमा), धृति ( चैयं), 
शान्ति ( मनकी समता ), दुष्टि ( सर्वदा प्रसन्न रहना ), 
पुष्टि ( शरीर और मनसे खस्थ रहना ), शरद्धा, विद्या; 
सदूबुद्धि आदि महाविद्याके गुण हैं; इनके प्रास होनेसे ही 
साधक विद्याशक्तिसे सम्बन्ध स्थापित कर सकता है अन्यथा 
कदापि नहीं । इसके विपरीत जिनमें इन सद्गुणोंके 
विरुद्ध दुगुण--हिंसा, काम, क्रोध, लोम, मोह, भोग- 
लिप्सा, मत्सर, तृष्णा; आलस्य आदि वतमान हैँ, उनको 
अनेकों प्रकारके पूजा-पाठ, जप-तप आदि करनेपर भी 
शक्तिकी कृपादृष्टि नहीं प्रात हो सकती । पाश्चात्य देश- 
निवासियोंकी आजकल जो विद्या, कला-कौदाल, व्यापार- 
, वाणिज्य आदिमें विशेष रुचि देखी जाती है उसका 
कारण उनमें शक्तिकी तुष्टि तथा पाकी प्रासिके मुख्य- 
साधनस्वरूप इन सद्गुणोंका कुछ-कुछ विकसित 
होना ही है । 


पूजा-पाठ, जप-होम, ध्यान आदि भी झाक्ति-उपा- 
सनाके मुख्य अज्ञोमें हैं; परन्तु. महाविद्याके सदुणोंके 
अभावर्मे ये व्यर्थ हैं। अतएव यथार्थ शक्ति-उपासना 
यही है कि पहले दिव्य गुणोंकों प्रास करे और उनसे 


विभूषित होकर पूजा-पाठ; स्तव, जप-ध्यान, होम आदि 


कमं करे। जिनका हृदय कलुषित, मन अपवित्र) 
चित्त दम्मपूर्ण, भाव कुत्सित; इन्द्रिया भोगपरायण तथा 
जिह्वा असत्यसे दग्ध है उनके पूजा-पाठ, जाप आदि 
कर्म प्रायः व्यर्थ ही होते हैं । कहीं-कहीं तो उलटे हानि 
हो जाती हे; क्‍योंकि भयानक दुर्गुणांको देखकर इष्टदेवता 
रुष्ट हो जाते हैं लिखा है कि देवी रुष्ट होनेपर समस्त 
अभीष्ट कामनाओंका नाश कर देती हैं। परन्तु जो 
सद्गुणाँसे विभूषित हो अहङ्कार और ममता त्यागकर परम 
दीन और आतंभावसे भ्रीआयाशक्तिके चरणोमें अपनेको 
समर्पण कर देते हैं उनके सब कष्टों और अमार्वोको मिटा- 
कर माता उनका चाण करती हें । भ्रीदुर्गाससशतीकी 
नारायणी-स्तुतिमें भी लिखा है-- 


शरणागतदीनात्तपरित्राणपरायणे ॥ 
सवंस्यारतिहरै देवि नारायणि नमोऽस्तु ते॥ 
( ११।१२) 
दुर्गा सर्वत्र सबमें व्यास हैं और जो उन्हें इस 
प्रकार सबमें व्यापकरूपसे वर्तमान जानते हैं, वही मय- 
से त्राण पाते हँ । मोक्षदात्री औविद्याकी प्राप्तिके लिये 
इन्द्रिय-निग्रृह परमावश्यक है । इनमें निम्नलिखित 
वाक्य प्रमाण हैं-- 
सर्वस्वरूपे सर्वेशे सरवंशक्तिसमन्विते । 
अयेभ्यख्ाहि नो देवि दुर्गे देवि नमोऽस्तु ते॥ 

( दु० स० ११। २३ ) 
सवंतःपाणिपादान्ते सवतोऽक्षिश्चिरोसुखि । 
सवंतःशअ्रवणघ्राणे नारायणि नमोऽस्तु ते॥ 
या युक्तिहेतुरविचिन्त्यमद्दात्रता स्व- 

अभ्यस्यसे सुनियतेन्ब्रियतत्सारैः । 
सोक्षार्थिभिसुनिभिरस्तसमस्तदोषै- 
विद्यासि सा भगवती परमा हि देवि" 
( डु० स० ४।९ ) 


ज्ञ० अ? ६--- 


शक्ति-खरूप-निरूपण 


( लेखक--पं० श्रीबालक्ृष्णजी मिश्र ) 


व्याछावळीचळयिता कलिंतानलकील्या कापि। 
झूङिप्रविदितशीला नीरद्नीला लता जयति ॥ 
जगतके निमित्त और विवतोपादौनकारण सचिदानन्द 
परन्रैहझकी स्वाभाविक जो पराशक्ति है, वही शक्ति-तत्त् 
भगवती है । 
इसके ये प्रमाण हैं-- 
(१) परास्य शक्तिर्विविधैव भूयते। ( श्रुति) 
(२) निगुंणः परमात्मा तु स्वदाश्रयतया स्थितः। 
तस्य भट्टारिकासि र्वं सुवनेश्वरि 'भोगदा ॥ 
( शक्तिदर्शन ) 
(१) इस ब्रह्मकी पराशक्ति नाना प्रकारकी सुनी 
जाती है । 
(२) हे सुयनेश्वरि ! तुम्हारा आश्रय निर्गुण परमात्मा 
है, और तुम उसकी भोग देनेवाली भायां हो । 
जसे ब्रह्मके औपाधिक स्वरूपं: शिव, विष्णु, ब्रह्मा प्रभुति 
हैं, वैसे ही आदिझक्तिके औ पाधिक स्वरूप पार्वती, लक्ष्मी, 
सरखती ्रझूति हैं । यह शक्ति कहाँ माया-शब्दसे,.कहीं 
प्रकृति-शब्दसे, श्रुति तया स्मृतिमें अनेक बार प्रतिपादित है। 
जेसे-- 
(१ ) इन्त्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते । ( अति ) 
(२ ) साया तु प्रकृतिं विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम्‌ । 
( ३ ) परमां प्रकृतिस्स्वमाद्या । ( मार्कण्डेयपुराण ) 
( १ ) मायासे बहुरूप परमेश्वर स्ठुतिविधय किया 
जाता है । 
( २ ) मायाको प्रकृति ओर परमेश्वरको मायाभ्रय समझे। 
( ३ ) तुम प्रकृष्ट आदिप्रक्नति हो । 
व्यापक, नित्य, सर्वात्मक होनेके शैनेके कारण देश, काल, वस्तु 
१--उपादानविषयसत्ताका कार्य विवत्तं है । २--श्सके 
ग्रमाण--/यतो वा इमानि भूताने जायन्ते? इत्यादि ( श्रुति ), 
“प्रकृतिश्च प्रतिश्ञादष्टान्तानुपरोषात्‌? (अझसत्र), “नित्यं विज्ञानमानन्दं 
मरहम’ ( श्रुति) हैं । 


इन तीनोसे यह शक्ति परिच्छेद्य नहीं है, अर्थात्‌ किसी 
देशमै इसका अत्यन्ताभाव नहीं है, किसी फालमें ध्यंस 
नहीं है, किसी वस्तुमै भेद नहीं है । अघटित (असम्मावित)- 
घटना ( निर्माण ) में अतिनिपुण है; यथा चिदाभास, 
नाना प्रकार संसार, दर्पणमें नगर, अनेक तरहके कार्यकारण- 
भाव;क्षणमें युगबुद्धि; स्वप्न, बीजमें दक्ष तथा ऐन्द्रजालिक 
चमत्कार, इन सबकी रचना मायासे होती है । 


मैं स्थूल हूँ, मैं अन्धा हुँ, मैं इच्छा करता हूँ, शक्तिकामे 
यह रजत है, शङ्क पीछा है, शीशेमें यह मेरा मुख है, 
इत्यादि नाना भाँति श्रान्तियाको यह मांयाशाक्ति उत्पन्न 
करती है । 

यह मायाशक्ति सर्वथा अबाध्य नहीं है, सत्वेन अप्रतीय- 
मान नहीं है, और सदसदात्मक भी नहीं है, क्योंकि गोत्व- 
अश्वत्वकी तरह अबाध्यत्व एवं तत्त्वरूपसे अज्ञायमानत्व, ये 
दोनों ही परस्परविरुद्ध हैं। अतएव सत्‌, असत्‌ और सदसत्‌, 
इन तीनोंसे विलक्षण अनिर्वचनीय हे । 

अनिर्बचनीयका लक्षण देखिये-- 

प्रस्येकं सद्सस्वाभ्यां विचारपदवीं न यत्‌। 

गाहते तदनिर्वाच्यमाहुर्वेदान्तवेदिनः ॥ 

( चित्सुखी ) 

सतवसे, असत्त्वसे और सत्त्य-असत्त्व दोनोसे विचारः 
मार्गको जो नहीं प्रास करता है, येदान्तवेत्ता लोग उसे 
अनिर्वाच्य कहते हैं । 

अनिर्वंचनीयत्व मायाके लिये अलङ्कार है | यह सत्त्व, 
रजस्‌, तमस्‌ गुणत्रयात्मक है । यथा-- 


(१ ) अजामेकां छोदितञ्चुक्ङक्ृष्णाम्‌। (श्रुति) 
( २ ) हेत्तस्समस्तजगतां त्रिगुणापि । ` 
( मार्कण्डेयपुराण ) 


( १) लोहितसे रजस्‌, झुकलसे सत्त्व और इण्णरे 
तमस्‌ लिया जाता है | 
(२) ठम समस्त वनका कारण और त्रिगुणा हो। 


# दाक्ति-खरूप-निरूपण # 
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इसीके एकदेशके परिणाम शब्दादि पञ्चतन्मात्रा अर्थात्‌ 
सूक्ष्म आकारा, वायु, तेज; जळ और पथिवी हैं | उपादान- 
समानसत्ताभ्रय कार्यको परिणाम कहते हैं । मायामें चैतन्यका 
प्रतिबिस्य जीय है । अविद्यामें चेतन्यका प्रतिबिम्ब ईदवर 
है। इस पक्षमे ये बिम्बसे मिन्न चिदाभासरूप असत्य हैं । 
अन्तःकरणसे या अविद्यासे अवच्छिन्न चेतन्य जीव है | 
मायावच्छिन्न चैतन्य ईश्वर हे । इस पक्षमें यद्यपि जीव और 
ईश्वरमें चिदामासता नहीं आती, परन्तु अबच्छेदके 
मायासे कल्पित होनेके कारण इन दोनोंमें मायिकत्व 
वियदादि प्रपञ्चवत्‌ अनिवार्य है। 


जीव एवं ईश्वरके चिदाभासत्व तथा मायिकत्वके 
प्रमाण ये हैं-- 

(१) दवमेवैषा माय! ख्वाथ्यतिरिक्तानि क्षेश्राणि दषा” 

विश्वा. आवेशावाभासैन फरोति । (अति) 

(१) चितिः खतन्श्रा विश्वेसिदधिहेतः । ( शक्तिसत्रे ) 

(३) कथं जगत्‌ किसर्थ तत्‌ करोपि केन हेतुंना । 

नाहं जानासि तद्देवि यतोऽहं हि स्वदुःद्भवः ॥ 
( शक्तिर्न ) 

(४) सायाख्यायाः कामघेनोवंत्सो जादेश्वराचुसौ । 

( शक्तितत्त्वविमर्शिनी ) 

(१) इसी प्रकार यह माया स्वात्मकक्षेत्र दिखाकर 
प्रतिबिम्बद्वारा जीव और इंदवरकी रचना करती है । 

(२) इंश्‍इवरसे लेकर प्रथ्वीपर्यन्तकी उत्पत्ति, स्थिति 
तथा संहारमें पराशक्तिखरूपा, स्वतन्त्रा, शिवात्मक पतिसे 
अभिन्ना चितिमगवती ही कारण है । 

(३) हे देवि ! तुम किस प्रकार; किसके लिये, किस हेतुसे 
जगत्‌की सष्टि करती हों-मैं इस बातको नहीं जानता, 
क्योंकि मैं तुमसे उत्पन्न हूँ । 

(४) मायारूप कामधेनुके जीव और ईंदवर दो बछडे हैं। 

जैसे कृशानुकी दाहकता और भानुकी प्रभा, कृशानु- 
भानुसे भिन्न नहीं हैं, उसी तरह मायात्मक पराशक्ति परत्रहा- 
से मिन्न नहीँ है। यथा 

` (३) शक्तित्र क्तिमद्पाद्‌ व्यतिरेकं न दाब्छति । 
तादास्म्यमनयोर्नित्यं घक्चिदाहिकयोरिव ॥ 
( शक्तिइर्शन ) 


(२) अचिम्स्यामिताकारञक्तिस्वरूपा 
ग्रतिब्यक्त्यधिष्ठानसत्तैकमू्तिः । 
गुणातीतनिद्व न्दबोधेकगम्या 
स्वमेका परत्रह्मर्पेण सिद्धा॥ 
( महाकालसंदितातन्त्र ) 
(३) सदैकस्वं न भेदोऽस्ति सवदैव ममास्य च । 
योऽसौ साहमहं यासौ भेदोऽस्ति मतिविभ्रसाद ॥ 
( देवाभागवत) 
(४) सर्वे चै देवा देवीमुपतस्थुः-कासि रवं महादेवी । 
सामरवीदइ ब्रह्मरूपिणी, सत्तः प्रकृतिपुरुषास्मक जगदुत्पञ्नस्‌॥ 
(अति) 
(१) “शक्ति शक्त्याभयसै अलग नहीं है, शक्ति और 
शक्तिमानमें बाहे तथा दाहकता-दक्तिके अभेदके सहश 
सर्वदा अभेद बना रहता है ।! 
(३) “देबि ! तुम अचिन्त्य त॑था अमित आकाखाली 


. शक्तिका स्वरूप हो, अथवा अचिन्त्य तथा अमित आकारवाला 


जौ ब्रहम है, उसकी शक्तिका खरूपं हो, अथवा बड़े शिल्पियों- 
से अचिन्त्य तथा अमिताकारं संसारकी एक हो शक्तिं हो, 
प्रतिव्यक्तिकी अघिष्ठान-सत्ताकी एकमात्र मूर्ति हो, अथवा 
ब्र्मरूप अधिष्ठान-सत्ताकी एक ही मूर्ति हो, और गुणातीत 
तथा. अबाधित बोधमात्रसे जानी जाती हो, अथवा निगुण 
निद्दंन्ध बोधखरूप बझमात्रसे गम्य हो-“परमशिवहङमाचर- 
विषयः? ( आनन्दलहरी )। इस प्रकार तुम परब्रह्मरूपसे 
सिद्ध हो ।' 

(३) 'मैं और ब्रह्म--इन दोनाँमे सर्वदा एकत्व है, मेद 
कमी नहीं है; जो वह है सो मैं हूँ, और जो मैं हुँ सो वह 
है; मेद भ्रान्तिसे कल्पित है, वस्तुतः नहीं है |? 


(४) सब देवगण भगवतीके पास गये और उन्होंने 
पूछा कि “महादेवि ! तुम कौन हो £? भगवतीने उत्तर 
दिया, मैं ब्रह्मरूपिणी हूँ, मुझसे ही प्रकृति-पुरुषात्मक संसार 
उत्पन्न हुआ है ।? 

अब यहाँपर यह संशय होता दै कि मुक्तिमें मायाकी 
आत्यन्तिक निदृत्ति हो जाती दै, किन्तु अधिष्ठानभूत अझकी 
नहीं; तब मायाकी ब्रह्मके साथ एकता कैसे हुई ! इस 
संशयको दूर करनेके पाँच उपाय हैं, जिनमें पहला यह है 
कि महर्षि जेमिनिके मतानुसार जीवको ईश्वरत्व प्रास होना 
ही मोक्ष है। 


कै सामादिशक्ति चिरला नमामि # 
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इसका प्रमाण यह है-- 
ब्राह्मेण जैसिनिरुपन्यासादिभ्यः । ( त्रहमसत्न ) 
“मोक्षे अपहतपापत्व, सत्यसङ्कर्पत्व, सर्वज्ञत्व 


सर्वेश्वरत्व प्रभृति ब्रह्मसम्बन्धी रूपाँसे जीव निष्पन्न होता 
है, क्योकि भुतियोर्मे ऐसा उपन्यास किया गया है ।' 


ईश्वर चिदाभास या अवच्छिन्न होनेसे मायिक है; तब 
ईश्वररूपसे मोक्षमें भी माया रहती ही है, उसका उच्छेद 
नहीं होता । 

सकल ब्रह्माण्डमण्डल ब्रह्मका एक पाद है, इसके 
अतिरिक्त अनन्त ब्रह्मके और मी तीन पाद हैं। इसका 
प्रमाण यह है-- 

पादोऽस्य विश्वा भूतानि त्रिपादस्यास्रतं दिवि । 

(अति) 

चतुष्पाद ब्रह्ममें व्याप्त होकर माया-शक्ति ब्रह्ममें ही 
रहती है, जैसे समस्त अमिमें व्याप्त दाहकता-शक्ति समस्त अभिमें 
ही रहती है, न कि एकदेशमात्रमें । मोक्षमें विद्योदयसे एक 
पादका नाश होनेपर भी त्रिपाद ब्रह्ममें पूर्ववत्‌ पराशक्ति 


बनी रहती है; उसका नाशक कोई नहीं हे, आधार तो 
नित्य ही है। 

(तत्त्यमसि,? “अह ब्रह्मास्मि’ इत्यादि अखण्डार्थक वाक्य- 
से जहदजहल्लक्षणाद्वारा या अभिधाद्वारा उत्पादय अविद्या 
और उसके कायको नहीं विषय करनेवाली, निर्विकल्पक, 
अपरोक्ष ब्रह्माकारा अन्तःकरणकी सात्त्विक वृत्ति ब्रह्मविद्या’ 
. है, जो नाम-रूपात्मक वियदादि प्रपञ्चको नष्ट कर देती है । 
यह मायाका परिणाम होनेसे मायात्मक है; इसका नाश 
मोक्षमं नहीं होता; अन्यथा श्रुतिविरोध और युक्तिविरोध 
हो जायगा । .. 

देखिये श्रुति 

नहि दरषटुइष्टेविपरिलोपो विद्यते, अविनाशिश्वात्‌ । 
द्रष्टा अर्थात्‌ त्रह्मकी इष्टि अर्थात्‌ देखनेकी वृत्ति 
विस नहीं होती, क्योकि वह अविनाशी है ।? 

युक्ति भी देख लीजिये-- 

कुछ देरके लिये मान भी लिया जाय कि मुक्ति-समयमें 


'उक्त विद्या नहीं रहती, तो फिर उसका नाश भी किससे . 


होता हे! विद्यान्तरसे या सुन्द, उपसुन्द एबं अन्त्य, 


उपान्त्य शब्दके तौरपर अविद्यासे या अविद्याके नाझसे ! 
या कनकरजोवत्‌ अपनेसे ही ( उक्त विद्याहीसे ) ! 


यदि विद्यान्तरसे कहा जाय तो उसका विद्यान्तरसै 
और उसका भी विद्यान्तरसे इस प्रकार कहनेपर अनवस्था 
लग जायगी और कहीं जाकर अनवस्थाकी भीतिसे विद्या- 
को अविनाशी मानेंगे । तब प्रथम विद्याको ही विनाशी 
मान लेना उचित है। 


विद्योत्पत्ति-क्षणरमे विद्या और अविद्या दोनोंके रहनेसे, 
अग्रिम क्षणमें अविद्यारूप नाशकसे विद्याका, और विद्यारूप 
नाशकसे अविद्याका नाश स्वीकार करना भी ठीक नहीं है; 
क्योंकि प्रकाशसे तो तमका नाझ होता है, लेकिन तमसे 
प्रकाशका नहीं। इसी तरह अविद्याद्वारा विद्याका नाश होना 
असम्भव है, परस्पर नाइयनाशकभाव इन दोनोंमे नहीं है । 


तृतीय पक्षमें अभावके निस्स्वरूप होनेके कारण 
नाशकता कहनेलायक ही नहीं है, कारणता भावमात्रके 
ऊपर रहती है। बच गया चतुर्थ पक्ष, वह भी ठीक नहीं 
हे । क्योंकि एक पदार्थमें नाइयनाशकमाव कहीं भी सिद्ध 
नहीं है । जो दृष्टान्त पहले बतलाया गया था उसमें साध्य 
और साधन दोनोंका अभाव रहनेसे अन्वय-इष्टान्तता हो 
नहीं सकती । वहाँ कनकरज नष्ट नहीं होता किन्तु मिट्टी- 
के साथ पानीके नीचे छिप जाता है। अहेतुक नाश तो हो 
ही नहीं सकता, उसका प्रलाप करना भी वेदविरुद्ध ही है । 


अविद्याका नाश निवृत्तिरूप मानते हैं या ध्वंसरूप 
या ल्यरूप १ यदि निवृत्तिरूप हो तो कहीं-न-कहीं अविद्या- 
की स्थिति माननी पड़ेगी । यह निवृत्ति अन्य निवृत्ति- 
मर्यादाका अतिक्रमण' कैसे करेगी १ ध्वंसरूप हो तो 
प्रतियोगीके अवयचमें ध्वंसकी उत्पत्ति नियत होनेसे अविद्याके 
अवयवको अङ्गीकार करना पड़ेगा ! लयरूप हो तो मी 
कारणमें कार्यका ल्य देखा जाता है, अन्यत्र नहीं | 
तदनुसार रूयके लिये उसका कारण मानना ही पड़ेगा, 
अर्थात्‌ स्वरूपसे या अवयवरूपसे या कारणरूपसे मोक्षम 
अविद्या रहती है, उसे राळ नहीं सकते । 


अविद्याकी निवत्ति यदि सत्‌ हो तो द्वेतापत्ति हो जायगी, 
असत्‌ हो तो इशैश्शज्ञकी तरह उसमें उत्पाद्यत्य नहीं 
आयेगा । व्याघातं होनेके कारण सदसदात्मक मान सकते 
ही नहीं । अनिवंचनीय हो तो अनिर्वचनीय सादि-पदार्थका 
अडानोपादानकत्व एवं ज्ञाननिवरत्य॑त्व नियत दोनेसे उसे 


ॐ दाक्ति-स्वरूप-निरूपण # 


ooo 


आवियक और जञाननिबर्त्य मानना होगा | अतः सत्‌, असत्‌, 
सदसत्‌ और अनिर्वचनीय, इन चार कोंटियोंसे अर्ग 
पञ्चम प्रकार अविद्या-निद्ृत्ति है--यह अवश्य स्वीकार करना 
होगा । तब अविद्या-निवृत्तिरूपसे ही मोक्षमें माया रहती है। 


इससे यह सिद्ध हुआ कि मोक्षमें मायाका उच्छेद 
नहीं होता; किसी-न-किसी रूपमें माया बनी रहती है; 
वह नित्य है । अद्वेत-वेदान्त-मतसे इस मतमै यह वैलक्षण्य 
है । मोक्षमें मायाके रहनेपर भी वियदादिरूपेण उसका 
परिणाम नहीं हो सकता, क्‍योंकि तत्त्वज्ञानके प्रमावसे 
सञ्चित कर्मोका नाश हो चुका दै । सृष्टि कर्म-भोगके लिये 
होती-है, अतएव कारणाभाव होनेसे संसार नहीं उत्पन्न 
हो सकेगा । बन्धावस्थामें माया बहिर्मुखी रहती है और 
मोक्षावस्थामे अन्तर्मुखी, अतः बद्ध और मुक्तमें यैलक्षण्य 
भी साबित हो गया । 

इसका प्रमाण यह है-- 

सुक्तावन्तसुंखेव स्वं भुवनेश्वरि ! तिष्ठसि । 

(शक्तिरशन) 

“हे झुवनेइवरि ! तुम मुक्तिमें अन्तर्मुजी रहती हो।? 

मोक्षमें माया माननेपर अद्वेतभङ्ग भी नहीं हो सकता, 
क्योकि अनिर्वचनीय पदार्थ पारमार्थिक अद्वेतका 
व्याघातक नहीं है । पारमार्थिक सत्में रहनेवाला जो भेद 
है, उसका अप्रतियोगित्वरूप ही अद्वेतब्रह्ममें अभीष्ट है, न 
कि द्वितीयराहित्यमात्र । उसी तरह अद्वैतके घटनेमें माया 
बाधक नहीं है । बहिमुख माया-शून्यत्व ही केवल्य, नामरूप- 
विमुक्ति और अविद्यास्तमय प्रभृति शब्दोंका अर्थ है; अतएव 
सकळ श्रुतिसामञ्जस्य भी इस मतमें हो गया । 

मायानित्यत्वके प्रमाण ये हैं-- 

(१ ) माया नित्या कारणज्ञ सर्वेषां सवदा किल । 

( देवीभागवत ) 


(२) निरंयैव सा जगन्मूतिः । 
( मार्कण्डेयपुराण) 


(३) प्रकृतिः पुरुषश्चेति नित्य । 

( अपञ्चसारतन्त्र ) 
अर्थ-- 
(१) माया नित्य दै, सब पदार्थोका कारण है । 
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(२) वह जगदात्मिका भगवती नित्या है | 


(३) प्रकृति ( माया ), पुरुष ( आत्मा ) ये दोनों ही 
नित्य हैं । 

यहाँतक शक्तिका निरूपण किया गया | अब यहाँ 
यह विचार करना है कि शक्तिकी उपासनामें जो पञ्च 
मकार अथांत्‌ मद्य, मांस, मत्स्य, मुद्रा तथा मैथुन 
तन्त्र-शास्रांमं प्रतिपादित हैं; उनका क्या तात्पय है| 
विषयके बाह्य स्वरूपको देखकर निर्णय करनेवालोके लिये 
तो उनके वे ही अर्थ हैं जो स्पष्टतया प्रतीत होते हैं । 
लेकिन यदि इस समस्याका समुचित विचार किया जाय 
तो यही निष्कर्ष निकलेगा कि इनके अर्थ ये न होकर 
कुछ और ही हैं । यदि थोड़े समयके लिये यह मान भी 
लिया जाय कि इनके वे ही अर्थ हैं जो सामान्यरूपसे 
मालूम होते हैं, तो भी यही कहना दोगा कि ये पञ्च मकार 
द्विजातिके लिये नहीं हैं, जिस प्रकार शाञ्जकारोंने सामान्य- 
शास्रका विशेष शाल्नसे बाघ माना है वही बात यहाँ भी 
लागू है । “मा हिंस्यात्‌ सर्वा भूतानि? इस सामान्य झाज्जका 
“अग्नीषोमीयं पशुमालमेत? इस विशेष शासे खण्डन होता 
है, उसी प्रकार उपासना-प्रकरणमें सामान्यरूपसे पञ्च मकार- 
प्रतिपादक सामान्य शास्त्राका उनके अनन्तर प्रत्येक 
वर्णक लिये विहित भिन्नःभिन्न वस्तुओंके प्रतिपादक 
शाञ्रसे खण्डन हो जाता हे । इसलिये वर्णोभ्रमोचित 
धर्मका विचार न कर जो लोग रक्त और मदिराका 
शक्ति-पूजनमें उपयोग करते हैं, उनकी अधोगति होती 
है--यह तन्त्रर्‍शात्रका सिद्धान्त है | अगस्त्यसंहिता- 
तन्त्रम यह वचन मिलता है-- ३ 


आवाभ्यां पिशितं रक्त सुरां वापि सहेशरि । 

वणोश्रमोचितं धमंमविचायाप॑यन्ति ये॥ 

सूतम्रेतपिशाचास्ते भवन्ति मरह्मराक्षसाः ॥ 

ब्राह्मणादि वणभेदसे पूजामें द्रव्यका भेद किया 
गया है-- 

चर्णोनुक्रमभेदैन द्व्यभेदा भवन्ति दै। 

( ज्ञानावितन्त्र ) 

यहाँ यह स्पष्ट कर देना उचित है कि कोन वण किस 

चीजसे पूजन करे । 
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क्षीरेण ब्राह्मणैस्तप्या घृतेन नुपवंशजैः। 
साक्षिकैवैंडयवर्णेस्तु आसवैः ्द्गजातिभिः॥ 
(भरवीतन्त्र ) 
अर्थात्‌ ब्राह्मण क्षीरसे, क्षत्रिय घृतसे, वैश्य मधुसे 
तथा द्ग मद्यते पूजा करे । इन्हीं बातोंकी पुष्टि और 
तन्त्रौसे भी होती है; यथा-- हे 
चिप्राः क्षोणिमुजो विशस्तदितरे क्षोराज्यमध्वासवेः । 
(लघुस्तवतन्त्र ) 
किसी-किसी तन्त्रमें इस प्रकारका निर्णय मिलता है 
कि जहाँ अवश्य ही मदिराका विधान हो वहाँ ब्राह्मण 
ताम्नके पात्रमें मधु दे । 


यत्रावइयं विनिदि््ट समदिरादानएजनम्‌'। 
ब्राह्मणस्ताञ्नपत्रे तु मधुमद्य॑ प्रकल्पयेत्‌ ॥ 
(कुचूडामाणि-तन्त्र) 


इसी प्रकार दूसरे तन्त्रोमे भी ब्राह्मणोंके लिये मदिराका 
निषेध बड़े जोरदार झाः्दोमें किया गया है; यथा-- 
ब्राह्मणो मदिरा दस्वा ब्राह्मण्यादेव हीयते । 
स्वगान्ररुधिरं दत्त्वा बअह्यमहत्यामवाप्नुयात्‌ ॥ 
(इंसपारमेश्वर तथा भेरवतन्त्र ) 
ब्राह्मण यदि पूजाम मदिराका प्रयोग करता है तो 
वह अपने ब्राह्मणत्व-धमसे च्युत होता है । बृहच्छीक्रम- 
संहितातन्त्रमें यह वचन उपलव्ध होता है ।? 
--*- "विप्रस्तु मद्यं मासञ्च न भक्षयेत्‌। 
स्त्रकोयां परकीयां वा नाकुष्य ब्राह्मणो यजेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ ब्राह्मण मद्य-मांसका सेवन न करे और अपनी 
तथा परायेकी स्रीको पूजाका साधन न बनावे । 
न कतंव्यं न कतंब्यं न कतंव्यं कदाचन । 
इदं तु साइसं देवि .न कतंव्यं कदाचन ॥ 
( मेरुतन्त्र ) 


# तामादिशिक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


ब्राह्मणके लिये सात्त्विक द्रव्यहीसे पूजाका आदेश हे | 

द्रव्येण सार्विकेनैव ब्राह्मणः पूजयेच्छिवाम्‌ । 

समयाचार-तन्त्रमे सौत्रामणि-यागके लिये जो मञ्चः . 
बोधक वाक्य मिलता है वह भी, जिस प्रकार कलिमे 
गवालम्मन प्रभृति वर्जित हैं, उसी प्रकार वर्जित है । कहीं- 
कहींपर इस तरहकी भी बात मिलती दै कि मके अभावगं 
विजया अर्थात्‌ भाँग देना चाहिये; लेकिन वह विजयादान 
भी ब्राह्मणके लिये निषिद्ध है । इसका कारण यह है कि 
मुख्यम जिसका अधिकार रहता है अनुकर्पमें भी उसीका 
अधिक्रार रहता है। जिस प्रकार लक्ष्मी-पूजामें कमलपुष्पका 
निषेध है उसी प्रकार ब्राह्मणके लिये विजया निषिद्ध 
है । मैरबतन्त्रमें ब्राह्मणोंके लिये मद्यका निषेध करते हुए 
लिखते हैं-- 

सादकं सकर वस्तु वजयेत्‌ कनकादिकम्‌ । 

अर्थात्‌ माँग, धवूरा आदि सकल मादक द्रव्योंका 
ब्राह्मण परित्याग कर दे । 

अब यहाँ क्रमप्राप्त मद्य-मेथुन आदिका उचित अर्थ 
लिखा जा रहा है। सिद्धासनमें सुत शोषनागसददश विद्युत्‌-वर्ण 
अधोमुख कुण्डलिनी-शक्तिको उठाकर पञ्चचक्रकमलमार्गसे 
चित्रिणी-नाड़ीडारा सहस्तदल कमलमें परमशिवके साथ 
संयोग करानेपर जो शक्ति और दिवमें सामरस्य होता 
है, उसीको मेथुन कहते हैं । और उस सामरस्यसे जो शक्ति 
रसरूप अमृत उत्पन्न होता है, जिसे योगीलोग खेचरीमुद्रा- 
दवारा पान करते हैं, बही मद्य है । इसका प्रमाण यह है-- 

न सद्यं साधवीसद्यं मद्यं शक्तिरसोद्भवस्‌ । 

सासरस्या्रतोछासं सैधुनं तत्सदाशिवस्‌ ॥ आदि | 

यद्यपि यह विषय विशेषरूपसे उल्लेखनीय नहीं है। 
अत्यन्त गोपनीय है, तथापि अनर्थसे लोगोंको बचानेके 
लिये संक्षेपमें लिख दिया गया है | 


महामाया 


महामायारूपे परमविशदे शक्ति ! अमले ! 
रमा रम्ये शान्ते सरलहदये देवि ! कमले ! 
जगन्मूले आये कविविबुधवन्ये थुतिचुते ! 
#बिना तेरी दाया कब अमरता लोग लहते !! 


# कृपा तेरी थम्बे !.भव-जनित-वाधा-दलनि हुँ । 


--_लोचनप्रसाद पाण्डेय 


काजल अचल ण??? 


वाममार्गका यथार्थ खरूप 


(केखक- श्रीखामी ओतारानन्दतीर्थजी, तारापुर ) 


डा] न्त्रिक धर्म आदिसे ही वैदिक 
घमंका साथी है, क्योंकि दोनों 


छि) ह मद्भागवतर्मे स्वयं भगवानका 
| छर कथन है कि 'वैदिकस्तान्त्रिको 
मिश्र इति मे त्रिविधो मखः |? अर्थात्‌ वैदिक, तान्त्रिक तथा 
वेद और तन्त्रसे मिश्रित तीन प्रकारका मेरा यज्ञ है । किन्तु 
वैदिक और तान्त्रिकके एथक-एथक्‌ होनेसे द्वेतको ही 
प्रधानता रहेगी और वेद-तन्त्रके मिश्रित हो जानेपर अद्वेत- 
की प्रधानता हो जायगी । इस कारण हमारे महर्षि अपनी 
प्रिय सन्तान 'सनातन आय? हिन्दू-जनताके कस्याणाथ 
वेद-तन्त्रसे मिश्रित कर्मकाण्ड और उपासनाकाण्ड, दोनों 
पद्धतियोंका निर्माण वेद-तन्त्रमें अभेदरूपसे कर गये हैं 
और दोनोंका लक्ष्य एक ज्ञानकाण्ड ही निश्चित कर गये 
हैं, जिससे वेद-तन्त्रमै तथा कर्मकाण्ड-उपासनाकाण्डमें 
परस्पर भेद-भूतका आवेश न होने पावे | अतः 'द्वितीयादू 
वै भयं भवतिः--इस श्रुति-घोषित द्वेत-भूतसे सदाके लिये 
अलग रहना चाहिये। 


किन्तु 'काळस्य कुटिला गतिः ।' आजकल ततन्त्र-तत्त्व- 
से अनभिज्ञ जनतामें सर्वत्र एक महान्‌ शङ्का उत्पन्न हो 
गयी है कि तस्त्रमें वाममाग है और वाममार्गमें भैरवी- 
चक्र तथा पञ्चमकारोंकी ही प्रधानता है । किन्तु हमलोगो- 
को “याम? शब्द मात्रसे ही भयभीत नहीं हो जाना चाहिये, 
उसके वास्तविक अर्थका अन्वेषण करना चाहिये । “वाम' 
शब्द स्पष्ठरूपमें वेदर्मे आया दै । क्रम्विधानमे कहा है- 

अस्य वासस्य सूक्त तु जपेच्चान्यत्र वा जले। 

ब्रह्महस्यादिक दग्ध्वा दिष्युलोकं स॒ गच्छति ॥ 

अर्थात्‌ इस वाम-सूक्तके पाठमात्रसे ही विष्णुलोककी 
प्राप्ति अर्थात्‌ “तदू .विष्णोः परमं पदम के अनुसार 
विष्णुपद-प्रा्तिल्पी मोक्ष मिलता है । निरुक्तमें “वाम” 
शब्दका अर्थ 'प्रशस्य' लिखा है । यथा-- 


अस्रेमाः, अनेमाः, अनेद्यः, अनवद्यः, अनभिशस्ताः, ` 
उकूथ्यः, सुनीथः, पाकः) दामः, क्युनमिति दृश प्रशस्य- 
नामानि ।. 

यहाँ “वाम? नाम प्रशस्यका है । प्रशस्य प्रज्ञावान्‌, ही 
होते हैं । यथा-- 


य एवं हि प्रज्ञावन्तस्त एव हि प्ररास्या अवन्ति । 
१ (दुर्गीचार्य ) 


इससे सिद्ध होता है कि प्रज्ञावान्‌ प्रशस्य योगीका नाम 
ही वाम है और उस योगीके मार्गका ही नाम वाममागं है । 
तन्त्रके प्रवतंक भगवान्‌ शिव कहते हैं-- 


वासो सागेः परमगहनो योगिनासप्यगम्यः। 


अर्थात्‌ वाममार्ग अति कठिन है और योगियांके लिये 
भी अगम्य है । तो फिर वह इन्द्रियलोडप जनताके लिये कैसे 
गम्य हो सकता है ? शिवजीका कथन है कि “लोडपो नरकं 
ब्जेत्‌ः--( विषय- ) लोडप वाममार्गी नरकगामी होता है । 
क्योंकि वाममार्ग जितेन्द्रियके लिये है और जितेन्द्रिय 
ही योगी होते हें । इस प्रकार वाममार्गके अधिकारीके 
लक्षण सुननेसै ही यह स्पष्ट माळूम हो जायगा कि वाममार्ग 
जितेन्द्रिय योगी पुरुषोंका दै, न कि लोडप छोगोंका । 
यथा-- 
परद्रव्येषु योऽधश्च परखीघु नपु सकः । 
परापवादे यो मूकः सयंदा चिजितेन्त्रियः ॥ 
तस्पैवआह्यणस्थानत्न वासे स्यादधिकारिता । 
(मेस्तन्त्र ) 
अर्थात्‌ पख्व्य, परदारा तथा परापवादसे विमुख संयमी 
ब्राह्मण ही वाममार्गका अधिकारी होता है । और मी-- 
अयं सर्वोत्तमो धमः शिवोक्तः सबंसिद्धिदः । 
जितेन्द्रियय सुलभो नान्यस्यानन्तजन्मभिः ॥ 
(उुखधयाँणव) 
अर्थात्‌ शिवोक्त सर्वसिद्धियोंका देनेवाला वाममा्ग 
इन्द्रियौको अपने वशमें रखनेवाले योगीके लिये ही सुलभ 
है । अनन्त जन्म लेनेपर भी वह लोडपके लिये सुलभ 
नहीं हो सकता। और भी-- 
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तन्प्राणासतिगूहस्वात्तद्भावोऽप्यतिगोपितः । 
ब्राह्मणो वेदशाख्राथतस्वज्ञो बुद्धिसान्‌ वशी ॥ 


शूउतन्त्राथंभावस्य निमेथ्योद्रणे क्षसः। 
चामसारगेऽधिकारी स्यादितरो दुःखभाग्‌ भवेत्‌ ॥ 
( मावचूडामाणि ) 


अथोत्‌ तन्त्रौके अति गूढ़ होनेके कारण उनका भाव 
भी अत्यन्त गुप्त है। इसलिये वेद-गास्रौंके अर्थ-तत्त्यको 
जाननेवाला जो बुद्धिमान्‌ और जितेन्द्रिय पुरुष गूढ 
तन्त्रार्थके भावका मथन करके उद्धार करनेमें समर्थ हो 
यही वाममार्गका अधिकारी हों सकता है । उसके सिवा 
दूसरा दुःखका ही भागी होता दै । 


इस तरह तन्त्रऱ्रन्थामें वाममागंके अधिकारीका 
यणन बहुत जगह पाया जाता है। इससे स्पष्ट विदित होता 
है कि इन्द्रिय-छोलप लोगोंका वाममार्गमें. कोई अधिकार 
नहीं, बल्कि उसका अधिकारी जितेन्द्रिय ही है । 


अब जरा भैरवी-चक्रपर विचार करें । तन्त्रमें एक 
मैरवी-चक्रका ही नहीं किन्तु चक्र, आद्याचक्र; शिव- 
चक्र, विष्णुचक्र इत्यादि नाना प्रकारके चक्रोका वर्णन 
आता है और इनका वर्णन उपनिषदोमें भी आता है । 
भावोपनिषदू, त्रिपुरातापिनी, =सिंहतापिनी आदि 
उपनिषदोमें चक्रोंकी बहुत अधिक महिमा यायी है । जैसे-- 


देवा ह चे भगवन्तमहुवन्‌ महाचक्रनामक नो मूहीति 
€_ ७० २० ° ° ७ ७० गोसु 
सार्वकासिकं सर्वाराध्यं सवरूप विश्वतोसुखं मोक्षद्वारम्‌ । 


( नृर्सिहतापिनी ) 
तदेतन्महाचक्र बालो वा युवा वा वेद स महान्‌ 
भवति स गुरुभवति । ( नृसिद्दतापिनी ) 


जब देवताओंने भगवानसे कहा कि महाचक्रोके नायक- 
का वर्णन हमें सुनाइये तो भगवानने कहा कि वह महाचक्र- 
नायक सत्र देवताओं और ऋषियोंद्रारा आराधित, स्वरूप, 
सर्वादि तथा मोक्षका द्वार है । उस चक्रको जो बालक 
या युवा जानता है वह महान्‌ हो जाता है, वह गुरु होता 
है। ऋग्वेदमं भी लिखा है कि “पञ्चारे चक्रे परिवतमाने 


तस्सिन्नातस्थुर्थवनानि बिश्वा ।! अर्थात्‌ ऐसे चक्रमे, जिसमें ` 


` पाँच कोण हैं; सम्पूर्ण भुवन ठहर हुए हैं | इस तरह चक्रके 
विषयमे बहुत-सै प्रमाण वेदोपनिषदोमे मिलते हैं। और 
पञ्चमकारोंका वर्णन मी आध्यात्मिक भावसे आता है | जैसे- 


सद्यं मांसञ्च मीनञ्च मुद्रा मैधुनसेव च । 
सकारपञ्चकं प्राहु्योगिनां सुक्तिदायकस्‌॥ 
अर्थात्‌ मद्य, मांस, मीन, मुद्रा और मैथुन- ये पाँच 
आध्यात्मिक मकार ही योगियोको मोक्ष देनेवाले हैं । 
ब्योसपङ्कजनिष्यन्द्सुघापानरतो भवेत । 
सद्यपानसिदै प्रोक्तसितरे  सद्यपायिनः ॥ 


ब्रह्मरन्प्रसहखदुलसे जो खवित होता है उसे सुधा 
कहते हैं । कुलकुण्डलिनीद्वारा ही योगिजन उसका पान 
करते हें । इसीका नाम मद्यपान है.। इसके अतिरिक्त 
पीनेवाला मद्यप है । 


और भी-- 
ब्रह्मस्थानसरोजपात्रलसिता बह्माण्डतृसिप्रदा 
या झुञ्राछुकलासुधाविगलिता सा पानयोग्या सुरा ॥ 


त्रहमरन्भ्रके सह्रार-कमलरूपी पात्रसे जो ब्रह्माण्डको तृप्त 
करनेवाली विशुद्ध सुधाधारा बहती है वही पीनेयोग्य 
मदिरा है । 

पुण्यापुण्यपछं हस्वा ज्ञानखड्गेन योगवित्‌। 

परे छयं नयेत्‌ चित्तं मांसाशी स निगचते॥ 

अर्थात्‌ पुण्य-पापरूपी पश्चुको ज्ञानरूपी खड्गसे मारकर . 
जो योगी मनको ब्रह्मं लीन करता है, वही मांसाशी 


( मांसाहारी ) है । 
और भी— 
कामक्रोधौ पञ्च्‌ तुल्यौ बढि दस्वा जपं चरेत्‌। 
x > x 


कासक्रोघसुळोभमोह पशुकांइिछत्वा विवेकासिना 
मांस निर्विषयं परास्मसुखदं झुञ्जन्ति तेषां डुघाः॥ 
( भरवयामल ) 
अर्थात्‌ विवेकी पुरुष काम; क्रोध, छोम और मोहरूपी 
पश्चुओको विवेकरूपी तलबारसे काटकर दूसरे 
सुख देनेवाले निर्विषयरूप मांसका भक्षण करते हैं: 
मानसादीन्द्रियगणं संयम्यात्मनि योजयेत्‌ । 
स मीनाशी भवेद्देवि इतरे प्राणिहिंसकाः॥ 


(मन आदि सारी इन्द्रियोंको द करके आहा 
लगानेवालेकों ही मीनाशी कहते हैं। दूसरे तो जीवहिंसक है। 


# घाममार्गका यथार्थ खरूप # 


और मी-- 


आशात्ष्णाजुगुप्साभयविषयघृणामानछज्वाप्रकोपाः 
अह्याग्नावष्ट मुद्राः परसुकृतिजनः पच्यमानः समन्तात्‌ । 
नित्यं सम्भावयेत्तानवहितमनसा दिव्यभावाजुरागी 
योऽसौ बह्माण्डभाण्डे पशुहतिविसुखो रुदतुल्यो महात्मा ॥ 
( भेरवयामळ ) 
अर्थात्‌ आक्षा-तृष्णादि आठ मुद्राओँको ब्रह्मरूपी 
अग्निमें अच्छी तरह पकाता हुआ दिव्य भावका अनुरागी 
योगी सावधान मनसे भक्षण करे; पशचहिंसासे विमुख ऐसा 
महात्मा पुरुष संसारमें रुद्र-तुस्य होता है। 
और भी-- 
या नाडी सूइमरूपा परमपद्गता सेवनीया सुषुम्णा 
सा कान्तालिङ्गनाहा न सबुजरमणी सुन्दरी वारयोषित्‌। 
कुर्याच्चन्द्राकंयोगे युगपवनगते सैधुनं नैव योनौ 
योगीन्द्रो विश्ववन्यः सुखमयभवने तां परिष्वज्य नित्यस्‌॥ 


अर्थात्‌ परमानन्दको प्राप्त हुई सूक्ष्म रूपवाली सुपुम्णा- 
नाडी है; वही आलिङ्गन करनेके योग्य सेवनीया कान्ता है; 
न कि मानवी सुन्दरी वेश्या । सुघुम्राका सहखचक्रान्तर्गत 
परत्नह्मके साथ संयोगका ही नाम मेथुन है, खरी-सम्भोगका 
नहीं । इस तरह मैरवयामलादि तन्त्रोमें विस्तारके साथ 
वर्णन आया है। 

सात्त्विक, राजस और तामस-मेदसे यह वाम-मार्ग भी 
तीन प्रकारका है। जेसे-- 


यदुक्त ते सया तन्त्रं त्रिविधं त्रिणुणात्सकम्‌ । 
सात्तविक तन्न सम्प्रोक्तं राजसञ्चापि कुत्रचित्‌ । 
तामसञ्चापि सम्प्रोक्तं धीमांस्तस्माव्ससुदरेत ॥ 
( गान्धवे ) 
अर्थात्‌ शिवजी कहते हैं, मैंने तीनों गुणोंसे युक्त तीन 
प्रकारके तन्त्रकी रचना की है। उनमें सात्त्विक, राजस; 
तामस तीनोंका समावेश है । बुद्धिमान्‌ यथाधिकार 
उद्धार कर ळे । 
फिर इनमेंसे एक-एक करके पाच-पाच मेद हैं। जेसे-- 
` क्ौलिको5छुष्ठटतां आको वामः स्यात्तजनीसमः । 
चीनः क्रमो मध्यमः स्यात्‌ सिद्धान्ती योऽवरो भवेत्‌ ॥ 
कनिष्ठः शावरो मागं इति वासस्तु पञ्चघा॥ 
( तन्त्रान्तर्‌) 


१५१ 


TT 


अर्थात्‌ कौलिक, वाम, चीन, सिद्धान्ती और शावर- 
ये वामके यैसे ही पाँच भेद हैं जेसे एक ही हाथमे छोटी- 
बड़ी पाँच अँगुलियाँ होती हैं । इनमें अद्धु्ठस्यानीय कोल 
है। (कुले भवः कोलः ) कुलमें दोनेवाळेको कोल 
कहते हैं | जेसे-- 

कुलं गोत्रमिति ख्यातं तञ्च शक्तिशिवोद्धवम्‌ । 

यो न मोक्षसिति ज्ञानं कौछिकः परिकीत्तितः॥ 


अर्थात्‌ कुछ नाम गोत्रका है, गोत्र शिव-दाक्तिसे 
उत्पन्न है । दिव-शक्तिमे अमेद-ज्ञान रखनेवाला कोल हे | 


ब्रह्मणि अहाशक्तौ च भेदोऽभेद इतीरितः । 


और भी-- 

शक्तिश्च शक्तिसद्रवाद्‌ व्यतिरेकं न वान्छति । 

तादात्म्यमनयोनित्यं वह्विदाहिकयोरिव ॥ 

शक्तिशक्तिमतोयद्टदभेदः सवदा स्थितः। 

अतसद्संघमिंस्वात्‌ पराशक्तिः परात्मनः ॥ 

न वह्ेदाहिका शाक्तिव्यंतिरिक्ता विभाव्यते। 

केवल ज्ञानसत्तायां ग्रारम्भोऽयं प्रवेदाने ॥ 

शक्तयवस्थाप्रविष्टस्य निर्विभागेन भावना । 

तदासौ शिवरूपः स्याच्छैवीमुखसिहोच्यते ॥ 

( अभिनबयुप्ताचार्य ) 

उत्तम; मध्यम और कनिष्ठ-ये कोलिकके भी तीन भेद 
हैं। यथा-- 

अगस्यारामनच्ची व घूतमुन्मत्तवञ्चकम्‌। 

अनुतं पापयोष्ठीं च वजयेत्‌ कोलिकोत्तमः॥ 

अर्थात्‌ अगम्यागमन, धूते, उन्मत्त) चुगल, ठ पाप- 
वात्ताको उत्तम कोळ त्याग दे । 


दक्षवासक्रियायुक्तः कौळश्रोमयरूपतः । इत्यादि 


चीनके भी दो भेद है-- 

निष्कलः सकलश्नेति चीनाचारो द्विथा मतः । 

निष्कलो आाह्मणानाञ्च सकलो बुद्धगोचरः ॥ 

( नीळ-तन्त्र ) 

सकल-निष्कल-मेदसे चीनाचार दो प्रकारका है। 
ब्राह्मणोंके लिये निष्कल चीनाचार है और बुद्धानुयायियांके 
लिये सकल । इसके अतिरिक्त और भी तन्त्रोमे दिव्य, वीर, 
पशु आदि भावोंका विस्तारपूर्वक वर्णन मिलता दै | 
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रुद्रयामळमें कहा गया है-- 

आदौ सावं पशु कृत्वा पञ्चात्‌ कुर्यादवश्यकसू । 

वीरभावो भहाभावः सवभावोत्तमोत्तमः ॥ 

तत्पश्चाच्छू यसां स्थानं दिव्यभावो महाफलः ॥ 

आदिमे पशुभावको करके, उसके बाद अवश्य वीर- 
भोवको अइण करे अर्थात्‌ वीर-बैष्णव, वीर-शेव आदि 
उत्तम वीर-भावोंको ग्रहण करे और उसके बाद दिव्य-भाव 


धारण करे। उत्तम वीर-भावका श्रेयस्कर स्थान दिव्य- 
भाव ही महाफल है। निर्वाणमें कहा गया है-- 
दिव्यभावयुतानां तु तत्वज्ञानं सदा भवेत । 
अर्थात्‌ दिव्य भाववालोको तत्त्वज्ञानकी प्रासि होती 
है। तन्त्रोंका लक्ष्य आदिसे अन्ततक अहोत ही है। 
विस्तार-मयसे हम इस लेखको यहींपर समास करते हैं। 
दिवमिति | 


गी दि 
श्रीदुगांसपतशती 


(१) 
( लेखक--मद्वामदोपाध्याय प० शरीद्दायीमाई इरिरझ्रजी शाखी) 


श्रीदुर्गाससशती मार्कण्डेयपुराणके अन्तर्गत तेरह 
अध्यायका शक्तिमादात््यप्रदशेक एक भाग है । जिसमें सब 
पुरुषाथाँको प्रदान करनेवाली शक्तिके स्वरूप, चरित्र) 
उपासना तथा साघनाके उपाय आदिका सभ्यक्‌ निरूपण 
किया गया है। 

कुछ लोग अपने-आप दुर्गाससशतीकी पुसतक पढ़कर 
ही अनुष्ठान करने लगते हैं और इष्टसिद्धि न दोनेपर भौंह 
प्वढाकर कह बेठते है कि “क्या रक्खा है, कलियुगे मन्त्रादिकी 
साम्यं ही नष्ट हो गयी है? तथा यों कहकर. वे “कलो 
चण्डिविनायकौ? इस वाक्यको घोखेकी बात बतलाते हैं, 
अतः इसके विषयमें यहाँ कुछ कहना आवश्यक है । 


किसी अविच्छिन्न शुरुपरम्परासे सम्पन्न उपासकसे 
भीदुर्गाससशतीकी विधिपूर्वक दीक्षा लेनी चाहिये । यदि 
दीक्षाविधान न बन सके तो उपदेश ग्रहण करके स्वयं उसके 
एक सहस पाठ करने चाहिये, और उसका दशांश होम, उसका 
दशांशा तर्पण और उसका दशांश माजन तथा उसका दशाँशा 
्राझण-मोजन कराना चाहिये । तत्पश्चात्‌ पञ्चाङ्गपुरश्ररणसे 
मन्त्र सिद्ध करना चाहिये, साथ ही नवाण-मन्त्रकी दीक्षा या 
उपदेश अहणकर वर्णलक्ष ( नवलक्ष ) जप करके होम, 
तर्पण, मार्जन, त्राह्मण-भोजन. कराकर पञ्चाङ्ग-पुरश्चरण- 
द्वारा मन्त्र सिद्व करना चाहिये । इस प्रकार यदि अनुष्ठान 
किया जाय तो निस्सन्देह शीम ही अभीष्ट-सिद्धि होगी । 

पाठ करनेवाला पुरुष अपने ब्राह्मकममें भावान और 
कुशळ हो, फिर ब्रझचर्यादि नियमोका पालन करता रहे, 


तस्त्रोक्त विधानके अमुसार स्तोत्रके पूरवाज्ञ और उत्राङ्च- 
को यथावत्‌ जानकर उसका प्रयोग करे और एकाग्र 
होकर मन्त्रार्थका निरन्तर चिन्तन करते हुए नासाग्र- ` 
दृष्टि होकर सम्पुट लगाकर पाठ करे | मन्त्रशाखमे. सहससे 
कम संख्याके छोकवाळे स्तोत्रका पत्र निरपेक्ष कण्ठख 
(बिना पन्ने हाथमें लिये ) पाठ करनेकी आज्ञा है । और 
ससतशतीस्तोत्र तो नामसे ही सात सौ छोकोंका है । यदि 
श्लोक कण्ठ न हो तो पन्ने हाथमें रखनेकी आज्ञा है। 
तथापि पाठसमासिपर्यन्त बीचमें चित्त कहीं अन्यत्र न 
जाय इसके लिये बड़ी सावधानीसे धीरे-धीरे स्पष्ट वर्णाच्चारण 
करते हुए पाठ करना चाहिये । यदि सब विधानाको 
यथावत्‌ समझकर और जितेन्द्रिय रहकर यथाविधि 
अनुष्ठान करे तो वह पराशक्तिका अनुग्रह अवश्य प्रात 
करेगा । 


यहाँ 'पराशक्ति-पद महालक्ष्मीका बोधक हे, क्योकि 
प्राधानिकरहस्यमें, जहाँ त्रिमूर्तिके उद्भवका प्रसङ्ग आता है) 
वहाँ “सर्वस्याद्या महालक्ष्मीः? ऐसा स्पष्ट निर्देश है । यद्यपि 
महिषासुरका शमन करनेके लिये देवोंके तेजांशसे सम्भूता 
अष्टादश झुजावाळी महालक्ष्मीका वर्णन आता है तथापि 
यह पराशक्ति महालक्ष्मी प्रकृतिरूपा है, और निर्मु 
परिगणित महालक्ष्मी प्राधानिकरहस्यमें कहे हुए “श्री पद्मे? 
इत्यादि पदमें उपस्थापित हैं । इन्हींका तामसरूप महाकाली 
हैं तथा सास्विकरूप महासरखती हैं; और वह खयं तो 
त्रिगुणात्मिका)' सत्रमे व्यापक होकर स्थित हॅ | 
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महालक्ष्मीने मानस-सङ्कस्पसे एक युग्म सुजा, जिसमें 
बझा नर और लक्ष्मी नारीरूपमें बने, फिर महाकालीने जो 
युग्म-सष्टि की उसमें नीलकण्ठ पुरुष और त्यी विद्या ख्री- 
रूपमे प्रकट हुई । तथा सरखतीने विष्णु पुरुष और गौरी 
ख्रीका युग्म सरजा । इन तीन युग्मेमिसे तीन मिथुन अर्थात्‌ 
पति-पत्नी मावापन्न हुए ब्रह्मा और खरा, रुद्र और गौरी, 
तथा विष्णु और लक्ष्मी । यहाँ युवति-शक्तियाँ खयं युरुषत्व- 
को प्रास होकर तीन मिथुनके रूपमे आयीं । 


यहाँ शक्ञा हो सकती है कि युवतियाँ पुरुप-भावको 
प्राप्त कैसे हुईं इसका उत्तर यह है कि सामान्य बुद्धिम 
यह बात शीघ्र नहीं आयगी । इस अर्थको विशिष्ट बुद्धि ही 
अहण कर सकती है, इसीलिये कहा है “चक्षुष्मन्तो 5नु- 
पश्यन्ति’ अर्थात्‌ जो चक्षुष्मान्‌ हे, जिन्हे तत्त्वदृष्टि परास है; 
जिन्हें पराशक्तिका प्रभाव ज्ञात दै, वही इस बातको समझ 
सकते हैं, दूसरे अज्ञानी पुरुष इसे नहीं समझ सकते । 
एकादशाध्यायमें नारायणी-स्तुति-प्रसङ्गमें कहा है कि-- 


विद्याः समस्तास्तव देवि ! भेदाः 
खियः समस्ताः सकला जगर्सु। 
पूरितमम्बयैतत्‌ 
का ते स्तुतिः स्तव्यपरापरोक्तिः॥ 
अर्थात्‌ दे देवि, समस्त विद्यार तुम्हारे ही मेद हैं-- 
चार वेद, शिक्षादि छःवेदाङ्ग, अष्टादश पुराण, महाभारतादि 
इतिहास, न्याय, मीमांसा, धर्मशास्त्र इत्यादि चतुर्दा 
विद्या, तथा भिन्न-भिन्न भाषाएँ, आयुवेद, नुर्वेदादि उपवेद 
विद्युत्‌, विमानादि सब विद्या तुम्हारे ही विभिन्न खरूप 
हैं | इसी कारण तुम महाविद्या कहलाती हो । इस सारे 
जगतूमें अर्थात्‌ देव, मनुष्य, नाग प्रभृति चतुदश भुवनमें 
स्थित समस्त स्त्रियों भी स-कला-अपनी कलाओंके सहित 
तुम्हारे ही विभिन्न प्रकार हैं । यहाँ कला-पदसे पुरुषोंको ही 
समझना चाहिये । क्योंकि चौसठ कला और ख्रियाँम स्थित 
पातिब्रत्यादि गुण तो “विद्या! और खी'मै ही 
समाविष्ट हो जाते हैं । इसलिये यहाँ कला-शब्दसे 
पुरुषोंका ही ग्रहण करना उचित है | इसी पञ्चके तीसरे 
चरणमै, “त्वया एकया अम्बया एतत्‌ पूरितम्‌? अर्थात्‌ 
माँ ! तुमने ही अकेले यह सारा ब्रह्माण्ड भर दिया है-- 
ऐसा कहा गया है । यहाँ विचारनेकी बात यह है कि 
'स्रियः? का 'समस्ताः? विशेषण लगानेसे समस्त ख्रीलिङ्गसे 


स्वयैकया 


बोधित हो नेवाले प्राणियोंका बोध हो जाता है, पुनः !सकलाः? 
विशेषण भी यदि “समस्त? अर्थम लिया जाय तो इसमें 
पुनरुक्तिदोष आ जायगा । और एक ही शक्तिमें समस्त 
जगत्‌ पूरित है, इसके भीतर पुरुषवर्गको न माननेसे जो 
अनुपपत्ति-दोष आता है, उसके परिहारके लिये “कला? 
शब्दको पुरुषवर्ग-वोधक न मानें तो 'त्वयैकया' का अभिप्राय 
पूरा नहीं होता । , 


शक्ति सर्वत्र दो प्रकारकी अनुभव-गोचर होती है । 
जिस प्रकार प्रयोक्ताको प्रयोगके द्वारा विद्युत्म आकर्षण 
और विकर्षणका प्रत्यक्ष होता है; उसी प्रकार पराशक्ति भी 
अपने. अनुग्रहसे प्रकट होती है। इसीलिये कहा है कि 
इतर प्राकृतजनोंकों तुम्हारा सर्वात्मकत्व दिखलायी नहीं 
देता । विद्युत्‌के समान ही शक्तिकी द्विविधता ( ?०5।६६५९ 
and ९४४४०) -मिथुनरूपता सर्वत्र व्यापक है । 


जैसे पशु-पक्षी; कीट-पतङ्ग आदि प्राणीवर्ग नर-नारी- 
रुपमें प्रत्यक्ष हैं; उसी प्रकार इक्ष-पाषाणादिर्मे भी नर और 
मादारूपमें शक्तिके दो प्रकार सर्वत्र प्रतीत होते हैं | यही 
पराशक्तिके सर्वात्ममावका सबसे अधिक प्रत्यक्ष परिचय है | 
परन्तु प्रयत्न करके इस पराशक्तिके अनुअहका पात्र बननेमें 
जितनी कठिनाई है, उससे कहीं अधिक कठिनाई उसके 
इस स्वरूपको हृदयङ्गम करनेमें है । 


संसारमें कई ऐसे प्रभ उठते हैं, जिनका उत्तर ग्रीत्र 
नहीं दिया जा सकता । जेसे, पहले बीज है या वृक्ष ! 
ऐसे प्रश्न प्रायः निरुत्तर-से प्रतीत होते हैं, इनके लिये अन्तर्म 
यही कहना पड़ता है कि दोनोंको अनादि मानो । इसी 
प्रकारका यह भी प्रश्न है कि पहले पुरुषकी सृष्टि होती है 
या स्त्रीकी !--इसके' उत्तरमें भी अन्तर्मे दोनोंकों अनादि 
ही कहना होगा । परन्तु अनादि कह देनेसे तो प्रभका 
उत्तर नहीं होता--प्रश्न तो ज्यो-का-त्या बना ही रद्द जाता 
है । इस गम्भीर प्रदनको हल करनेके लिये पूर्वोक्त महा- 
लक्ष्मीपदबोध्य पराशक्तिसे मदाकाली आदि त्रितयीद्वारा 
मिथुनत्रयोत्पत्तिका प्रसंग संगति-दशक होकर समस्त 
जगतूकी शक्तिरूपताको स्पष्ट कर देता है, और केवल परा- 
शक्तिको अनानन्त माननेसे सारी समस्या हल हो जाती 
है । इस शास्त्रीय रहस्यविद्याके अनम्यासी आधुनिक 
ह इस विषयमें क्या कहते हैं, यह बात मी ध्यान देने- 
योग्य हे-- 
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‘The female is the primary and orig- 
inal sex; originally and normally all life 
centres about the female. ‘The male, not, 
necessary to the scheme of life; was devel- 
oped under the operation of the principle 
of advantage to secure organic progress 
through the crossing of strains. 


--इस पाश्चात्य विद्वानके लेखसे भी पराशक्तिका अना- 
दित्व सिद्ध होता है। पहले तो यह मानना होगा कि 
व्यवहारमें जातिमेदकी आवश्यकता ही नहीं थी, क्योंकि उस 
समय सिवा खत्री आदिशक्तिके और कुछ था ही नहीं, 
फिर जातिकल्पनाके लिये अवसर ही कहाँसे आता । हाँ, यदि 
कल्पना ही करनी है तो “प्रारम्भिक और मूलभूत जाति 
स्रीजाति दै । यदि सृष्टितत्त्वकी सूक्ष्मतया आलोचना की 
जाय तो स्पष्ट ज्ञात होगा कि ग्राथमिकभावसे तथा प्रकृतिके 
नियमानुसार मिथुन-सृष्टिके आरम्भमें सबसे पहले नारीकी 
उत्पत्ति हुई । साधारणतया प्राणिमात्रकी उत्पत्ति नारी- 
जातिपर ही अवलम्बित है । प्राणिजगत्की सुष्टिके लिये 
पुरुषजातिकी आवस्यकता ही नहीं थी या गौण थी । रज और 
घीर्यके संयोगसे उनके विभिन्न गुणोद्वारा जीवनशक्तिको 
परिपुष्ट एवं प्रस्फुटित करनेके हेतु लाभकी इष्टिसे पुरुषजाति- 
की पीछेसे सृष्टि हुई ।? 


यहाँ इस आधुनिक Occidental Evolution 
Th९०79-पाश्चात्य सुष्टि-क्रम-कह्पनाका अवतरण प्रमाणके 
रूपमें नहीं दिया गया है बल्कि इससे यही दिखलाना है 
कि “अपडेट! विचारक लोगोंने भी ख्री-जातिका प्राधान्य 
स्वीकार कर इसीके द्वारा पुरुषादि सष्टिकी युक्तियुक्ता 
प्रमाणित समझी है । अतएव नारायणीस्तुतिमें कथित 
“त्वयैकया पूरितमम्बयैतत्‌? मुनिवचनोमें किश्चित्‌मात्र भी 
शङ्काके लिये अवसर नहीं है । 


देवताका अनुग्रह प्राप्त करना कोई बाजारू सौदा नहीं 
है । 'मैने इतना अनुष्ठान किया पर कुछ भी फल न 
हुआ? ऐसा कहना ठीक नहीं दै । बल्कि निरुद्धिम्त होकर 
कत्त॑व्यपरायण होना चाहिये । यदि इष्टसिद्धिके प्रतिबन्धको- 
के हटानेके लिये चेष्टा न की गयी तो अनुष्ठानमें दोष 
लगाना अनुचित है! | क्योकि यह न्यायका स्वतन्त्र 
सिद्धान्त है कि कारणके साथ जब प्रतिबन्धकका अभाव होता 
है तमी वह कारण कार्यको उत्पन्न कर सकता दै | 


ॐ तामादिशिक्ति शिरा नमामि % 


महर्षि मार्कण्डेयने ससशातीस्तोत्रके पञ्चमाध्यायके 
आरम्भमें लोगोंकी चित्तवृत्तिको उद्दीस करनेके लिये एक 
बड़ी रहस्यपूण बात कही है-- 


युरा झुम्भनिशुम्भाम्याससुराभ्यां शचीपतेः। 
च्रैलोक्यं यज्ञभागाश्च हृता सद्बला्रयात्‌॥ 


इस शछोकमें सुनि कहते हैं कि 'पूर्वकालमें शुम्भ और 
निञ्चम्भ दो असुराने मद और बलके आभ्रयसे झचीपतिके 
त्रैलोक्य और यज्ञ-भागोको हर लिया ।? इस छोक-गत 
विशेषणोंसे क्या रहस्य सूचित होता है! शुम्भ और - 
निञ्चम्भ दोनों असुर थे- “असून्‌ प्राणान्‌ रान्ति ददति 
इति असुरः-भला बतलाइये जो पुरुष अपने प्राणोको 
भी बलि करनेमें नहीं हिचकता उससे अभीष्ट-सिद्धि कैसे 
दूर रह सकती है? यह तो ठीक है, परन्तु इन्द्रके 
सर्ब हरे जानेका कारण क्या है £--यहा भी सुनिने 
अमिषान-औचित्यका अद्भुत परिचय दिया है। अमर- 


-कोशादि अभिधान-रन्थोमे “इन्द्रो मरुत्वान्‌ मघवा? आदि 


अनेकों नाम दिये गये हैं, परन्तु यहाँ इन सबको छोड़कर 
शचीपति नाम देनेका विशेष तात्पर्य दै । "रात्रि दिवं शर्ची 
पाति इति शचीपतिः-रात-दिन निरन्तर अपनी प्रिया 
इन्द्राणीका ही पालन करनेमें, उसीके संकेतसे सदा चलने- 
में रत रहनेवालेका त्रेलोक्याधिपत्य यदि कोई हर ले 
जाय, और उसके यज्ञ-भागोंको मदमत्त तथा बलवान्‌ 
विरोधी उठा ले जायें तो इसमें आश्चर्यकी कौन-सी 
चात होगी ? 


तात्पर्य यंह है कि खयं अकर्मण्य बनकर मन्त्रादिके 
अनुष्ठानमें लगे रहनेवालोंको ध्यान रखना चाहिये कि 
देवता जब अपने उपासकपर अनुग्रह करते हैं तब "ददामि 
बुद्धियोगं तम्‌?-इस भरवद्वचनानुसार उसे बुद्धियोग देते 
हैं । तत्पश्चात्‌ प्रयक्षम लगे रहनेपर देवताके अनुग्रहका 
फळ प्राप्त होता है। आधुनिक युगकी तपःश्रुति-सम्पत्तिः 
विहीन जनताका “प्रत्यक्षं प्राह चण्डिका’ इस वाक्यार्थकी 
आशा करना प्रायः दुराशामात्र दै । 


अतः पराशक्तिका अनुग्रह सम्पादन करनेकी चाह 
रखनेवाळे पुरुषको उचित है कि वह विधिपूर्वक दीक्षा या 
उपदेश ग्रहणकर गुरूपदिष्ट विधिसे मन्त्र सिद्ध करे, फिर स्य 
नियमबद्ध होकर यथाविधि अनुष्ठान करके प्रयत्नमे लगे, ऐसा 


क श्रीडुर्गासप्तराती % 
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करनेसे फिर मन्त्र और गुरु-शाज्जादिमें अविश्वास करनेका 
अवसर कदापि नहीं आ सकता | 

देवताके आराधनमें ये तीन बातें मुख्य हे--१--भ्रद्धा 
यह अत्यन्त आवश्यक है, २--विधिका अक्षरशः पालन, 
इसके बिना तो काम ही नहीं चलता; लोकमे भी देखा 
जाता है कि यदि लिफाफेमें पाँच पेसे रखकर उसकी पुड़िया 
बनाकर उसे लेटरबक्समें छोड़ दें तो परिणाम यह होगा 
कि प्रातःकाल ०९४४५॥८८ ( ढेटरबक्स खोलनेबाला ) 
करनेवाला उस लिफाफेसे पाँच पैसे निकालकर अपनी 
जेबके सुपुद करेगा “और लिफाफेको फाड़कर फेंक देगा | 
परन्तु यदि चिट्टीको लिफाफेमें बन्दकर ऊपर पाँच 
पैसेका टिकट चिपकाकर पोस्टबक्समें डाला जाय तो 
वह पत्र यथासमय यथामिमत स्थानपर पहुँच जायगा । 
इस उदाहरणमें विधि-पूर्वक और विधि-विहीन कमोंका फल 


स्पष्ट दिखलाया गया है। अतः देवताकी आराधनाम 
विधि-विहीनता नहीं होनी चाहिये । २--इसी प्रकार अनुष्ठान- 
विहीनता भी सिद्धिका प्रतिबन्धक दै । प्रत्येक अनुष्ठानमें अङ्ग 
और उपाङ्गका क्रम रहता है। यदि इस क्रममें पूर्वापरका 
विपर्यय हो जाय तो उससे केवल इष्टसिद्धिमें बाधा ही 
नहीं होती बल्कि अनिष्टापत्तिका भी प्रसंग सम्भव हो 
जाता है । इसलिये गुरुकी शरणमें जाकर पहले प्रयोग- 
साक्षात्कार करनेकी परमावश्यकता हे, अन्यथा अनुष्ठान- 
विपर्यय होनेका भय है । 


जो शुरु अध्यापन कराकर दिष्यको उसका प्रयोग 
करके स्वयं दिखला सकते हैं यही यथार्थ गुरु हैं, और जो 
शिष्य गुरुसे विद्या सीखकर उसके समक्ष यथाविधि प्रयोगकर 
विद्याको पूर्णतया सिद्ध कर लेता है वही यथार्थ शिष्य है | 
दूसरे लोग तो गुरु और शिष्यका खाँग भरते हैं । 


(२) 
(लेखक बाबू औसम्पूर्णानन्दजी ) 


भीडुर्गाससशती हम हिन्दुओकी एक पूज्य पुस्तक 
है। दुर्भाग्यवश वह हममेंसे बहुतोंके लिये नित्य-पाठकी 
पोथी है | जो लोग उसे स्वयं नित्य नहीं पढ़ते उनके 
घर भी दोनों नवरात्रियोंमें पुरोहितजी उसका पाठ कर 
जाया करते हैं । लोग उसके शोकोंको मन्त्रकल्प 
मानते हैं और उनसे हवनादि करते हैं । मैं 'दुर्भाग्यवश? 
इसलिये कहता हूँ कि मेरी ऐसी धारणा है कि आजकल 
जो पुस्तक हमारे नित्य-पाठकी पोथी हो जाती है 
उसकी हम प्रायः दुगंति कर डालते हैं । उसके शब्दांको 
रट लेनेमें ही हमारी इतिकतंव्यता रह जाती है। उसके अर्थ 
और मावसे हमें प्रायः कोई सरोकार नहीं रह जाता । मेरी 
निजकी धारणा है-और यह धारणा कई: बारकी आइत्तिपर 
अवलम्बित है--कि सप्तशतीके कोक मन्त्रशक्ति रखते हों 
यान रखते हों पर उसमें मनोविज्ञानका बड़ा अच्छा 
समावेश है, और वह योग और वेदान्तकी सुन्दर शिक्षाआँसे 
परिप्लत है । मैं इस लेखमें सब बातोंके दिखलानेका दावा 
तो नहीं कर सकता पर विद्वानोंका ध्यान इस ग्रन्थ-रक्षकी ओर 
अवश्य आकृष्ट करना चाहता हूँ । दुःकी त चह है कि 
इतने आदमी इस पुस्तकको पढ़ते और सुनते हें पर जिन 
लोगों ने इसकी व्याख्या करनेका टीका छिया है वह इसके 


तत्त्वोंकी या तो समझते नहीं या लोगोंक्रे सामने रखते नहीं। 


सच्चे शक्तिः--इस सिद्धान्तको सभी मानते हें । प्रत्यक्ष 
देखा जाता है कि जो काम एक व्यक्ति नहीं कर सकता 
उसे ही समुदाय कर डालता है । पर दुर्गांससशतीमें इसका 
जो सुन्दर उदाहरण और सुन्दर उपदेश दिया हुआ है 
उसकी ओर छोगोंका ध्यान नहीं आकर्षित किया जाता । 
द्वितीय अध्यायमें लिखते ई-देवासुरयुद्धमे देवतैन्यको 
पराजित करके महिषासुर इन्द्रपदपर प्रतिष्ठित हुआ । 
देवगणमेंसे किसीमें यह सामथ्यं न थी कि उसका सामना 
कर सकता । उस समय आपत्तिसे सताये हुए और निःशक्त 
क्रोधसे जजरीभूत देवोंकी अन्तरात्मा हिल उठी । ब्रह्मा आदि 
सभी देवोंके शरीरसे तेज निकला । उसी तेजने एकत्र होकर 
महालक्ष्मीका स्वरूप धारण किया और महिषका मर्दन 
किया । जो काम प्थक्‌-प्थक्‌ देवगण नहीं कर सके थे, 
जो काम सेनारूपसे मिलनेपर भी अपने-अपने व्यक्तित्व 
बने रहनेके कारण वह लोग नहीं कर सके, वही काम विपत्ति- 
की पराकाष्ठाकी अवस्थामें अपने व्यक्तित्वको एकमात्र 
दबाकर अपनी झक्तियांको एकीभूत करके वही लोग करा 
सके । विजयदायिनी शक्ति उनके भीतर ही थी, कहीं 
बाहरसे नहीं आयी । यह हमलोगोंके लिये बड़ी ही शिक्षा- 
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दायिनी कथा है | संसारमें देखा जाता है कि जो लोग 
व्यवहारकुशळ होते हैं उनमें वाक्पडंता कम होती है, 
वाणिञ्य-व्यवसायमें लगे हुए लोग प्रायः मितभाषी होते 
हैं और विद्याव्यसनी लोग तो स्वभावतः प्रगल्म होते हैं, 
ससशतीने इस मनोवैज्ञानिक अनुभवका सुन्दर चित्र खींचा 
है । प्रथम चरित्रमे ब्रह्माजीके स्तोत्रके उत्तरमें महाकालीने 
एक शब्द भी न कहा । उनका काम करके अन्तर्दान हो 
गयी । मध्यम चरिनरमें देवगणकी स्तुतिके उत्तरमें महालक्ष्मी 
“तथा” मात्र कहकर अन्तहिंत हो गयीं । परन्तु उत्तम चरित्रमें 
देवगणके उत्तरमें महासरस्वती प्रायः डेढ़ अध्यायका 
व्याख्यान दे गयीं । संसारमें प्रायः सदैव और भारतमें आज- 
कल विशेषरूपसे हिंसा और अहिंसाका प्रभ समझदार 
मनुष्योंके हृदयको दोलायित करता रहा है । किसीके लिये 
हिंसाका अर्थ है शत्रुका मूळोच्छेद, किसीके लिये अहिंसाका 
अर्थ है शत्रुके हाथसे सब कुछ सह लेना | एक ओर स्मृतियोंका 
उपदेश है हन्यादेव आततायिनः, दूसरी ओर महात्माजीका 
अहिंसाका आदेश है । ऐसी अवस्थामें साधारण मनुष्य 
क्या करे ! व्यक्तिविशेषके लिये तो पूर्ण "अहिंसा, योग- 
दशनके शब्दोमें 'देशकालसमयाद्यनवच्छिननसार्वभौम- 
महामत? है; ऐसा विशेष व्यक्ति सर्वत्र, हर दशामें, हर 
अवस्थामें, हर समय, हर व्यक्तिके साथ पूर्ण अहिंसाका 
पालन करेगा | पर मध्यम मार्गपर चळनेवाले साधारण 
मनुष्यके लिये यह उपदेश नहीं है। उनको तो यही उपदेश 
श्रेयस्कर ह—“Hate the sin, but love the 
Sinner.” ( पापसे घृणा, पर पापीसे प्रेम करो। ) ससशातीने. 
इसका बड़ा सुन्दर उदाहरण दिया है । महिषासुरके बधके 
बाद चोथे अध्यायमें देवगण कहते है “हे भगवती! आप 
तो इन शत्रुओको यों ही भस्म कर सकती थीं, इनपर शस्र 
चलानेकी क्या आवश्यकता थी ! 


इष्टँ व कि न भवती प्रकरोति भस्म 
सर्वासुरानरिषु यत्‌ प्रहिणोषि श्रम्‌ 


इसका उत्तर वे स्वयं याँ देते है “यह दुष्ट! पापकर्मा 
यदि याँ मरते तो नरक जाते, आप चाहती थीं कि इनके 
उठ जानेसे संसारका कल्याण हो पर इनका भी कल्याण हो। 
इसीलिये शत्र चलाया कि लड़कर वीर-गति प्राप्त करके ये 
सत्र खग जाये ।? 
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एभिइतैजंगदुपैति सुख तथैते 
कुचेन्तु नास नरकाय चिराय पापम्‌। 
संग्रामख्॒त्युमधिगम्य दिवं प्रयान्तु 
मत्वेति नूनमहितान्‌ विनिहंसि देवि ॥ 
सप्तशतीके शब्दोंमें जिसे 'चित्ते कृपा समरनिष्ठुरता! 
कहा है, मुझे तो साधारण मनुष्यके लिये सबसे सुन्दर 
व्यावहारिक नीति प्रतीत होंती है चाहे उसे हिंसा कहिये 
चाहे अहिंसा । 
वेदान्त--अद्वैतवाद--के इसमें अनेक निदर्जन हैं । 
दसयें अध्यायमें शुम्म कहता है कि तुम तो इन्द्राणी आदिके 
बळके सहारे लड़ रही हो । इसपर भगवतीके शारीरमें ये 
सब ब्रह्माणी, इन्द्राणी, वेष्णवी आदि देवियाँ समा जाती 
हैँ । अकेले एक महासरस्वतीमूर्ति रह जाती है । उस 
अवसरपर देवी कहती हैं--- 
एकेवाहं जगत्यत्र द्वितीया का समापरा। 


इस जगतूर्म मैं अकेली हूँ, मेरे सिवा दूसरा कौन 
है। जिस देवीका इसमें वर्णन है वह शाङ्करवेदान्तकी मायासे 
अभिन्न है, इस बातको प्रथम अध्यायमें सुभेधाने स्पष्ट कर 
दिया है । 

महामाया हरेश्रैषा तया सम्मोह्यते जगत्‌। 

ज्ञानिनासपि चेतांसि देवी भगवती हि सा॥ 

बलादाकुष्य समोहाय महासाया प्रयच्छति । 

अर्थात्‌ भगवानकी यह माया जगत्को मोहित करती 
है, यह देवी ज्ञानियोंके भी चित्तको बलपूर्वक खींचकर 
मोहमें डाळ देती हे । जिस बातको वेदान्तदशनके द्वितीय 
सूत्र 'जन्मायस्थ यतः? के द्वारा प्रतिपादित किया गया है 
वही बात ब्रह्माजी प्रथम अध्यायमें कहते हैं-- 

*""”"'**स्वयैतत्‌ सज्यते जगत्‌ । 
स्वयैतत्‌ पाल्यते देवि स्वमत्त्यन्ते च सवदा ॥ 


८ देबि, तू ही इस जगतूकी सृष्टि करती है, वे. 
ही इसका पालन करती है और अन्तम तू ही इसको अपनेमें 
लीन कर लेती दै ।? क्रग्वेदका नासदीय सूक्त दशनकी 
पराकाष्ठा और प्रथम विवेचन है | उसकी बहुत ही सुन्दर 
व्याख्या सस्तरातीके प्रथम अध्यायके इन. झब्दोंसे होती है- 


| क ओऔदुर्गोसप्तशती # 
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यश्च किञ्चिद्‌ कचिद्‌ वस्तु. सदसद्वाखिछास्मिके । 
तस्य सवस्य या शक्तिः-सा स्वम्‌" ° -°-`- °` ॥ 
जिनके द्वारा यह बताया गया है कि सद्‌ और 
असद्‌, दोनों प्रकारकी बस्तुओंके भीतर जो शक्ति अर्थात्‌ 
सत्ता “तत्तदूवस्तुता' है, वह भगवती ही है व्यावहारिक 
चेदान्तका चोथे अध्यायमें एक ब्रहुत ही अपूर्व उपदेश 
है। संसारमें प्रायः देख पड़ता दैः-“प परा for ever on 
the scaffold, wrong for ever on the throne’— 
अच्छे आदमी कष्ट पाते हैं और बुरे आदमी सब प्रकारका 
सुख भोगते हैं । इस बातको देखकर कितने ही मनुष्योंकों 
धमकी ओरसे अश्रद्धा हो जाती है और कितने ही 
सम्प्रदायोने अभद्धासे रक्षा करनेके लिये, एक ईश्वरके 
साथ एक सैतानकी कल्पना की है । वैदिक धर्म शैतानको 
नहीं मानता पर उसे भी संसारके इस अन्धेरका उत्तर तो 
देना ही पड़ता हे । वेदान्तके अनुसार सप्तशती कितना 
सुन्दर उत्तर देती है। चतुथ अध्यायमें देवगण कहते हे-- 
या श्रोः स्वयं सुकृतिनां भवनेष्वलूद्ष्मीः 
पापात्मनां कृतधियां हृदयेषु बुद्धिः । 
श्रद्धा सतां कुलजनप्रभवस्य लज्जा 
तां स्वां नताः स्म परिपालय देवि विश्वम्‌ प्र 
अर्थात्‌ “जो श्री अर्थात्‌ महालक्ष्मी ( यह स्मरण रखना 
चाहिये कि यह स्तोत्र महालक्ष्मीका है) स्वयं पुण्यात्माओंके 
घरमें अलक्ष्मी अर्थात्‌ दारिद्रय बनकर निवास करती है, पापी 
राजसिक ( कृतधियः=कर्मणि घीबुँद्धियँधामिति ` राजसाः) 
लोगोंके हृदयमें बुद्धिरूपसे निवास करती है, सत्पुरुषोंके हृदय- 
में भद्धा और कुलीनोंके हृदयमें लजा अर्थात्‌ पुण्यापुण्य- 
विवेक, अङ्गरेजी शब्दोंमें 0075८67८९ रूपसे निवास. करती 
है, उस तुझको मैं प्रणाम करता हूँ । हे देवि, विश्वका पालन 
कर ।? कितना सुन्दर भाव है ! सत्पुरुषके घरकी लक्ष्मी 
और पुण्यात्माके मस्तिष्ककी बुद्धिको भगवतीका रूप मानना 
तो सरल है, पर सुकृतिके घरका दारिद्रय और दुरात्माके 
.हृद्यकी जुद्धिको भी इस रूपमें देखना वेदान्तका सच्चा 
आदर और उपदेश है # । कई वषं हुए, इस छोकके 


# इसी आवको एकं मुसलमान सूफीने यों व्यक्त किया था- 


तू अज सौबते दोरा मनाल शादो बार । 
के तीरे दोस्त बपहळए दोस्त मी आयद॥ 


तू संसारकी विपत्तियॉसे रो मत, प्रसन्न रह, क्योकि जो 
तीर तेरी छातीमें लगता है वह मित्रका ही चलाया हुआ दै । 


` अर्थके सम्बन्थमे मुझसे कुछ सजनोसे समाचारपत्रोमे 


शास्रार्थ हो चुका है। प्राचीन टीकाकारोंने भी अन्य प्रकारः 
से अथे किया है पर मुझे यदी माव रुचता है | मैंने आरम्भ- 
में कहा है कि इस ग्रन्थमें योगसम्बन्धी बातें भी मरी पड़ी 
हैं । प्रथम अध्यायमें इनकी चर्चा अधिक है। यह खामाविक 
भी है । खण्डप्रलयके उपरान्त सन्धिकाल है ।.जलमयी सृष्टि 
है, अभी क्षिति-तत्त्व प्रकट नहीं हुआ है । जगत्पाता विष्णु 
योगनिद्राके वशीभूत होकर निश्चेष्ट पड़े हुए है । ब्रह्मा अभी- 
अभी समाधिसे नीचे उतरे हैं । व्वुत्यान अवश्य हुआ है; 
उन्हें सृष्टि करनी है, पर अभी क्या करना है, इस ओर ठीक- 
ठीक उनका ध्यान नहीं गया है । ऐसे ही अवसरपर मधु 
और कैटमसे सामना पड़ जाता है । अभी समाधिसे उतरे 
ब्रह्मामें अहिंसाकी प्रवृत्ति प्रबल है । अपनी रक्षाके लिये 
हाथ-पाँव भी नहीं चलाते | उधर जगत्‌के हितके लिये यह 
आवश्यक है कि विष्णु योगनिद्राके जालसे छूटे । क्‍योंकि 

सृष्टि होते ही रक्षककी आवश्यकता पड़ जायगी। उस 

समय आद्याशक्ति अपने तामसी अथात्‌ महाकालीरूपमें है । 

वह आवश्यकता देखकर और ब्रह्माकी चिन्ताका अनुभव 

करके विष्णुके शरीरकों छोड़ देती है ओर फिर रजोगुणका 

प्राधान्य होता है। यह तो हुआ । उस समय अह्माजीने 

भगवतीकी जो स्तुति की है वह सत्तशतीके सभी स्तोत्रोसे 
सुन्दर, गम्भीर और अध्यात्मसे परिपूर्ण है। ऐसा होना भी 
चाहिये था, क्योंकि ब्रह्माजी अभी समाधिसे उतरे थे | 

उदाहरणके लिये केवळ तीन-चार शब्दोंकी ओर ध्यान 
आकर्षित करता हूँ । 


श्रिघा सात्रास्मिका स्थिता" * *"*९००००००००० | 

अर्घमात्रात्मिका नित्या यानुच्ार्याविशेषतः ॥ 

मैं योगी होनेका दावा नहीं करता; जो कुछ 
सद्गुर्ओके सत्सज्ञमें सुना है या सद्गन्थोमें पढ़ा है, 
उसीके आधघारपर इन दाब्दोकी थोडी-सी व्याख्या 
करता हूँ | इस जगतूर्मे पञ्चीकृत महाभूत काम कर रहे 
हुं । उनके एक-एक अणुमें कम्पन है। उस कम्पन- 
से यह जगत्‌ शब्दायमान हो रहा है । जहाँ कम्पन दे वहाँ 
शब्द है । सूक्ष्मभूत अपञ्चीकृत हैँ पर उनके परमाणुओंमे 
भी कम्पन है और उस कम्पनसे एक सूक्ष्म शब्द-राशि 
उत्पन्न होती है । जैसा कि कबीरने कहा है “तत्त्व झंकार 
ब्रह्मंडमाहीं ।' उस शब्द-राशिका नाम अनाहत नाद है, 
पीछेके महात्माओंके शब्दोमें अनहद नाद है । जिस समय* 
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तक अभ्यासी इस अनाहत नादको नहीं सुन पाता तबतक 
उसका अभ्यास कचा है । पुनः कबीरके हाब्दोंमें-“जोग 
जगा अनद्दद धुनि सुनिके ।' जब अनाहत सुन पड़ने लगा 
तब इसका अर्थ यह है कि योगीका धीरे-धीरे अन्तजगतूमें 
प्रवेश होने लगा । वह अपने भूले हुए खरूपको कुछ कुछ 
पहचानने रूगा। शक्ति, वैभव और ज्ञानके माण्डारकी 
झलक पाने लगा अथात्‌ महाकाली, महालक्ष्मी, महासरखती- 
के दर्शन पाने लगा, जो अभ्यासी वहीं उलझकर रह गया 
वह तो वहीं रह गया--और दुःखका विषय है कि सचमुच 
बहुत-से अभ्यासी इसके आगे नहीं बढते; पर जो तल्लीनता- 
.के साथ बढ्ता जाता है, वह क्रमशः ऊपरके लोकोमे प्रवेश 
करता जाता है । अन्तमें वह अबस्था आती है जहाँ वह 
आकाशकी सीमाका उल्लङ्घन करनेका अधिकारी हो जाता 
है। वहीं शब्दका अन्त है । पर अब लीन होते समय शब्द 
अनाहतके रूपमें नहीं रहता । अब वह जिस रूपमें रहता 
है उसका सम्पुटिक प्रतीक--अथात्‌ हमारी बोल्चालकी 
वैरी वाणोमें सबसे अधिक-से-अधिक मिलता-जुलता रूप 
ओम्‌? है। पहला रूप वह जो अकारसे व्यक्त होता है; 
उससे भी सूक्ष्म उकार और उससे भी सूक्ष्म मकार है। 
इन्हीं तीनोंको ब्रह्माजीने कहा है “त्रिधा मात्रात्मिका नित्या ।' 
इसके परे योगीको एक ऐसे सूक्ष्म ध्वन्याभासका अनुभव 
होता है जो किसी प्रकार भी मनुष्योंकी भाषामें व्यक्त नहीं 
हो सकता । इसीको * से कमी-कभी अङ्कित करते हैं और 
यही वह पदार्थ है जिसे अर्धमात्रा कहते हैं। एतत्पश्चात्‌ 
नाद अपने जनक आकाशे लीन हो जाता है । नादके 


पीछे बिन्दु दै, वहीं अशन्द, अनामि पद है । यह गति 
योगीको घट्चक्र पार करके सहस्तदळ कमलमें प्राप्त होती 
है। इसीको दूसरे शब्दोमें तन्त्र, और योगशार््र-्रन्थोंमें यो 
कहा गया है कि “साद्धत्यवलयाकृति? अर्थात्‌ साढ़े तीन 
ळपेटा मारे हुए कुण्डलिनी शक्ति सोयी रहती है । जब 
योगी उसे जगाता है तो वह चक्र-चक्रमें चढती हुई सहस्तार- 
में जाकर पुरुषके साथ मिलकर उसमें छीन हो जाती है। 
इसीका नाम शिव-शाक्तियोग हे । वहाँतक पहुँचा योगी 
फिर नीचे नहीं गिर सकता । इसीलिये ब्रह्माजीने कहा है-- 
“परापराणां परमा? । यही इ्येताश्वतर उपनिषद्का पति पतीनां 
परमं परस्ताद्‌? है । यह केवळ एक उदाहरण है। इस 
अन्थमें, विशेषकर इस अध्यायमें योगशास्त्रके रहस्यसे पूण 
अनेक स्थल हैं । 

मैंने अभीतक केवळ मूल ग्रन्थके अंशोंका उल्लेख 
किया है । यदि कोई मनुष्य वैदिक देवी-सूक्त और रात्रि- 
सूक्त और रहस्यत्रय विशेषतः प्राधानिकरहस्यकी सूक्ष्मताकी 
ओर ध्यान देगा तो उसको इस अन्थरत्ञकी महत्ताका कुछ 
पता चलेगा । इनके निदशनके लिये कई प्रथक्‌ और बृहत्‌ 


` निबन्ध चाहिये । जैसा कि स्वयं देवीने कहा हे--इन बाठोंको 


“चक्षुष्मन्तः पश्यन्ति नेतरे जनाः ।? मेरा उद्देश्य केवल इतना 
ही रहा है कि इस पुस्तककी उत्तमता और इसके विषयकी 
गम्मीरताकी ओर छोगोंका ध्यान आकृष्ट करू । यह केबल 
अर्धशिक्षित पुरोहितांद्वारा पाठ करने-करानेकी सामग्री 
न रह जाय । यदि इस उद्देश्यमें मुझे किञ्चिन्मात्र सफलता 
हुई तो मैं अपनेको धन्य समझैँगा । 


(३) 
(लेखक-पं ० ओबलदेवप्रसादजी मिश्र, एम० ५०, एल-एळ० बी० ) 


शक्तिकी उपासनाके सम्बन्धमें जितने ग्रन्थ प्रचलित हैं, 
उनमें ससशतीका बहुत विशेष महत्त्व है | आस्तिक हिन्दू 
बड़ी अद्भासे इसका पाठ किया करते हैं और उनमेंसे 
अधिकांशका यह विश्वास है कि ससशतीका पाठ प्रत्यक्ष 
फल्दायक हुआ करता है। कुछ लोगोंका कहना है--'कलौ 
चण्डिविनायको?' अथवा 'कलौ चण्डिमहदेश्वरौ ।' इस 
कथनसे भी विदित होता हे कि कलियुगमें चण्डीजीका 
विशेष महत्त्व है । और चण्डीजीके कृत्यका उल्लेख सप्तशती- 
हीमें विशेष सुन्दरताके साथ मिळता है । इस इष्टिसे भी इस 

. अन्थकी महत्ता सिद्ध होती हे । 


% यदी सप्तशतीके शब्दोंमें “अनुन्चायोविशेषतः?? दे । 


सप्तशती सात सौ कोंका संग्रह हे और यह तीन 
भागो अथवा चरितोंमें विभक्त है । प्रथम चरितमें ब्रह्माने 
योगनिद्राकी स्तुति करके विष्णुको जाअत कराया है और 
इस प्रकार जाणत होनेपर उनके द्वारा मधु-कैठमका नाश 
हुआ है द्वितीय चरितमें महिषासुर-वघके लिये सब देवताओं- 
की शक्ति एकत्र हुई है और उस पुञ्ञीभूत शक्तिके द्वारा 


` महिषासुरका वघ हुआ है । तृतीय चरितमें झम्भ-निश्चम्मः 


वषके लिये देबताओंने प्रार्थना की, तब पार्वतीजीके शरीरसे 
शक्तिका प्रादुर्भाव हुआ और क्रमशः धूम्नलोचन, चण्ड मुरड 
और रक्तबीजका वध होकर शम्म-निश्चम्मका संहार हुआ है! 


इस कथानकको यदि ध्यानपूर्वक पढ़ा जाय तो कई 
महत्त्वकी बातें आप-ही-आप विदित होंगी । प्रथम चरितसे 
हमें यह मालूम पड़ता है कि जगत्‌का कोई भी कार्य अपनी 
प्रसुत शक्तिको जात किये विना कमी नहीं हो सकता । 
स्वयं विष्णु मी क्याँ न हों, परन्तु यदि उनकी शक्ति सोई 
हुई है तो वे कुछ कार्य नहीं कर सकते । फिर पाशव-शक्ति- 
से बुद्धि-शक्तिकी श्रेष्ठता भी इस चरित्रमे विदित होती है; 
क्योंकि मधु-कैटम पशुवलमें विष्णुका मुकाबला करते रहे परन्तु 
जब अहङ्कारमें फूलकर वरदान देनेके लिये तैयार हो गये 
तब विष्णुने चुद्धि-शक्तिका प्रयोग करके उन्हीके वधका वर 


माँग लिया । इस चरित्रसे एक बात और भी विदित होती. 


है, वह है वैष्णवों और शाक्तोंका अमेंद । शक्ति ही यद्यपि 
सब कुछ मानी गयी है परन्तु वह आखिर विष्णुह्दीकी शक्ति 
है । रहस्पत्रयमें जहाँ महालक्ष्मीसे अन्य शक्तियोंकी उत्पत्ति 
बतलायी गयी . है वहाँ भी प्रकारान्तरसे महाविष्णुहीकी 
महत्ता प्रतिपादित होती है । 


द्वितीय चरित्रमें सञ्चराक्तिका महत्त्व प्रत्यक्ष है। एक 
देवकी शक्ति, सम्भव है, महिषासुरके लिये पर्याप्त न होती । 
इसलिये सभी देवाँकी शक्तियाँ समवेत हुई और इस प्रकार 
समवेत हुई कि उनका एक ही स्वरूप बन गया । इस चरित्र- 
में मधुपानकी बात आयी है । यहाँपर मधुका अर्थ है उत्साह- 
का साधक बाह्य उपकरण । अपनी शक्ति कितनी भी प्रबल 
हो परन्तु यदि उसके उत्साह-वर्घन और उसकी सहायताके 
लिये बाहरी साधन उपयोगमें न लाये जाये तो कार्य-सिद्धि- 
में शिथिलता आ जाना सम्भव है | 


तृतीय चरित्र हमें यद्र बताता है कि यदि किसी 
सत्कार्येके लिये कोई अकेली ही शक्ति अग्रसर हो जाय 
तो अन्य देवताओंकी शक्तियाँ आप-ही-आप उसकी 
सहायताके लिये दौड़ पड़ती हैं; जिस प्रकार अम्बिकाजीकी 
सहायताके लिये अन्य देवताओंकी शक्तियाँ आयी थीं । इस 
चरित्रसै यह भी विदित होता है कि शक्तिका उद्देश्य संहार 
न होना चाहिये । जगदम्विकाने साक्षात्‌ सदाशिवको, जो 
झान्तिके प्रत्यक्ष अवतार हैं, वूतकार्यके लिये मेजा था । 
उन्होंने अपनी ओरसे संहार-कार्य नहीं प्रारम्भ किया । 
राक्षसाने ही उन्हें अपने वशमें लानेकी दुश्चेश प्रारम्म की । 
इतनेपर भी उन्होंने सदाशिवके द्वारा यह सन्देश भिजवाया-- 


यूयं प्रयात पातालं यदि जीवितुमिच्छथ । 


अर्थात्‌ यदि जीनेकी इच्छा हो तो पातालम जाकर 
रहो | 

दार्शनिक दृष्टिसे मी इन कथाओंका बड़ा महत्त्व है। 
मुनिके पास सुरथ नामक राजा और समाधि नामक वैद्य 
गये थे | सुरथने देवीके चरित्र सुनकर अक्षय राज्यके लिये 
तपस्या की और समाघिने मोक्षके लिये । ब्राह्मण, क्षत्रिय 
और वेश्य--द्विजातिके तीन प्रधान अङ्ग का ऐसा 
सम्मेलन तथा सु-रथ (अविहत गतिवाले) की भुक्ति- 
कामना और समाधिकी मुक्तिकामना मतलबसे खाली नहीं 
है । शक्तिके द्वारा भुक्ति भी प्रास हो सकती है और मुक्ति 
भी । आगे देखिये। मधु और केठम कानके मल माने 
गये हैं। कहनेका अर्थ यह कि वे शरीर-सम्बन्धी विकार हैं । 
आहार और विहार भी इसी प्रकारके शरीर-सम्बन्धी विकार 
हैं जिनपर पहले ही अङ्कुश ळगाना पड़ता है। फिर. 
महिषासुररूपी मोहका दमन किये बिना मानव-जीवनरूपी . 
जगतूकी स्थिति ही डावॉडोल रहा करती है । तदनन्तर 
अहङ्कार और विषय-सुखरूपी ञ॒म्भ-निञ्चम्भके सेनाध्यक्ष, 
आल्स्यरूपी धूम्नलोचन, राग-द्ेषरूपी चण्ड-मुण्ड और 
वासनारूपी रक्तबीजके संहारके साथ-ही-साथ खयं उन 
झुम्म-निशम्भका भी वघ करना पड़ता है। आध्यात्मिक 
इष्टिते इन्हीं वर्धोमें शक्तिकी महत्ता है । जबतक अपनी 
शक्ति इतना साम्यं नहीं रखती तबतक वह भुक्ति अथवा 
मुक्तिके सच्चे फल नहीं दें सकती। 


इस सप्तशतीमें चार जगह मनोरम स्तुतियाँ आयी 
हैं । पहली तो प्रथम चरित्रमें ब्रह्माक्ृत स्तुति है जो रात्रि 
सूक्तके नामसे प्रख्यात है । दूसरी द्वितीय चरित्रमें महिषासुर- 
यघके बाद देवताओंके द्वारा की गयी है। तीसरी और 
चौथी स्तुतियौँ तृतीय चरित्र शुम्म-निश्युम्म आदिके वधके 
पहले और पीछे की गयी हें । तीसरी स्त॒तिकों देवीसूक्त 
भी कहते हैं । यों तो चारों स्तुतियाँ दी बड़ी सुन्दर और 
महत्त्वपूर्ण हैं परन्तु रात्रिसूक्त और देवीसूक्तकी महिमा विशेष 
मानी गयी है, क्योंकि इन सूक्तोमें शक्तिका महत्त्व विशेषरूपसे 
व्यक्त हुआ है । लोग सम्तशती-पाठके पहले रात्रिसूक्त और 
पाठके पीछे देवीसूक्तका स्वतन्त्र पाठ किया करते हैं । सम्यक 
पाठके लिये श्रद्धा भक्त लोग पाठके आदिर्मे कवच, अगला, 
कीलक, अङ्गन्यास; करन्यास और नवार्णमन्त्रका जप भी 
किया करते हैं तथा पाठके अन्तमें रहस्यत्रय भी पढ़ा करते 
हैं। ये सब उपकरण माव-पुष्टि और आराध्य विषयकी पुष्टिके 


१६० 


ओ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि ॐ 


TITTIES 


लिये ही रक्‍्खे गये हैं । नियम है कि ससशतीका पाठ 
मध्यम स्वरसे शुद्ध उच्चारणपूवक करना चाहिये और साथ ही 
“क्षमापयेजगद्धात्री मुहुसुहुरतन्द्रित” के अनुसार पद-पदपर 
विनम्र और जागरूक रहना चाहिये । ऐसा सर्वाज्ञसम्पूर्ण 
पाठ निश्चय ही परम आकर्षक होकर प्रत्यक्ष फल देनेवाला 


होता है । 


अन्य देवताओंके अनुसार शक्तिके रूपकी कल्पना भी 
बहुत कलापूर्ण है । सामर्थ्यका द्योतक सिंह उनका वाहन 
माना गया है । प्रभुत्व स्थापित करनेवाले विविध शस्त्र उनके 
आयुध हें । और ज्ञानका चिहखरूप तृतीय नयन उनके 
मस्तककी शोभा बढ़ाया करता है । लोग कहते हैँ कि आयाँ- 
ने शक्तिपूजा द्रविड्ोंसे अथवा अनायासे ग्रहण की | इस 
सिद्धान्तकी सत्यतापर सन्देह करनेके लिये बहुत गुज्ञायश 
है, क्योंकि वेदोंमें भी शक्तिकी आराधनाके सम्बन्धमँ अनेक 
ऋतचोाएँ मिलती हैं। वस्तुस्थिति जो कुछ हो; परन्तु इतना 
तो निश्चित हे कि आयाँने शक्तिका स्वरूप, शक्तिकी 
चरितावली और शक्तिपूजाके उपचारोंका जैसा उल्लेख 
किया हैं वह अवश्य ही अनूठा, अद्वितीय और परम 


महत्त्वपूर्ण है । 


शक्तिपूजामें वामाचार भी बहुत घुस पड़ा है। मच, 

मांस; रक्त आदिके द्वारा कई लोगोंने देवीकी पूजा की है 
और कर रहे हैं । इस सम्बन्धके कतिपय ग्रन्थ भी 
हैं | इसलिये अब यह कहना बहुत कठिन हो रहा है कि 
इन विधानोंके आदि जन्मदाता आर्य ही थे अथवा अनार्य । 
परन्तु इतना तो निश्चित है कि कई अन्थोमे शक्ति-पूजाके 
लिग्रे ये विधान आवश्यक नहीं बताये गये । जगन्माताके 
लिये क्या जपाका एक पुष्प प्यास नहीं हो सकता £ वह 
तो मावकी भूखी है; अपने ही सन्तानके--मनुष्य, बकरे, 
. भेडे आदिके रक्तकी भूखी कदापि नहीं है । 


कई लोग तीनों चरितराको क्रमशः "ऐं हीं छी! से सम्पुटित 
करके पढ़ा करते हैं | नवाणं॑मन्त्रमें ये तीनों अक्षर प्रधान 
बीजरूप हैं। जिस प्रकार नाद और बिन्दुसे ( विद्युत-अणुओं- 
के—electrons के—vibration और rotation 
से ) संसारकी सृष्टि हुई है, उसी प्रकार षटूचक्रके स्नायु- 
तन्तुआमें शूँजनेवाली वर्णमालाके अविनइवर शक्तिधाम 
अक्षरोंके द्वारा न जाने क्या-क्या पैदा किया जा सकता है | 
६ हीं की? उसी वर्णमालाके बड़े महत्त्वपूर्ण शब्द हैं। यदि 
इन शब्दोका जप हमारे अन्तरतम प्रदेशसे हो तो ये अवश्य 
ही हमारे लिये कामधेनु बन सकते हैं । बोल-चालकी वाणीसे-- 
वैखरी वाणीसे--इनका विशेष जप करते-करते ये हमारे 
दयमें बस जाते हैं और इस प्रकार अतीव लाभदायक बन 
सकते हैं । कई लोग इन बीजमन्त्रासे सम्पुटित न कर-- 


शरणागतदीनातंपरित्राणपरायणे । 
सवस्यातिहरे देवि नारायणि नमोऽस्तु ते॥ 


--सरीखे ससशतीके ही प्रधान 'ोकोंद्वारा सम्पुटित 
करके उसका पाठ करते हैं । ऐसा करनेसे भी फल विशेष 
होता है, क्योकि इस प्रकार सम्पुटवाले प्रधान छोककी 
१४०० आयृत्तियां आप-ही-आप हो जाती हैं और 
एक पाठमें कम-से-कम १४०० बार उस प्रधान विषयपर 
अपना ध्यान पहुँचता रहता है। कई लोग ससशतीका 
ऽंखलित पाठ करते हें जिसमें प्रतिकोकके आगे-पीछे प्रधान 
शलोक न कहकर केवल एंखलारूपसे दो शलोकोके बीचमें 
कह दिया करते हैं । इसी तरहके और भी कई विधान हँ) 
परन्तु सबसे प्रधान पाठ तो वही है जिसमें मन, वाणी और 
क्रिया तीनोंका सामज्ञस्य रहे । यदि पाठकतीकी क्रियाएं 
असंयमपूर्ण हैं, मन इधर-उधर भटक रहा है और वाणीसे 
शद्वाञचद्ध सब कुछ निकलता जा रहा है तो लाभके बदले 


_ हानि भी हो सकती ह्दै। 


जय हो आदिशक्ति | गति है अपार तेरी, तू ही मूलकारन श्रींसीता महारानी है। 
तेरो ही बनाव व्याप्त सकळ चराचरमैं, तू ही मम मातु साँची तू ही ऋत बानी दे ॥ 
जग-प्रगटावनी औ. पालछन-प्रलयकारी, तू ही भुक्ति, मुक्ति पराभक्तिहकी खानी है । 


तू ही जगजानी रानी रामकी परमप्यारी, “मोहन? के सव-शक्ति ! तू दी 


मन-मानी दे ॥ 
साह, मोहनराज 


बढिदान-रहस्य 


(१) 
( छेखक--खामी श्रीदयानन्दजी महाराज) 


इष्ट-पूजाके घोडश उपचारोंमेंसे बलिदान एक प्रधानः 


उपचार है, इसके बिना पूजा पूरी ही नहीं होती । इसका 
कारण यह है कि उपासकने यदि उपांसनाके अन्तमें, 
पूजकने पूजाके अन्तमें, उपास्य--पूज्य इश्देवमें अपना सब 
कुछ बलिदान देकर उपास्यदेवसे अपना भेद-भाव मिटा 
न दिया, वह उपास्पमै विलीन, तन्मय होकर तद्रूप ही 
न हो गया, “ब्रह्म वेद ब्रह्मेव भवति', 'शियो भूत्वा शिवं भजेत्‌? 
यह भाव न प्रास हुआ, 'दासोऽहम्‌? का 'दा? नष्ट होकर 
“सोऽहम्‌? ही न रह गया तो पूजाकी पूर्णता ही क्या हुई ! 
इसी कारण बलिदान पूजाका प्रधान अङ्ग है । बलिदानके 
बिना न जगन्माता ही प्रसन्न होती है और न भारत-माता 
ही प्रसन्न हो सकती है । जिस देशमें जितने बलिदान 
करनेवाले देश-सेवक, देश-नेता उत्पन्न होते हैं, उस देशकी 
उतनी ही सच्ची उन्नति होती है। यह बलिदान चार प्रकार- 
का होता है। सबसे उत्तम कोटिका बलिदान आत्म- 
बलिदान कहलाता है। इसमें साधक जीवात्मापनकों काटकर 
परमात्मापर आहुति चढ़ा देता है । इस बलिदानके द्वारा 
परमात्मासे अज्ञानवश जीवात्माकी जो प्रथकृता दीखती 
थी वह एकवारगी ही नष्ट हो जाती है और साधक खरूप- 
स्थित होकर अद्वितीय ब्रह्मका साक्षात्कार करता है । 
जबतक यह न हो सके तबतक द्वितीय कोटिका बलिदान 
करना चाहिये । इसमें कामरूपी बकरे, क्रोधरूपी मेड, 
मोहरूपी महिष आदिका बलिदान किया जाता है। 
अर्थात्‌ षड्रिपुका बलिदान ही द्वितीय कोटिका. बलिदान 
है । तृतीय कोटिमें, इतना न हो सकनेपर किसी-न-किसी 
इन्द्रिय-प्रिय यस्तुका बलिदान होता है । प्रत्येक विशेष 
- पूजाके अन्तर्मे जिसको जिस यस्तुपर लोम है उसका 
बलिदान अर्थात्‌ सङ्कट्पपूर्वक त्याग कर देना चाहिये । 
यही तृतीय कोटिका बलिदान है । इस प्रकारसे मिठाई, 
प्याज, लहसुन, मादक वस्तु आदिके प्रति आसक्ति छूट 
सकती है । यदि ऐसा भी न हो सके तो क्रमशः छुडानेके 
लिये चतुर्थं कोटिका बलिदान है । 

मैथुन, मांस-भक्षण; मद्यपान-इनमें छोगोंकी खाभाविक 
प्रबृत्ति होती है; इसके लिये फिसीको बताना नहीं पड़ता; 


और न प्रेरणा ही करनी पड़ती दै । मनुजीने भी 'प्रदृत्ति- 
रेषा भूतानाम्‌? कहकर इसी सिद्धान्तकी पुष्टि की दै । किन्तु 
“निवृत्तिस्तु महाफला'-_अर्थात्‌ मनुष्यको प्रबृत्ति छोड़कर 
क्रमशः मोक्षफल्दायक निवृत्तिकी ओर अग्रसर -होना 
चाहिये । इसी कारण व्यवस्था बॉधकर इन वृत्तियोको 
क्रमशः नियमित करते हुए इनसे निवृत्ति-करानेके अर्थ 
विवाह, यज्ञ और सोमपान आदिका विधान राजसिक 
अधिकारमें किया गया है । यही कारण है कि विवाहके . 
समय स्त्री-पुरुष प्रतिज्ञाबद्ध होते हैं कि संसारसे कामभाव 
उठाकर अपनेहीमें केन्द्रीभूत करके क्रमशः निवृत्तिपथके 
पथिक बनेंगे । राजसिक, वैदिक, तान्त्रिक यज्ञमें हिंसादिका 
भी यही समाधान दै । अर्थात्‌ खमावतः सात्विकअकृति 
मनुष्योंके लिये यह यज्ञ नहीं है । जो लोग मांस-मद्च आदि- 
का सेवन पहलेसे करते हैं वे पूजादिके नियममें बँधकर 
क्रमशः मांसाहार छोड़ दें; जो अबाधरूपसे मांस-मद्ादिका 
सेवन करते हैं वे वेसा न करें और संयत होकर केवळ 
पूजादिमें ही उनका प्रयोग करें, जिससे उनकी मांस-मयकी 
रत्ति कम होते-होते अन्तमें बिल्कुल छूट जाय । यही 
इसका आशय है । यह सबके लिये नहीं है। परन्तु जब वेद पूर्ण 
ग्रन्थ है तो इसमें केवल सात्त्विक ही नहीं, किन्तु सभी 
प्रकारके अधिकारियाँके कल्याणके लिये विविध विधान 
होने चाहिये, इसी कारण राजसिक अधिकारीको क्रमशः 
सात्त्विक बनानेकी ये विधियाँ यज्ञरूपसे शा्रमें बतायी 
गयी हैं। ये संयमके लिये हैं, न कि यथेच्छाचारके लिये ! 
किसीके संहार, मारण, मोहन आदिके लिये विधिहीन, 
अमन्त्रक पूजादि तामसिक है । पूजामें भी दक्षिणाचारके 
अनुकूल सात्त्विक पूजामें पश॒-बलि नहीं है; उसमें कूष्माण्ड, 
इंख, नीबू आदिकी बलि है। केवल वामाचारके अनुकूल 
राजसिक पूजामें पशु-बलिका विधान है, यथा महाकाल- 
संहितामें- ` 
सार्विको जीवहत्या चै कदाचिदपि नाचरेत्‌ । 
इश्षुदण्डञ्च कूष्माण्डं तथा वन्यफखादिकस्‌ ॥ 
क्षीरपिण्डैः शाळिचूणैः पशु स्वा चरेहलिस ॥ 
“सात्त्विक अधिकारके उपासक कदापि पुचि देकर 


१६२ 


# तामादिशाक्ति शिरसा नमामि ॐ 


जीव-हत्या नहीं करते; वे ईंख, कोहड़ा या वन्य फलोंकी 
बलि देते हैं | अथवा खोबा, आटा या चावलके पिण्डका 


प॒ बनाकर बलि देते हैं ।? यह सब भी रिपुओंके बलिः ' 


दानका निमित्तमात्र ही है, यथा महानिवाणतन्त्रमें-- 


'क्रामक्रोधौ हो पद्य इमावेव मनसा बिम पयेत्‌ ।? 
'कासक्रोधौ वित्नक्ृतौ बलि द्रवा जपं चरेत्‌ ॥' 


काम और क्रोधरूपी दोनों विभ्नकारी पशुओंका 
बलिदान करके उपासना करनी चाहिये । यही 
शाञ्नोक्त बलिदान-रहस्य है। 


(२) 
( लेखक--एक सेवक ) 
खयं देवीजीद्वारा पशु-बलिःनिषेध 
[ सच्ची घटना ] 


मद्रास-प्रान्तके ब्राक्षण-कुमार श्रीयुत शोमयाजळू बी० 
ए० एक प्रतिष्ठित विद्वान्‌ हैं । वह अनेक अंग्रेजी पत्राके 
सम्पादक और गवनमेण्ट तथा स्टेटके पब्लिसिटी अफसर 
` रह चुके हैं । इस समय बह पटनेके अंगरेजी दैनिक पत्र 
“इण्डियन नेशन? के प्रधान सम्पादक हैं। हम यहाँपर 
उन्दींका अनुभव, जो हमने उनसे सुना दै, ज्यों-का-त्यों 
दे रहे हैं । इस लेखको लिखते समय हमने इसे उन्हें सुना 
मी दिया है, जिसमें किसी तरहकी भूल न रह जाय । 


जिस समय श्रीशोमयाजळू महोदय मद्रासर्मे बी० एल० 
(वकालत ) की-परीक्षाकी तैयारी कर रहे थे, उस समय 
एक दिन उन्हें अपने एकं. मित्रके यहाँ श्रीलक्ष्मी-पूजामें 
सम्मिलित होनेका सुअवसर मिला । यहॉपर उन्हें एक 
अपरिचित ब्राह्मणका साक्षात्कार हुआ, जो वहाँ पूजा 
करानेक्रे लिये आये थे । उन 'ब्राह्मणने इन्हें अपने घरपर 
बुलाया । जब वह उनके घरपर गये तो उन ब्राह्मणने 
इनसे कहा कि मैं आपको श्रीशक्तिकी दीक्षा दूँगा । 
श्री्ोमयाजळ महोदय राजी हो गये और इस कामके लिये 
तिथि नियत हो गयी तथा आवश्यक सामग्रियोंकी सूची 
तैयार हुई । जन्मनक्षत्रके अनुसार उन ब्राहमणने इष्टका भी 
निश्चय कर दिया। ' 
यथासमय दीक्षा लेकर श्रीशोमयाजलू महाशय नियम- 
पूर्वक जपद्दारा श्रीशक्तिकी उपासना करने .लगे। इनके 
परिवारसें कई पुइत पहलेसे भी श्रीशक्तिकी उपासना 
दक्षिणमार्गके अनुसार होती चली आ रही, थी। ये भी 
उसी परम्पराके अनुसार प्रतिवंध शारदीय नबरात्रमें विशेष 
/ पूजा करने लगे। | 


~ कुछ समय बाद एक साल जत्र आप शारदीय पूजा समास 
होनेके बाद ब्राह्मण-भोजनका आयोजन करनेमे लगे थे तब 


इन्हें भ्रीदेसीजीने साक्षात्‌ दशन देकर कहा कि इस बार 
तुमको मुझे महिष-बलि देनी चाहिये ।' श्रीशोमयाजळू 
महोदय महिष-बलिका नाम सुनते ही कॉप उठे । उन्होंने 
बड़ी दृढ़ताके साथ श्रीदेबीजीके प्रस्तावका विरोध किया 
और साफ-साफ शब्दोमें पश्च-बछि देना अस्वीकार कर 
दिया । उन्होंने भ्रीदेवीजीसे निवेदन किया, “यदि आप 
पञु-बरलि लेनेपर उद्यत हैं तो मैं आजसे आपकी उपासना- 
का ही त्याग करता हूँ !! उस दिनसे वास्तवमै उन्होंने 
भ्रीशक्तिकी उपासना या किसी प्रकारकी पूजा करना एकदम 
छोड़ दिया । इस तरह दो महीने बिना उपासनाके बीत 
गये; भक्त अपनी बातपर दृढ़ बना रहा । तब श्री देवीजीने पुनः 
दर्शन देकर कहा--“मैंने केवळ तुम्हारी परीक्षाके लिये 
पशु-बलि माँगी थी | मुझे इस बातसे बड़ी प्रसन्नता है कि 
तुम इस कठिन परीक्षामें उत्तीर्ण हुए; मेरी उपासनाको 
त्याग दिया किन्तु पञ्च-्रलि देना स्वीकार न किया । धर्ममें 
इसी प्रकार दृढ़ रहना चाहिये और स्वयं देवताके कइनेपर 
भी धर्मका त्याग नहीं करना चाहिये । क्‍योंकि देवता इस 
प्रकार परीक्षा किया करते हैं, जिससे काम-लोडप व्यक्ति 
धर्मसे च्युत हो जाते हैं ।? इसके बाद फिर श्रीशोमयाजळू 
पूर्ववत्‌ उपासना करने लगे | 

्रीशोमयाजळू मद्दोदयके घरमै उनके पिता-पितामहादि- 
के समयसे एक श्रीयन्त्रकी भी पूजा होती आ रही थी । उनके 
पिताके खर्गवासके बाद कुछ समयतक उनकी माताने पूजा 
की; किन्तु उसके बाद बन्द हो गयी । पूजा बन्द होनेके 
बाद श्रीयन्त्र एक ऐसे बक्समँ पड़ गया जहाँ छाल मिच 
और गरम मसाले रक्ले थे । इनके परिवारमें एक वृद्धा 
स्री थीं । एक समय अकस्मात्‌ बिना किसी रोगके 
आक्रमणके असह्य गर्मीकी ज्यालासे बह व्याकुल हो उठी | 
नाना प्रकारके शर्बत तथा अन्य ठण्डे उपचार गर्मीकी 


ॐ बलिदान-रहस्य # १६३ 


स्स्स्प्य्प्व्व्प्प्प्प्प्प्प्प्स्प््व्च्च्ल्व्व्व्न्य्ट्ट्य्न्ट्ड्ट््ड्ट्सलस्य्स्सेसिट्टसट्स््स्ससस्स्ट्स््स्स््स््स्च्ल्ल्स्सिल्सितिसिस्तिस्ति्स्स्सिस्स्स्टिस्टिट्स्टन्‍्लटस्ल्ल. 
~ 


शान्तिके लिये किये गये; किन्तु कुछ भी लाभ न हुआ। 
मानुषी सब उद्योगोंको विफल होते देख श्रीशोमयाजलू, 
महोदयको सन्देह हुआ कि सम्भवतः यइ ज्याला किसी 
दवीप्रकोपके कारण हुई है । उन्हे एकाएक उस श्रीयन्त्रका 
स्मरण हो आया और उन्होंने उसकी खोज की । यहाँ 
स्मरण रखना चाहिये कि बे प्रायः घरसे बाइर परदेशमें ही 
रहा करते थे और मकानपर कभी-कभी आया करते थे । 
उनके पूछनेपर उस यन्त्रको हँदा गया और यह गरम 
मसालोमें पड़ा हुआ मिला । तुरन्त यन्त्रको निकालकर उसे 
शीतळ जलसे खान कराया गया । इधर यन्त्रका स्नान 
समास हुआ और उधर उस स्रीकी ज्याला एकदम शान्त 
हो गयी ! 


श्रीशोमयाजङ महोदय सदा नियमपूर्वक दो घण्टे 
प्रातःकाल और कुछ समय सन्ध्याकालमें शद्ध जप-ध्यान 
करते हैं; वह अपनी पूजामें चन्दन, पुष्पादि किसी भी 
बाह्य सामग्रीका, यशॉतक कि जळतकका भी व्यवहार नहीं 
करते । किन्तु वे श्रीदेवीजीके कपा-पात्र हैं और कभी-कभी 
उन्हें श्रीदेबीजीके दशन भी होते हैं । इस शक्ति-उपासनाके 
प्रभावसे उन्हें श्रीअगस्ति आदि महापुरुषोंसे सन्देश भी 
मिल जाते हैं | उनकी उपासनाके प्रभावसे लोगोंका कुछ 
उपकार भी हो जाया करता है; जैसे रोग-निवृत्ति, प्रेत-वाधा- 
निद्ृत्ति आदि | 


उपर्युक्त प्रथम घटनासे साक्षात्‌ श्रीदेवीजीके मुखसे 
निकले हुए बचनसे पञ्च-बलिके रहस्यका उद्घाटन हो जाता 
है । इस उदाहरणसे यह स्पष्ट हो जाता है कि यह विधान 
केवल परीक्षाके निमित्त है, जिसमें सचे बीतराग उपासक 
दृढ़ रहते हैं। किन्तु. कचे सकाम उपासक विचलित हो 
जाते हैं । श्रीदेवी तो जगन्माता हैं; वे मनुष्य, पद्म, पक्षी, 
चर, अचर सबकी माता हैं और सबके अन्तरमें विराजमान 
हैं। बही माताकी भाँति सबका रक्षण, पालन, पोषण करती 
हैं । ऐसी सर्यब्यापिनी दयामयी माता अपनी निःसहाय 
पशु-सन्तानकी क्‍यों बलि चाहेंगी १ 


उच्च तन्त्रकी परिभाषामें इन्द्रियोंके विकारको पशु कइते 
हैं; क्योंकि पशुओंमें केवल इन्द्रियोंका ही प्राबल्य हे और 
इन्द्रिय-चर्या ही उनका एकमात्र जीवन दै । मैँसेमै कोधकी 
प्रबलता है, अतएव कोधका नाम महिष है । बकरेमे जिह्वा 
इन्द्रिय प्रबळ है; अतएव राजसिक-तामसिक भोजनमें 


जो आसक्ति होती है उसे बकरा कइते हैं । कबवृतर-पश्षीमें 
मेथुन-कामकी प्रबळता हे । अतएय कामात्मक मेथुनको 
कबूतर कहते हैं । इसी प्रकार अन्य इन्द्रिय-विकारोकी भी 
ऐसी ही पञ्चसंग्चाएँ हैं | इन इन्द्रिय-विकारोंकी बलि कर, 
इन्द्रियांको शुद्ध बनाकर श्रीजगन्माताको समर्पण करना 
ही यथार्थ बलि दै । 


इन्द्रियोंके पशु-खभावका त्याग बलि है 

इन्द्रियोंकी प्रकृति मनुष्योमें पञ्च-जगत्से आयी है, 
जिसके पश्च-खभायकी बलिद्वारा शुद्धि और परिवतन सबसे 
प्रथम आवश्यक होता है; क्योंकि जीवात्माके लिये इन्द्रियाँ 
ही बाह्य जगतूके सम्बन्धके दार हैं। इस यज्ञमें न 
इनका नाश करना है और न इनका बहिष्कार ( त्याग ); 
क्योंकि अनावश्यक होते तो ये जीवात्माको दिये ही नहीं 
जाते । पशु-जगतूमें इन्द्रियाँ सर्वोपरि हैं और उन्हींका 
सञ्चालन वहाँ प्रधान साधन है। किन्तु मनुष्यमें जीवात्मा 
सर्वोपरि है, और जीवात्मा तथा इन्द्रियोंके मध्यमें 
अन्तःकरण है | इनके पश्ज-खमावको कामात्मक स्वार्थके लिये 
व्यवहृत न कर ईश्वरके अनेक होनेके सङ्कल्प ( एकोऽहं 
बहु स्याम्‌) अर्थात्‌ इच्छा-शक्तिकी, जिसकी संज्ञा महा- 
विद्या है, पूर्ति-रूपी यजञमें व्यवद्वत होनेके लिये महाविद्या- 
को समर्पित करना. अर्थात्‌ ईश्वरके दिव्य गुण, शक्ति, 
सामथ्यं आदिके प्रकाशित करनेयोग्य बनाना ही यथार्थ 
पश्च॒वलि है। जीवात्मा-रूपी होताकों सद्बुद्धि-रूपी 
खुवामें इस पश्ु-खभायके साथ संयोजितकर बरहमागनिमें अर्पण 
करना अर्थात्‌, ब्रह्मके निमित्त सुष्टिहितके कामें प्रदत्त 
करना यजञमें इनकी बलि करना .है। मानवःजीवनका 
यथार्थ लक्ष्य पराप्रकृति अर्थात्‌ मद्दाविद्याकी प्राति है, 
जिनकी इपासे जीवको शिवकी प्राति होती है। काम, 
क्रोध, लोम, मोह, मान, मत्सर आदि इन्द्रिय-विकारोंको 
अविद्या-जनित कार्यमें प्रयुक्त न कर, शानद्वारा दमन 
और शुद्ध करना विद्या-शक्तिके चरणोंमें पञ्च-चलि करना है, 
जिसके स्पद्देसे इनके विकार दूर होकर इनके पशु-स्वमाव 
और कार्यमें परिवर्तन होता है। फिर ये इश्वरः्रासिमें 
बाधक न होकर सहायक होते हैं। काम-पशुकों राजसिक 
विषय-भोगमें नियुक्त न कर ईश्वर-प्रासिके लिये विद्या-देवी- 
के चरणोमें प्रयुक्त करना उसकी बलि है, जिससे बह शद 
होकर भगवत्प्रेमका रूप धारण करता दै । जिह्ाइन्द्रियके 
तामसिक-राजसिक भोजनकी स्वाभाविक प्रवृत्तिको दमन 
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ॐ तामादिशक्ति शिरखा नमामि # 


oo = 
ज्य्य्स्य्स्थ्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्य्ट 


कर केवल सात्त्विक भोजनमें प्रयुक्त करना जिह्वा-पञ्च-रूपी 
बकरे ( जिसमें जिह्दा-इन्द्रिय बड़ी प्रबल दै) की वकि 
करना है । बेद और तन्त्रमें भी काम-क्रोधादि विकारोकी 
पञझु-संशा पायी जाती है और इन बिकारोंके त्यागको 
पशुबलि कहा है। तन्त्रके रहस्यके एक प्रसिद्ध लेखकने, 
जो अनेक अन्थौके प्रणेता हैं, अपने अन्थमें बकरेको काम, 
सँसेको क्रोध, बिछावकों लोम, भेड़ेकों मोह और ऊँटको 
सात्सयं कहा है और इन्हीं विकारोंके त्यागको पञ्च्चाल 
कहा है । बलिमें पशुका मस्तक शरीरसे एथक्‌ कर देवताके 
चरणोंमें अर्पित किया जाता है, जो इस भावका द्योतक है 
कि मन, बुद्धि और अहड्डारूप मस्तक ( मुण्ड ) को 
शरीर-रूप इन्द्रियोंके आसक्ति-सम्वन्थसे ज्ञान-रूप खज्ञद्वारा 
पृथक्‌ कर परा-शक्ति (महाविद्या) के हस्तमें अपण करना 
चाहिये अर्थात्‌ उनमें संयुक्त करना चाहिये (जो 
कामासक्तिसे एथक होनेसे ही सम्भव है, अन्यथा 
नहीं) जिनके द्वारा अहंभाव मुण्डमाला बनकर 
शिवके गलेमें शोभित होगा । अहङ्कारके अधिष्ठाता पश्चु- 
पति भीशिव हैं और इसका स्थान शरीरमें मस्तक है। 
अतएव उनकी वस्तुका इन्द्रियके सम्बन्धसे प्रथक्‌ होकर 
उनकी शक्तिद्वारा उन्हें अपित होना आवश्यक हे। 
श्रीकालीके हस्तमें और श्रीशिवके गलेमें मुण्डमालाका 
यही भाव है। परमार्थसारमें लिखा है कि 'मायापरिग्रह- 
वशाद्‌ बोधो मलिनः पुमान्‌, पञ्चर्भवति” अर्थात्‌ मायाके 
कारण मलिन-बुद्धि होनेसे मनुष्य पशु-भावकों प्रास होता 


है। तन्त्रका एक वचन है, “इन्द्रियाणि पञ्चन्‌ इत्वा? 
अर्थात्‌ इन्द्रिय-रूप पशुका वध करे। पुरुषयूक्तम लिखा 
है, 'अबध्नन्‌ पुरुषं पञ्चनः-अथात्‌ इश्वरको ही पञ्च मान . 
यज्ञमें समर्पण किया, ईश्यरके अपनेको यज्ञ अथवा बलि 
करनेसे ही सृष्टि हुई, ओर ऋषि-देवता आदिने भी उन्हीं 
गी शक्तिकी बलि अथवा प्रयोग कर सुष्टि-यज्ञ ( उत्तर-सष्टि) 
किया; यही आदिपछु-बलि हुई । ऐतरेय ब्राह्मणकी दूसरी 
पञ्चिकाके छठें अध्यायके तीसरे खण्डका वचन हे-- 
सर्वाभ्यो वा एष देवताभ्य आस्मानमाळभते। 


अर्थात्‌ यजमान सव देवताओंकी तुष्टि ( जगतूके हित) 
के लिये अपने आत्माको बलि करता है । पाशुपत ब्रह्मो 
पनिषतूका वचन है- | 


अझ्वमेधो सहायज्ञकथा। तद्गाज्ञो ब्रद्मचयंम/चरन्ति। 
स्वेषां पूर्वोक्तत्रद्मयश्क्रमं मुक्तिकमसिति ॥ ३ ॥ 
अश्वमेध बड़ा यज्ञ दे, किन्तु उसके अभ्यासी ब्रह्मचर्य 
ही करते हैं । इस ब्रह्मचर्यात्मक ब्रह्मचर्याका सिल- 
सिला मुक्तिका उत्तरोत्तर कारण है। गीतार्मे लिखा 
है कि मन और बुद्धिको अपण करना चाहिये (१२।८); 
किन्तु विषयासक्त मन-बुद्धिकी संशा पशु है और 
अर्पण ही बलि हैं। अतएव जीवात्माके कल्याणके लिये 
मन; बुद्धि, इन्द्रिय आदिका निग्रह और शुद्धि करना; जो 
यचे अर्पण करनेसे ही सम्भव है, यथार्थ पशु- 
बलि हे । 


(३) 
( लेखक--पं० श्रीबालचन्दरजी शास्री “विद्यावाचस्पति? ) 


प्रश्न-पशुकी बलि करनी चाहिये या नहीं ! ` 


उत्तर-पशुकी बलि नहीं करनी चाहिये । क्योंकि मांस 
किसी घास या पाघाणसे पेदा नहीं होता । मांस रक्तसे 
होता है । वह मांस हिंसाके बिना नहीं प्राप्त होता । और 
हिंसा करना मना है। 
देवदिजगुरुप्राशपूजन शौचमाजवम । 
ब्रह्मचयसहिसा च शारीरं तप उच्यते॥ 
(गीता १७। १४) 


इस गीताके कमें देव-देवीकी और द्विज, गुरु, 


विद्वान आदिकी पूजाकी बात कही गयी है। अब कोई 
यह कहे कि देवीका पूजन तो पश्चुजल्सि ही होगा तो यह 


बात ठीक नहीं । क्योंकि इसी कमें आगे अहिंसा-पद 
आया है । हिंसाका स्पष्ट अर्थ है किसीका प्राण-वियोग कर 
देना । प्राण-वियोग करना पाप है । अहिंसा तो मन, वाणी 
और कायासे प्राणिमात्रका वध न करना है । वेदोमें आता 
हे--'श्रीश्च ते लक्ष्मीश्च पत्न्यौ--' भीराधा, लक्ष्मी 
परमात्मन्‌! आपकी दो पत्नियां हैं। जन पति जगत्पति, 
जगरिपता और उसकी स्री जगदम्बा कहलाती दै तब वहाँ 
हिंसाका क्या काम है ! बलिके. वास्तविक रहस्यको लोग 
समझे नहीं ! अपना प्रिय जीव ही पञ्च दै, और उसे अपने 
इष्टदेवको सर्वतोभावेन समर्पण कर देना ही. वास्तविक 
बलि दै | यह तो कोई करता नहीं, मांसके लोमसे बेचारे 
गूँगे पञ्च मारे जाते हैं; यह कितना घोर अन्याय दै! 
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महाभारतमें ऐसा लिखा है कि राजा शान्तनुके समयमै 
किसी पक्षीका भी वध नहीं होता था। राजाओंके लिये 
गया, जुआ, ख्री-सेवा और मद्यपान ये चार दुर्व्यसन 
बतलाये गये हैं| ३ 

महाभारतके शान्तिपर्वेमे लिखा है कि जब यशका 
विचार किया गया और यह प्रश्न आया कि यजञमें पञच-हिंसा 
होनी चाहिये या नहीं, तो उस समय सब ब्राह्मणों और 
ऋषियोंने राय दी कि पश्च-हिंसा नहीं होनी चाहिये। 
बलिके प्रसङ्गमें जो 'अज' शब्दका प्रयोग हुआ है उससे 
लोग “बकरा” अर्थ अहण करते हैं; किन्तु-- 

अजसंज्ञानि बीजानि चै ब्निवर्षोपितानि च । 


१ तीन यर्षके बीजोंका नाम अज है। वहाँपर बकरा 
अथ तो मांसलोछ॒पोंने कर डाला । देखिये महाभारतमें 
क्या लिखा है-- 


सानान्मोहाशच लोमाच लौह्यमेतत्‌ प्रकीर्तितम्‌ । 
धूः 


मरकहिपितन्चैतचने तदवे देछु कछ्पितम्‌॥ 


मासको लोग मान; मोह और लोमसे खाते हैं; यह लोल्य- . 
चपलता है। धूत्ताने मांसप्रकरण बलि, यज्ञ आदिमें ले 
-बुसेड़ा है । वेदोंमें हिंसाका विधान कहीं भी नहीं दे । 

राजा कैसा होना चाहिये । इस विषयमें देखिये अथवं- 
वेद क्या कहता है । 

अयं राजा प्रियमिन्द्रस्य सूयाव्‌ 

मियः पञूनामोपधीनाङ्च--इपि 

यह राजा इन्द्र भगवानका प्रिय हो और पद्मओंका 
प्रिय हो, ओषधियोंका प्रिय होः" | 

भला गलेमें छुरी भोकनेस कहीं प्रिय कहलाता है ! 

अतः पुष्प, फल या स्तवनसे ही बलि होनी चाहिये । 
देखिये वाल्मीकीय रामायणमें, पञ्चवटीमँ लक्ष्मणजीने 
पुष्पाँसे बलि दी थी । 

कूष्माण्ड, श्रीफल, उड़द, दधि आदिसे ही बलि 
देनेके लिये लिखा दै | पश्चुओंका मारना तो पद्म-भक्षियोंका 
बिलास है। रट 


लक्की 


महाशक्ति 
(१) 
( रेखक---/विध्ामातंण्ड' पं० श्रीसीतारामजी शाखी ) 


हर हाशक्तिके समझनेके लिये प्रथम तीन पदाथाँको 
929 समझ लेना आवश्यक है-शक्त, शक्ति और 
' शक्य। यहाँ “शक्तः नाम समर्थका, “शक्ति' नाम 
सामर्थ्यका और “शक्य? नाम उसका है जिसमें 
जूते समर्थ अपना सामथ्यं रखता दै । जैसे अभि शक्त’, 
छु 02 दाइकत्व “शक्ति' तथा तृण आदिका दाहकमे 

७७ उसका शक्य' है। फलतः 'शक्तः कारण, “शक्ति’ 
उसकी योग्यता और “शक्य? उसका कार्य है । यह उपयुक्त 
दृष्टान्त संसारकी प्रत्येक वस्तमै लागू दै । प्रथिवी; जल, वायु, 
आकाश, शरीर, इन्द्रियाँ तथा अन्य खावर-जज्ञम कोई भी 
वस्तु क्यों न हो, किसी-न-किसी कार्येमें उसकी योग्यता 
अव्य है; सुतरां 'शक्ति'से कोई वस्तु भी खाली नहीं | अन्न- 
की “शक्ति भूख मिटानेमें है, तो पानीकी प्यास बुझानेमें; ऐसी 
ही फल-फूळ, ओषधि, वनस्पति आदिकी अवस्था है। चींटी- 
से लेकर हाथीपर्यन्त प्राणी--कीट, पतङ्ग, मनुष्य, देवता, 


असुर, दैत्य, दानव कोई भी अपने कार्यसे शून्य नहीं है । 
अभि जलानेकी 'शक्ति' रखती है, तो तृण जलनेकी “शक्ति? 
रखता है । इसी प्रकार एक कामें अनेक कारण भिन्न-मिन्न 
प्रकारकी “शक्ति? रखते हैं और एक-एक कारण अनेक 
कार्योमें “शक्ति? रखता है। जैसे एक ही घटरूप कार्य कुलाळ, 
चक्र, दण्ड) सूत्र, जल, मृत्तिका, अदृष्ट, ईइवर, ईदवर-ज्जान) 
ईदवरेच्छा, ईश्वर-प्रयत्न आदि अनेक कारणोंकी भिन्न-भिन्न 
शक्तियोंका साध्य है और वह घट भी अपने प्रत्येक कारण- 
के साथ भिन्न-भिन्न प्रकारकी साध्यताकी शक्ति रखता है । 
जहाँ एक कार्य अनेक कारणोंसे होता है वहाँ प्रत्येक 
कारणका भिन्न-भिन्न प्रकारका व्यापार तथा भिन्न-भिन्न 
प्रकारका उपयोग है । जहॉपर घड़ा बनता है, वहाँ कुम्हार 
कुछ और कर रहा है, डण्डा कुछ ओर, चाक कुछ और 
और सूत्र कुछ और ही कर रहा दै। एयं कृषकजन जहाँ कूपपर 
खेतको सेचन करते हैं, काये वह एक ही दोनेपर मी कोई 
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लाव (रस्सा)-डोलको कूपमें छोड़ता है, कोई उसे खींचकर 
बाहर लाता है, कोई जलको यथायोग्य क्यारीमें लगाता है । 
उस एक ही कार्यमें सब कारण अपनी-अपनी भिन्न-भिन्न 
शाक्तिसे भिन्न-भिन्न प्रकारका उपयोग करते हैं और, वह 
काये भी भिन्न-भिन्न कारणोंसे भिन्न-भिन्न प्रकारसे उपयुक्त 
होता हे तथा भिन्न-भिन्न कारणसे उपयुक्त होनेमें भिन्न-भिन्न 
प्रकारकी “शक्ति? रखता है । इसी प्रकार किसी भी वस्तुपर 
ध्यान देते हैं तो कोई वस्तु “शक्ति” से खाली नहीं दिखायी 
देती; प्रत्युत एक-एक वस्तु अनेक-अनेक प्रकारकी 'शक्ति' 
रखती है । एक ही अभि हे; वह जळाती भी है, शीत 


निवारण करती है, पाक.आदिका कार्य करती है और प्रकाश . 


भी करती है, एवं लता, वृक्ष) वनस्पति, ओषधि आदिमें फल- 
फूल आदिका पाक भी करती है । इस शक्ति-तत्त्वपर जितना 
ही ध्यान देते हैं बह अपने विस्तारकी ओर बुद्धिको खींचे ही 
ले जाता है । बुद्धि उसके साथ चलते-चलते थक जाती है, 
किन्तु उसके विस्तारका अन्त नहीं होता । 

इस कारणतारूप 'शक्ति’ को नेयायिकोंने किसी-किसी 
वस्तुमे नहीं भी माना है । जेसे कि वे कहते हैं, 'पारि- 
माण्डल्यभिन्नानां कारणत्वमुदाहृतम्‌-अणु-परिमाणसे भिन्न 
सभी पदाथाँमै कारणता रहती है ।! परन्तु वे भी स्व-विषयक 
ज्ञानके प्रति उसकी भी कारणता मानते ही हैं । प्रत्येक 
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अवस्थामें नित्य-अनित्य सभी पदार्थं कारणता-शक्ति रखते 
हैं । अब हम प्रत्येक वस्तुकी “शक्ति” से महाशक्तिकी ओर 
अपनी दृष्टिको ले जाते हैं, तो देखते हैं, सभी वस्तुओंमें 
“शत्ति’ क्यों है! कोई भी वस्तु “शक्ति'से खाली क्यों नहीं हे! 
और ऐसा किस प्रकार हो सकता है १ तब इसका उत्तर यही 
मिळता है कि किसी एक व्यापक शक्तिके बिना सब छोटी- 
से-छोटी और मोटी-से-मोटी वस्तुओमे शक्ति नहीं हो 
सकती । सुतरां कोई महासमुद्रके समान अनन्त तथा 
आकाशके समान व्यापक शक्ति है । उसीका सब वस्तुओंमें 
आपूर या फैलाव है; उसीके कारण सब पदाश्थोमें शक्ति है; 
उसीको सांउ्यशाल्नवाले प्रधान या मूल-प्रकृति, मीमांसक 
कमे, वेदान्ती ब्रह्म, पौराणिक आदि परमात्मा, विष्णु-शक्ति, 
माया; प्रकृति आदि कहते हैं । इसी महाशक्तिको योगीश्वर 
समाधिमें ध्यान-साधना करके परमपद मोक्षकी . प्राप्ति करते 
हैं | हम तो अपनी तुच्छ बुद्धिसे यही निश्चय करते हैं कि 
वह हरि ही त्रिलोकीनाथ महाशक्ति है, सब उसीके नाम हैं-- 


यं शैवाः सस्ुपासते शिव इति ब्रह्म ति वेदान्तिनो 
बौद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कत्तेति नेयायिकाः । 
अहच्निस्यथ जैनशासनरताः कमेंति मीमांसकाः 
सोऽयं वो विदधातु वान्छितफछं त्रैलोक्यनाथो हरिः ॥ 


(२) 
( लेखक--स्वामी औरामदासजी ) 


परम ईश्वर-तत्त्वसे निकली हुई अनन्तदाक्तिका ही नाम 
'महाशक्ति” है । जगत्‌के पदार्थोका मूलकारण यही शक्ति 
है। असंख्य ब्रह्माण्ड और उसके कोटि-कोटि जीव और वस्तु 
उसी महाशक्तिके विकास ६ | उसीके अनन्त गमसे प्रकृतिकी 
क्रियात्मक शक्तियोंका प्रादुमांव और विकास हुआ । वह 
सत्य सनातन सत्ताका आदि देवी नारी-तत्त्व हे और सदैव 
पुरुष-तत्तव 'शिव? से संयुक्त है । शिव और शक्ति अलक्ष्य 
तथा अविज्ञेयरूपमे परम, परात्पर, सर्वोपरि ब्रह्म-सत्तामे सबंथा 
'एक? हैं | अस्तु । 

महाशक्ति कोटि-कोटि ब्रह्माण्डोकी जननी है । समस्त 
जीव और प्राणी उसके रूप-आकार हें । जीवन और 
` प्रकतिकी समी बाह्य तथा आभ्यन्तरिक गतिमें हमारी 
“देवी माँ? की ही प्रेरणा है--उसीकी क्रिया है । पञ्जमहा- 
भूत ( पृथिवी, जळ, अमि, वायु और आकाश ), इन्द्रिया 


( कर्मेन्द्रिय और ज्ञानेन्द्रिय ), मन, बुद्धि तथा सुष्टिकी 
स्थितिके मूलमें बुद्धिसे परे जो दिव्य चेतन आत्मा है वही 
उसका पूर्ण खरूप है । विविध शक्तियाँ और उपक्रम उस- 
की क्रीड़ामयी शक्तिका विलास है।यह उसीकी प्रेरक 
शक्ति है जो सूर्य-चन्द्र, ग्रहःनक्षत्रादि प्रकाशसे जगमगा 
रहे हैं । उसीकी शक्तिकी प्रेरणासे ऋतुएँ बदलती हैं और 
प्रकृतिकी गति-विधिमें परिवर्तन होता है । सृष्टि) विकास 
और प्रलय उसकी विश्वजनीन क्रीड़ाके ही चिह हैं । इस 
प्रकार यह स्पष्ट है कि सभी वस्तुओमे हमारी दैवी जननी ही 
नाम और रूपके द्वारा प्रकट हो रही है । अज्ञानके कारण 
हम व्यक्तिविशेषकों पुरुष अथवा स्त्री मान लेते हैँ- वस्तुतः 
ये दैवी मातांके ही रूप और आकार हैं । प्रत्येक व्यक्तिमें 
जो शक्ति काम कर रही है--चादे वह शारीरिक हो; मानसिक 
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हो, बौद्धिक हो अथवा आध्यात्मिक हो वह 'माँ? 
ही शक्ति है। क 


विश्वकी विविध विभिन्नता और सङ्कुलतामें “माँ? की 
परम एकता और एकरसता ही समस्त सत्ताका सर्वोपरि 
रहस्य है । 


सर्वेशक्तिमती 'मौँ,' जो सर्वज्ञ और सर्वव्यापक है, अपनी 
इच्छासे उत्पन्न व्यक्त सत्तामें अपनी क्रीड़ा-कुतूहल- 
दृत्तिको रिझाती है, जिससे आनन्दकी अजर धारा सतत 
प्रवाहित होती रहती है ! उस अनन्त सङ्गीतके ताळ, लय 
और मूच्छंनाकी सृष्टि 'माँ? के पद-सञ्चारणकी एक छोटी-सी- 
छोदी गतिमें भी हो रही है । सर्वत्र उसीका गौरव, उसीका 
प्रकाश, उसीका तेज, उसीकी शक्ति, उसीकी महत्ता--नहीं- 
नहीं, वही वह-स्ेसर्वा है । 


विश्व-माता निर्विकल्प, अव्यय, सर्वव्यापक शून्य 
“शिव” से भिन्न नहीं है और “माँ” की व्यक्त सत्ताका यही 


क 


आधार है, यही रहस्य है । देवी सत्ताके इन दो अमर- 
तत्त्वोको भिन्न-भिन्न समझना ठीक वेसा ही है जेसा कि 
प्रकाशको सूर्यसे भिन्न मानना अथवा धवलताको दूधसे 
अलग समझना । और चूँकि वही एक परमसत्य चल भी है 
और अचल मी है; क्रियाशील भी है और निष्क्रिय भी 
हे, साकार भी है और निराकार मी है, दृश्य भी है; अहस्य 
भी है, व्यक्त भी है और अव्यक्त मी है, मनुष्यक़ी सीमित 
बुद्धि उसे विचारकी सीमामें ला नहीं पाती, उसेसोच नहीं 
सकती और न शब्दके द्वारा उसका निर्देश ही कर सकती है। 


उस सर्वगुणमयी, सर्वज्ञानमयी दैवी “माँ? को आत्म- 
समपंणके द्वारा प्रास करना आध्यात्मिक अनुभूतिकी 
पराकाष्ठापर पहुँचना है । इस दिव्य अनुभूतिमें आत्मा 
अनायास एक ही साथ शिव और मह्दाशक्तिके साथ तादात्म्य 
और एकाकारताका अनुभव करता है | यही जीवनकी परम 
पूर्णता, आसकामता, सिद्धि और चरम लक्ष्य है | ऐ मेरी 
सर्वशक्तिमयी विश्वमाता! जय हो, सदा तेरी जय हो !! 


I 


शक्ति ओर शक्षिमारका अभेद 


(लेखक ग्रो० श्री एस० एस० सूर्यनारायण शाखा, एम० ए० ) 


श्वरवादका प्रभाव तभी पड़ सकता है 
और जनताके हृदयको स्पर्ष कर सकता 
है जब उसका ईश्वर सवेव्यापी भी हो 
और सर्वातिरिक्त भी हो | वह परम 
(टो विश्च अपनी पूर्णताके कारण हमसे 
29) अत्यधिक दूर हो, फिर भी उसे हम 

हे £2 सुव्रके, जो उसके जीव हैं; अत्यन्त 
समीप भी होना चाहिये; नहीं तो अधिक-से-अधिक इतना 
ही होगा कि ईश्वरके लिये हमारे हृदयमे प्रेम, सहानुभूति 
तथा सेवाके भाव न रहकर भय और श्रद्धाके भाव रहने 
लगेंगे । वह प्रभु जगतसे परे हो, क्योंकि उससे बढकर 
जगतूको निर्माण करनेवाला सुविज्ञ शिल्पी कौन होगा ! 
फिर भी वह संसारका हो, नहीं तो जगत्‌ उससे भिन्न एक 
विरोधी उपकरण हो जायगा । परिणाम यह होगा कि प्रभु- 
की पूर्णता सीमित हो जायगी, चाहे वह थोड़े ही अंशर्मे 
हो । वह निमित्त-कारण भी हो और उपादान-कारण मी। 
इन परस्परविरोधी सिद्वान्तौका सामज्ञत्य हमारे शास्त्राने 
भारतीय दर्शनकी मिन्र-मित्र शाखाओंके रूपमें प्रकट किया 


है। जो इन्द्रियातीत है उसका साक्षात्‌ ज्ञान प्रत्यक्ष, 
अनुमान आदिके द्वारा नहीं हो सकता । वह तो केवल 
आत्त-प्रमाणका विषय है और जव शास्त्र ईश्वरकों जगत्‌का 
उपादान तथा निमित्त-कारण दोनों मानते हैं तो हमारा 
उनके निरूपणमें शङ्का करनेका कोई अधिकार नहीं है । 
शब्द-प्रमाणपर जो इस प्रकार जोर दिया गया है वह ठीक 
हो अथवा नहीं, इतना तो निश्चय है कि भारतीय दशनमें 
केवल इसी प्रमाणका आश्रय नहीं लिया गया है | तकद्वारा 
विरोधी बातांके सामज्ञस्यकी चेष्टा बार-बार की गयी है; 
किन्तु तर्कका आश्रय शब्द-प्रमाणके सहायकरूपमें ही लिया 
गया है, उसके विरोधमें नहीं । इसी प्रकारका एक सिद्धान्त 
शक्ति और शक्तिमान्‌ अथवा, इसीको और व्यापकरूपमें 
ले तो, धम और धर्मकि अभेदका सिद्धान्त हे । 

जब यह कहा जाता दै. कि ईश्वर जगतका उपादान- 
कारण है तो इसका यह अभिप्राय कदापि नहीं हो सकता 
कि सर्वोशर्में अथवा किसी एक अंदामें उसकी विकृति होती 
है, क्योंकि ईश्वरम कभी परिणाम या विकार नहीं होता और 
वह निरवयव है । फिर भी वह चिदचिदात्मक विश्वके 
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लाव (रस्सा)-डोळको कूपमें छोड़ता है, कोई उसे खचकर 
बाहर लाता है, कोई जलको यथायोग्य क्यारीमें लगाता है। 
उस एक ही कार्यमें सब कारण अपनी-अपनी मित्न-मिन्न 
शक्तिसे मित्ञमिज्ञ प्रकारका उपयोग करते हैं और . वह 
कार्ये भी भिन्न-भिन्न कारणोसे भिन्न-भिन्न प्रकारसे उपयुक्त 
होता है तथा भिन्न-भिन्न कारणसे उपयुक्त होनेमें मिन्न-भिन्न 
प्रकारकी “शक्ति! रखता है । इसी प्रकार किसी भी वस्तुपर 
ध्यान देते हैं तो कोई वस्तु “शक्ति? से खाली नहीं दिखायी 
देती, प्रस्युत एक-एक वस्तु अनेक-अनेक प्रकारकी “शक्ति” 
रखती है । एक ही अभि है; वह जलाती भी है शीत 
निवारण करती है, पाक.आदिका कार्य करती है और प्रकाश 
भी करती है, एवं लता, वृक्ष, वनस्पति, ओषधि आदिमें फल- 
फूल आदिका पाक भी करती है ।-इस शक्ति-तत्वपर जितना 
ही ध्यान देते हैं वह अपने विस्तारकी ओर बुद्धिको खींचे ही 
छे जाता है । बुद्धि उसके साथ चलते-चलते थक जाती है, 
किन्तु उसके विस्तारका अन्त नहीं होता । 

इस कारणतारूप शक्ति! को नेयायिकोने किसी-किसी 
बस्तुमें नहीं मी माना है । जेसे कि वे कहते हैं, “पारि- 
माण्डल्यभिन्नानां कारणत्वसुदाइतम्‌-अणु-परिमाणसे भिन्न 
सभी पदाथाँम कारणता रहती है।' परन्तु वे भी ख-विषयक 
ज्ञानके प्रति उसकी भी कारणता मानते ही हैं। प्रत्येक 


ॐ तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 


अवस्थामै नित्य-अनित्य सभी पदार्थं कारणता-शक्ति रखते 
हैं। अब हम प्रत्येक वस्तुकी “शक्ति से महाशक्तिकी ओर 
अपनी दृष्टिको ले जाते हैं, तो देखते हैं; सभी वस्तुओंमें 
“क्तिः कयो है! कोई भी वस्तु 'शक्ति'से खाली क्यों नहीं है! 
और ऐसा किस प्रकार हो सकता है! तब इसका उत्तर यही 
मिलता है कि किसी एक व्यापक शक्तिके बिना सब छोटी- 
से-छोटी और मोटी-से-मोटी वस्तुओमें शक्ति नहीं हो 
सकती । सुतरां कोई महासमुद्रके समान अनन्त तथा 
आकाशके समान व्यापक शक्ति है । उसीका सब वस्तुओंमें 
आपूर या फैछाब है; उसीके कारण सब पदार्थोमे शक्ति है; 
उसीको सांख्यश्शाक्ञवाळे प्रधान या मूल-प्रकृति, मीमांसक 
कर्म, वेदान्ती ब्रह्म, पौराणिक आदि परमात्मा, विष्ण-शक्ति, 
माया, प्रकृति आदि कहते हैं | इसी महाशक्तिकों योगीश्वर 
समाधिमे ध्यान-साधना करके परमपद मोक्षकी प्रासि करते 
हैं । हम तो अपनी तुच्छ बुद्धिसे यही निश्चय करते हैं कि 
वह हरि ही त्रिलोकीनाथ महाश्क्ति है, सब उसीके नाम हैं--- 


यं शैवाः ससुपासते शिव इति बरह्म ति वेदान्तिनो 
बौद्ध! बुद्ध इति प्रमाणपटवः कत्तेति नैयायिकाः । 
अहुित्यथ जैनशासनरताः कर्मेति मीमांसकाः 
सोऽयं वो विदधातु वान्छितफलं त्रैलोक्यनाथो हरिः ॥ 


(२) 
( लेखक--स्वामी औरामदासजी ) 


परम ईश्वर-तत्त्वसे निकली हुई अनन्तराक्तिका ही नाम 
पद्दाशक्ति' दै । जगतके पदार्थोका मूलकारण यही शक्ति 
है। असंख्य ब्राण्ड और उसके कोटि-कोटि जीव और बस्तु 
उसी महाशक्तिके विकास हैं | उसीके अनन्त गर्भसे प्रकृतिकी 
क्रियात्मक शक्तियोंका प्रादुभोव और विकास हुआ। वह 
सत्य-सनातन सत्ताका आदि देवी नारी'तत्त्व हे और सदैव 
पुरुष-तत्त्व “शिव” से संयुक्त है । शिव और शक्ति अलक्ष्य 
तथा अविशेयरूपमें परम, परात्पर, सर्वोपरि ब्रह्म-सत्तामे सवंथा 
“एक? हे । अस्तु । ह 
महाशक्ति कोटिकोटि न्रह्माण्डोकी जननी है । समस्त 
जीव और प्राणी उसके रूप-आकार हें । जीवन और 
` प्रकृतिकी समी बाह्य तथा आभ्यन्तरिक गतिमे हमारी 
“देवी मॉ? की ही प्रेरणा है--उसीकी क्रिया है । पञ्चमहा 
भूत ( पृथिवी, जल, अभि) वायु और आकाश ), इन्द्रियाँ 


( केन्द्रिय और ज्ञानेरिद्रय ), मन, बुद्धि तथा सष्टिकी 
खितिके मूलमें बुद्धिसे परे जो दिव्य चेतन आत्मा है वदी 
उसका पूर्ण खरूप है । विविध शक्तियाँ और उपक्रम उस- 
की क्रीडामयी शक्तिका विलास है।यह उसीकी प्रेरक 
शक्ति है जो सूर्य-चन्द्र ग्रहःनक्षत्रादि प्रकाशसे जगमगा 
रहे हैं । उसीकी शक्तिकी प्रेरणासे ऋतुएँ बदलती हैं. और 
प्रकृतिकी गति-विधिमें परिवर्तन होता है । सृष्टि) विकास 
और प्रलय उसकी विश्वजनीन क्रीडाके ही चिह्न हैं । इस 
प्रकार यह स्पष्ट है कि सभी वस्तुआंमें हमारी दैवी जननी ही 
नाम और रूपके द्वारा प्रकट हो रही है । अज्ञानके कारण 
इम व्यक्तिविशेषकों पुरुष अथवा स्त्री मान लेते हे वस्तुतः 
थे दैवी मातांके ही रूप और आकार हैं। प्रत्येक व्यक्तिमें 
जो शक्ति काम कर रही है--चाहे वह शारीरिक हो, मानसिक 


# शक्ति और शक्तिमानका अभेद # 
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TTT 
ANNAN, 


हो) बौद्धिक हो अथवा आध्यात्मिक हो- वह “माँ? की 
ही शक्ति हे । 


विश्वकी विविध विभिन्नता और सङ्कुलतामें 'माँ? की 
परम एकता और एकरसता ही समस्त सत्ताका सर्वोपरि 
रहस्य है । 


सबंशक्तिमती 'माँ,” जो सर्वज्ञ और सर्वव्यापक है; अपनी 
इच्छासे उत्पन्न व्यक्त सत्तामें अपनी क्रीड़ा-कुतृहल- 
बत्तिको रिझाती है, जिससे आनन्दकी अजस धारा सतत 
प्रवाहित होती रहती है ! उस अनन्त सङ्गीतके ताळ, लय 
और मूच्छनाकी सृष्टि “माँ? के पद-सञ्चारणकी एक छोटी-सी- 
छोदी गतिमें भी हो रही है। सर्वत्र उसीका गौरव, उसीका 
प्रकाश, उसीका तेज, उसीकी शक्ति, उसीकी महत्ता--नहीं- 
नहीं, वही वह-सर्वेसर्वा है। 


विश्व-माता निर्विकल्प, अव्यय, सर्वव्यापक शून्य 
“शिव” से भिन्न नहीं हे और 'मॉ? की व्यक्त सत्ताका यही 


कु RAANNAANNANNANANAN 


आघार है, यही रहस्य है। देवी सत्ताके इन दो अमर- 
तत्वोंको भिन्न-भिन्न समझना ठीक वेसा ही है जेसा कि 
प्रकाशको सूर्यसे मिन्न मानना अथवा धवलताको दूधसे 
अलग समझना । और चूँकि वही एक परमसत्य चल भी है 
और अचल भी है; क्रियाशील भी है और निष्क्रिय मी 
है, साकार भी है और निराकार मी है, दृश्य भी है; अदृश्य 
भी है, व्यक्त भी है और अव्यक्त भी है, मनुष्यकी सीमित 
बुद्धि उसे विचारकी सीमामें ला नहीं पाती, उसे सोच नहीं 
सकती और न शब्दोंके द्वारा उसका निर्देश ही कर सकती है। 


उस सर्वगुणमयी, सर्वज्ञानमयी दैवी “माँ” को आत्म- 
समपंणके द्वारा प्राप्त करना आध्यात्मिक अनुभूतिकी 
पराकाष्ठापर पहुँचना है । इस दिव्य अनुभूतिमें आत्मा 
अनायास एक ही साथ शिव और महाशाक्तिके साथ तादात्म्य 
और एकाकारताका अनुभव करता है | यही जीवनकी परम 
पूर्णता, आ्तकामता, सिद्धि और चरम लक्ष्य है | ऐ मेरी 
स्वंशक्तिमयी विश्वमाता! जय हो, सदा तेरी जय हो !! 


Br a me) 


शक्ति ओर शक्गिमारका अभेद 


( लेखक--प्रो श्री एस० एस० सूर्यनारायण शाखा, एम० ए० ) 


श्वरवादका प्रभाव तभी पड़ सकता है 
और जनताके हृदयको स्पश कर सकता 
है जब उसका ईश्वर सर्वव्यापी भी हो 
2 और सर्वातिरिक्त मी हो | वह परम 

(८ 3 विस अपनी पूर्णताके कारण हमसे 

का 5) अत्यधिक दूर हो, फिर भी उसे हम 

“७004 सबके, जो उसके जीव हैं, अत्यन्त 
समीप भी होना चाहिये; नहीं तो अधिक-से-अधिक इतना 
ही होगा कि ईश्वरके लिये हमारे दृदयमें प्रेम, सहानुभूति 
तथा सेवाके भाव न रहकर भय और भ्रद्धाके भाव रहने 
लगेंगे । वह प्रभु जगतसे परे हो, क्योंकि उससे बढ़कर 
जगतको निर्माण करनेवाळा सुविज्ञ शिल्पी कौन दोगा ! 
` फिर मी वह संसारका हो, नहीं तो जगत्‌ उससे भिन्न एक 
विरोधी उपकरण हो जायगा । परिणाम यह होगा कि प्रझु- 
की पूर्णता सीमित हो जायगी, चाहे वह थोड़े ही अंशमें 
हो । वह निमित्त-कारण मी हो और उपादान-कारण भी। 
इन परस्परविरोधी सिद्वान्तोका सामझस्य हमारे शात्रांने 
भारतीय दर्शनकी भिन्न-भिन्न शाखाओंके रूपें प्रकट किया 


है। जो इन्द्रियातीत है उसका साक्षात्‌ शान प्रत्यक्ष, 
अनुमान आदिके द्वारा नहीं हो सकता | यह तो केवल 
आस-प्रमाणका विषय है और जब शास्त्र ईश्वरको जगत्‌का 
उपादान तथा निमित्त-कारण दोनों मानते हैं तो हमारा 
उनके निरूपणमें शङ्का करनेका कोई अधिकार नहीं है । 
शब्द-प्रमाणपर जो इस प्रकार जोर दिया गया है वह ठीक 
हो अथवा नहीं; इतना तो निश्चय है कि भारतीय दझनमें 
केवल इसी प्रमाणका आश्रय नहीं लिया गया है । तकद्वारा 
विरोधी ब्रातोंके सामञ्जस्यकी चेष्टा बार-बार की गयी हे; 
किन्तु तकका आश्रय शब्द-प्रमाणके सहायकरूपमें ही लिया 
गया है, उसके विरोधमें नहीं । इसी प्रकारका एक सिद्धान्त 
शक्ति और शक्तिमान्‌ अथवा, इसीको और व्यापकरूपमे 
लें तो, भम और धर्मकै अभेदका सिद्धान्त दै । 

जब यह कहा जाता है कि ईश्वर जगतका उपादान- 
कारण है तो इसका यह अभिप्राय कदापि नहीं हो सकता 
कि सर्वोशमें अथवा किसी एक अंशसँ उसकी विकृति होती 
है, क्योंकि ईश्वरम कभी परिणाम या विकार नहीं होता और 
वह निरवयव है । फिर भी वह चिदचिदात्मक विश्वके 
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रूपमें परिणत होता है; यद्यपि ऐसा होनेसे उसमें किसी 
प्रकारकी अपूणता नहीं आती । # 


इस प्रकारके विलक्षण परिणामका कारण है प्रसुकी 
चित्‌-शक्ति अथवा प्रज्ञा-शक्ति । आरम्ममें जब सृष्टि उत्पन्न 
नहीं हुई थी और उसके साथ-साथ दिन-रातः नाम-रूप) 
सत्‌-असत्‌का भेद नहीं था शिव) केवल शिव; खप्रकाश 
एवं अविनाशीरूपमे विद्यमान थे । शिवसे ही ज्ञान-शक्तिका 
आविमाव हुआ। तब प्रभुने, जिनका शरीर संसारकी 
सूझमावस्था है, यह सङ्कत्प किया कि मेरा शरीर नांम 
और रूपके द्वारा व्यक्त हो । उन्होंने अपनी सत्तासे सूक्ष्म 
जगतको पथक्‌ किया- उसकी आत्मा बनकर उसमें प्रवेश 
किया और इस विविध विश्वके रूपमै अपने आपको परिणत 
किया । प्रमुके कारण और कार्य-शरीरमें वही अन्तर है जो 
अन्तर पुरुषके रौशव और यौवनमे होता है । पहली अवस्थामें 
जो शक्ति प्रच्छन्नरूपमे रहती है, वही इस दूसरी अवस्थामै 
प्रकट हो जाती है । जो कुछ परिवत्तन होता है बह शक्तिकी 
व्यक्त और अव्यक्त अवस्थामे ही होता है, न कि शक्तिमानकी 
सत्तामे । इस हेतु मूल उपादान-कारण तो यह शक्ति या 
माया ही हुई । प्रभु तो केवल इसके स्वामी हँ, उस मायाके 
अधीश्वर और सञ्चालक हैं 

सायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु महेश्वरम । 

मायामें परिवर्तन होनेसे मायापति महेश्वरमें किसी प्रकार- 
का विकार नहीं होता । परन्तु साथ ही वे विश्वका उपादान- 
कारण तो बने ही रहते हैं; क्योकि माया और मायी-शाक्ति 
और शक्तिमान किसी अकारका मेद नहीं है | 


शक्तयोऽस्य जगत. कृत्स्नं शक्तिमांस्तु महेश्वरः । 
शक्तिस्तु शक्तिसबूपाद्‌ व्यतिरेकं न गच्छति ॥ 
तादात्म्यसनयोर्नित्य वद्दिदाहिकयोरिव ॥ 
उपादान-कारणका निमित्त-कारणके साथ अभेद स्थापित 
करनेमें बुद्धिको सङ्कोच हुआ | उसने एक बीचका रास्ता 
निकाला | वह था शक्तितत्वको खीकार करना और उसे 
ईश्वरसै मिन्न मानना । परन्ठ उसी साँसमै जब यह भी 
कहा जाय कि शक्ति और शक्तिमान्‌ एक हैं तो तर्कका 


* देखिये श्रीकण्ठकी जद्ममीमासा १, ४, २७। 
र देखिये औकण्ठकी जह्ममौमांसा १, २, १ । 


प्रयास - उन्हें अलग-अलग दिखानेकी चेश-व्यय सिद्ध हो 


कि 


# तामाविशक्ति शिरसा नमामि कै 


जाता है । यह तो 'घट्द-कुटी-प्रभात-इत्तान्त की-सी बात 
हुई । रातभर चुंगीसे बचनेके लिये प्रधान राखा छोड़कर 
देढे-मेढे रास्ते खोजनेमें लगे रहे और सबेरा होनेपर क्या 
देखते हैं कि चुंगी-के-चुंगीपर ही मौजूद हैं । वास्तवर्मे ऐसा 
हे नहीं । क्योकि अन्तमें यह स्पष्ट हो जायगा कि पदार्थ 
और गुण भिन्न नहीं हैं । 


लोगोंकी भ्रान्तिमूलक धारणा और तार्किकोंकी प्रचलित 
परिपाटीके अनुसार अवश्य ही वस्तुको गुणसे भिन्न एवं 
गुणका आधार माना जाता है । गुण अनेक हैं और अनित्य 
हैं, क्षण-क्षणमें बदलते रहते हैं; एक गुणको सब लोग उसी 
रूपमे नही देखते । यही नहीं, एक ही पुरुष 
सदा एक रूपमें नहीं देखता, यद्यपि उस पदार्थको, 
जिसमें यह गुण है, निर्विवादरूपसे पहचान लिया जाता हे। 
कुछ लोगोंकी रंग पहचाननेकी शक्ति नष्ट हो जाती है। 
इस प्रकारका मनुष्य लाळ कपड़ेको तो देखता है, परन्तु 
देखता है उसे हरा । एक सुविज्ञ कलाबिद्‌ चित्रपटको 
देखता जरूर है, परन्तु देखता है उसे अस्पष्ट चित्रके रूपमें, 
पूरे चित्रके रूपमें नहं । छाल और हरे रंग तथा कुचित्र 
और सुचित्रके अनुभवमे जो बात समानरूपसे विद्यमान 
है, वह स्थायी होनी चाहिये । वह है इन गुणोंका आधार 
अथवा अधिष्ठान । यह गुणोंसे भिन्न गुणी है | परन्तु क्या 
यह भेद ऐसा है जिसका कभी बाघ नहीं हो सकता ! 
शैव और शाक्तोंका कथन है कि “नहीं? । क्योंकि इसे बुद्धि 
खीकार नहीं करती । यदि इस प्रकारकी अधिष्ठानरूप 
वस्तुकी खतन्त्र सत्ता मान भी छी जाय तो इसे जाना केसे 
जा सकता है! प्रत्यक्ष-ज्ञान इन्द्रियौंको द्वार बनाकर ही होता 
है और इन्द्रियाँ जिसका प्रत्यक्ष करती हैं--चाहे वह रूप 
हो, शब्द हो, स्पर्श हो, रस हो या गन्ध हो- उसकी 
गुणोमें ही गणना होती दै | हमलोग' गुर्णोके अधिष्ठानको 
कभी नहीं देखते । यदि उसे कमी देख लिय़ा तो उसकी 
“गुणसंज्ञा ही होगी । अनुमानसे भी काम नहीं चल सकता; 
क्योंकि यह भी प्रत्यक्ष किये हुए पदार्थोकी व्या्ति अथवा 
नित्य-साहचर्यपर निर्मर करता है । और ऐसी कोन-सी 
प्रत्यक्ष की हुई व्याति होगी, जिसके बछपर हम किसी 
अप्रत्यक्ष वस्तुका यथार्थ अनुमान कर सके । इस अवस्था 
हमारे लिये इसी निर्णयपर पहुँचना अनिवार्य हो जाता है 
कि गुणौसे मिन्न कोई गुणी है ही नहीं । अथवा यदि है 
भी तो उसका ज्ञान नहीं हो सकता--उसकी सत्ताका भी 


# झीम॑न्म॑ध्यसंस्भदायमें शंक्ति-तश्थ * 


चव्व्नव्ड्यस्् 0 NS र ब Se, 


शान नहीं हो सकता । पिछली बात अनुपपन्न होनेके कारण 
शक्तिवादी पहली ही स्थितिको खीकार करते हैं। फिर पदार्थ- 
की जो प्रतीति होती है, उसका क्या समाधान है १ फिर 
क्या कारण है कि रुणोंकी विभिन्नता होते हुए भी हम उस 
वस्तुको एक ही रूपमे पहचान लेते हैं ! हमारा उत्तर यह 
है कि अनेकतासे भिन्न एकताकी कोई खतन्त्र सत्ता नहीं 
है । विभिन्नतापर इष्टिपात करनेकी यह एक रीति है। 

ठीक जिस मकार एक ही साथ दृष्टिगोचर हुए. सिपा- 
हियोंका समूह ही 'सेना? है और एक साथ इृष्टिगोचर हुए 
वृक्षोके समूहका नाम ही बन है, ठीक उसी प्रकार शु्णोका 
समूह ही यस्तुकी सत्ता है। 

न गुणी कञ्चिदर्थाडसि जडो गुणससाश्रयः । 

गुणा एवाजुसूयन्ते गुणिसंशाश्च सङ्गताः ॥& 

इसीसे शेव और शाक्त दशनोमें सांख्यकी भाँति झटके 
क्रममै पञ्चमहाभूतकी उत्पत्ति पञ्चतन्मात्राओँसे मानी 
गयी है, नहीं तो फिर पञ्चभूतरूप द्रब्योंकी उत्पत्ति 
तन्मात्रारूप गुणोंसे केसे हो सकती थी ! 

यह बात तो सहजमें ही समझमे आ जायगी कि यह 
सिद्धान्त शाक्त और प्रत्यमिज्ञादशनोंके विज्ञानवादसे कितना 
मेल खाता है । यदि द्रव्य कोई ठोस और स्थायी वस्तु नहीं है, 


यदि उसका अस्तित्य केवल हमारे दृष्टिकोणपर ही निर्भर है तो 
फिर बाह्य प्रतीतिके विषय बने हुए इस बास्तविक कहलानेवाले 
जगत्‌की कल्पित स्वतन्त्रता नष्ट हो जाती है और वह 
द्रष्टाके ज्ञानपर ही आश्रित हो जाती है । इस प्रक्रियासे तो 
हम अन्ततोगत्वा इसी निणंयपर पहुँचेंगे कि पदाथे और 
द्रष्टा एक ही हैं | तथा छोटे-मोटे सारे भेद मायाके अथवा 
उस परमतत्त्वके साथ अनन्यताका ज्ञान न होनेके कारण ही 
हैं ( जिसे प्रत्यमिशादशनमें 'अख्याति? कहते हैँ )। यह 
सिद्धान्त यद्यपि शेव-सम्प्रदायके दाशनिक सिद्धान्तोंके 
प्रतिकूल पड़ता है, क्योंकि उक्त सम्प्रदायमें ईश्वर, जीव 
तथा जगत्‌की स्वतन्त्र सत्ता स्वीकार की गयी दै, फिर भी 
उन्हें इस सिद्धान्तको ग्रहण करनेमें कोई आपत्ति नहीं हुई । 
अन्ततक अपनेको तकंकी कसौटीपर कसनेम असमर्थ होनेके 
कारण उसने इस विरोधी सिद्धान्तको स्वीकार कर लिया, जो 
उसके लिये एक बिचित्र बात थी, अथवा उसने कुछ इनकी 
बात रह जाय,कुछ अपनी रह जाय, इस उद्देदयसे मध्यमागका- 
सा अवलम्बन किया, जेसा कि यह करता आया है-“इसका 
निर्णय करना कठिन है | जो कुछ मी हो, शक्ति और 
शक्तिमानके अभेदके सिद्धान्तकी तहमें एक महान्‌ दाशनिक 
तथा घार्मिक तत्त्व निहित है; इसमें किसी प्रकारका सन्देह 
नहीं हो सकता ।{. 
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श्रीमन्मध्वसम्मदायमें शक्कि-तर्व 
(छेखक--'पण्डितमूषण” श्रीनारायणाचायैजी वरखेडकर ) 


स्वत्राखिलसच्छक्तिः स्यतन्प्रोऽसेषदशनः । 

नित्याताइशचिष्येव्य यस्त्येशो मो रमापतिः 
(तत्त्वोचोत ) 

स्वतन्त्रमस्वतन्त्रञ्च द्विविधं तरवभिष्यसे । 


खतन्त्र तथा अखतन्त्र-भेदसे दो प्रकारके तत्त्व श्री- 
मन्मध्वाचायजीके सिद्वान्तमें माने गये हैं । उन्हें ही “परः 
तत्त्व! तथा 'अपर-तत्त्व भी कहते हैं । नित्यानित्य, चराचर 
तथा समस्त रमा-ब्रक्ञादि देवताओंका भी नियमन करने- 
वाला तत्त्व 'पर-ततत्वः अथवा 'स्वतन्त्र-तत्त्व' कहलाता है । 


6... > स स्य I 
# पौष्कर-भागम पृष्ठ ४५६ ( चिदम्बरमु-संस्करण ) । इसी आगमके पृष्ठ ४५५--४६ ० तक भौ उसके भाष्यके साथ देखिये ॥ 
य शस विषयपर विशेष प्रकाशके लिये देखिये Substance and Attribute in the Saiva 


Siddhanta’—}ournal of Oriental Research, Madras, April I934. 
{यह सिदान्त उन थोडेसे विषयॉर्मे दै जिनके विवेचनमें औकण्ठने अपनी कवित्व-प्रतिमाका परिचय दिया है । देखिये 


उनका “अक्ममीमांताः १, २) १ ~ सकरूचिदचितपरपञ्चमहाविभूतिरूपमदासचिदानन्दसत्ता देशकाळादिपरिच्छेदशून्या खामाविकी 
परमशक्तिः परनद्वाणः शिवस्य रूपञ्च शुणश्च अवति । | तद्व्यतिरेकेण परश्रह्मणः सर्बशत्यसंबंशक्तित्वसवंकारणत्वसवैनिय- 
न्युत्वसरवोपास्यत्वसर्वाचुआइकत्वसबैपुरपार्यहेतुत्वादिकै न सम्भवति । किञ्च महेशवरमददादेवरद्रादिपरमाख्यानमभिषेयत्वञ्च न सम्भवति}? 
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वाला कहा जाता है। इस तत्त्वे लिये 'गहाशक्ति' शब्दका 
सी प्रयोग "तन्त्रसार? अन्थमें किया गया है । यथा-- 
तन्न तन्न स्थितो दिष्णुस्तसच्छक्तीः प्रबोधयन्‌ । 
एक एव सद्दाशक्तिः कुर्ते सर्वमञसा ॥ 
अर्थात्‌ श्रीमन्मध्वाचायंजीने सर्वतन्त्रखतन्त्र भगवान्‌ 
भीमहाविष्णुकी ही * स्वतन्त्र’, “पर' अथवा “महाशक्ति’ 
स्वीकार किया है । इसी महाशक्तिसे रमा, ब्रह्मा, सरखती, 
रद्र) पार्वती, इन्द्र, शची आदि समस्त देवताओंकी शक्ति 
भी सञ्चालित होती है । यह तत्त्व वेद, उपनिषदू, पुराण, 
गीतादि प्रमाण अन्योमे प्रधानतया वर्णित दै । 
श्रुति कहती है-- 
(३) यं कामये तं तमुप्र' कृणोमि सं ब्रह्माणं तस्ृषि 
तं सुमेधाम्‌ २००००००००० हे 
(२) ०००००० सस योनिरप्स्वन्तःससुद्रे ७०५०००० 


ये मन्त्र ऋग्वेदके देवीसूक्तमै हैं। भगवती महालश्मीजी 
कहती हैं कि “में चाहे जिसको रुद्र, ब्रह्मा, ऋषि अथवा 
बुद्धि-सम्प्न नर, बना सकती हूँ”, “मेरा. उत्पादक, 
“नियन्त्रण करनेवाला मेरा प्रभु समुद्रके मध्यमें निवास 
करता है, “इस चुलोक और इस एथ्वीके परे मी वह है-- 
यह सब उसकी महिमासे हुआ है? इत्यादि । इसी अभिप्राय- 
को विष्णु-सूक्त तथा कठोपनिषदूर्मे भी कहा है-- 
विष्णोनी क॑ वीर्याणि प्रवोचं 
यः पार्थिवानि विसमे रजांसि। 
( विष्णुसक्त) 
इसी वेद्मन्त्रका अनुबाद भ्रीवेदव्यासजीने श्रीमद्धागवत- 
में किया है-- 
दिष्णोडुं चीयंगणनां कतमोऽहृंतीह 
यः पार्थिवान्यपि कविर्विममे रजांसि ॥ 
“०१ ०<“महतः परं श्रुवं निचाय्य तन्मत्युसुखाप्प्रमुष्यते । 
(कठ ११३१५ ) 
अणोरणीयान्‌ महतो मद्दीयानू। (कठ० १।२।२०) 
सोऽध्वनः पारमामोति तद्विष्णोः परमं पदम। 
& (कढ० १॥३॥९) 


“कदाचित्‌ कोई पुरुष वाळके कर्णोकी गिनती करे तो 
कर सकता है, परन्तु विष्णुके पराक्रम--शक्तिकी गणना 
कोई मी नहीं कर सकता ।' 

व्संसार-समुद्रमे, उस पार छे जानेमें सर्वया समर्थ विष्णु- 
शक्ति ही दै ।' भ्रीमद्धगवद्वीतामे मगवानने कहा है किः-- 

सयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरम्‌ । 

(९।१०) 

इस वाक्यमें अपने ही द्वारा नियन्त्रित रहनेयाली 

प्रकृतिको, चराचर जगत्की उत्पादिका माना गया है । 

यद्यपि प्रकृति दो प्रकारकी है, जैसे गीता-भाष्यमें कहा 
गया है-- 

प्रकृती हे तु देवस्य जडा चैवाजडा सता । 

अध्यक्ताख्या जडा सा च स्या सिन्ञाष्टधा पुनः ॥ 

अवरा सा जडा श्रीश्च परेयं धायते तया । 
चिद्र.पा सा स्वनन्ता च अनादिनिधना परा ॥ 
नारायणस्य सहिषी साता सा मद्दाणो$पि हि । 
-परन्तु शक्ति-तत्त्यमें इस समय प्रसक्त प्रकृतिको अधिकारी 
जड़ न समझें, इसलिये 
अपरेयसितस्स्वन्यां प्रकृति विद्धि मे परास । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ 
(गीता ७।५ ) 

“इस वाक्यसे समस्त जगत्को धारण करनेवाली; श्रेष्ठ, 
व्वेतनरूप यह प्रकृति पूर्वोक्त आठ प्रकारकी अपरा-प्रकृतिसे 
भिन्न है, ऐसा प्रतिपादन किया गया है । यदि यह प्रकृति 
चेतनरूप न मानी जाय, तो चराचर जगतका निर्माण 
करना तथा धारण करना अनुपपन्न हो जाता है। इस- 
लिये यह प्रकृति चेतनरूप ही है। इसी अभिप्रायसे 
श्रीमद्भागबतमें-- 

तस्मादिमां खाँ प्रकृतिं देवी सदसदास्मिकाम्‌ ॥ 

देवीम्‌? शब्दका प्रयोग किया गया है। इसी 


यत्तत्त्रिगुणमव्यक्त॑ नित्य सदसदात्मकम्‌ । 

प्रधान प्रतिं चाहुरविशेषं विशेषवत्‌ ॥ 

इस भागवतके «छोकमें त्रिगुण, अव्यक्त, प्रधान, 
प्रकृति; सदसदात्मिका, नित्या--ऐसा भी कहा गया है ।. 

इसी प्रतिके लिये 'माया? शब्दका भी व्यवहार किया 
जाता है-- 
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सायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु सहेश्वरम्‌। 

-( इवे० उ० ) 
दैवी झोषा शुणसयी मस साया दुरस्यया । 
सासेव ये प्रपचन्ते मायामेंतां तरस्ति ते ॥ 

(गीता ७। १४) 

इसी मायाका विवरण श्री, भू, दुर्गारूपर्मे गीतातात्पय 
नामक अन्थमें श्रीमन्मध्याचायंजीने लिखा है-- 

तस्यास्तु त्राणि रूपाणि सरव नाम रजस्तमः। 

सुष्टिकाले विभज्यन्ते सर्वं श्रीसद्गुणप्रभा ॥ 

रजो रक्षनकतृंस्वाद्‌ भूः सा सष्टिकरी यतः। 

जीवानां ग्लपनाद्‌र्गा तम इत्येव कीतिता ॥ 

भागवततात्पयेमें भी-- 

श्रीसू'लसरवं विशेया भूमूछ॑ रज उच्यते । 

मूलं तमस्तथा दुर्गा सहालदमीस्तिसुर्तिका ॥ 

त्रिगुणात्मिका प्रङ्कतिको श्री, भू, दुगारूपसे वर्णन 
किया गया है । 

यद्यपि त्रिगुणात्मिका, गुणमयी इत्यादि झब्द 
जड प्रकृतिके ही बोधक होते है तथापि जडके द्वारा 
सृष्टि, स्थिति आदि कार्य नहीं हो सकते । इस कारणसे 
शीवेदव्यासजीने वेदात्तसून्नोमें 'मुदबंबीतू, “आपोऽञ्रुयन्‌? 
इत्यादि वेदवाक्योंकी उपपत्तिके लिये 'अमिमानि- 
व्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌-इस सूत्रके अनुसार जड 
पदार्थॉमे तदभिमानी देवताका ही ग्रहण करनेके लिये कहा है । 
इससे महत्‌, प्रकृति, त्रिगुणात्मिका, गुणमयी इत्यादि 
शब्दोंसे उनके अभिमानी देयताका, श्रीमट्टालक्ष्मीजीका ही 
अहण होता है। श्रीमहालक्ष्मीजीको ही भागवतके दशम- 
स्कन्धमै 'योगमाया'-शब्दसे व्यवह्त किया है तथा 
उनके अन्य नाम भी इस प्रकार रिखे हैं 

नामधेयानि कुर्चन्ति स्थानानि च नरा झुदि। 

दुर्गेति भद्रकालीति विजया चेष्णवीति च ॥ 

कुसुदा चण्डिका कृष्णा साधवी कन्यकेति च । 

माया नारायणीशाना झारदेश्यस्त्रिकेति च॥ 

अर्थात्‌ शक्ति-नामसे अष्टमुजा, चतुर्भुजा आदि अनेक 
नाम जो शान्नःपुराणोमें देखे जाते हैं वे सब भगवती 
ओमहालक्ष्मीजीके ही खरूप मध्व-सिद्धान्तमें माने जाते हैं। 
आऔमहालदमीजीका स्थान सामान्य तत्त्वोमे दूसरा तथा 'अपर' 
(अखतन्त्र' तत्त्वोर्मे पहला माना है । 
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अस्वतन्त्र तच्योमें बरह्मा, सरस्वती; रुद्र, पावती; इन्द्र, 
शची इत्यादि समस्त तत्त्वाभिमानी देवताओंका नियन्त्रण 
इन्हीं भगवती महालक्ष्मीजीके अधीन दै । तथा “तदघी- 
नत्वादर्थवत्‌? इस वेदान्त-सूत्रके अनुसार, तत्त्वाभिमानी 
देवताऔंके नामोंकी प्रदत्तिके निमित्त श्रीमहालक्ष्मीजीके 
स्वाधीन होनेके कारण उनके नामांसे भी कहीं-कहीं 
व्यवहार होता है। इसीसे गौरी, अम्बिका, सरस्वती; 
इंशाना इत्यादि नामोंसे भी व्यवहार देखनेमें आता है । 


श्रीभगवती महालक्ष्मीजी अथवा “अपर शक्ति तत्य”, 
भ्रीमध्यसिद्धान्तमँ, नित्यमुक्त भगवत्तत्त्व ( पर-तत्त्व ) के 
समान देशकालतः व्यास है। परन्तु ब्रह्मा-सरखती, रुद्रः 
पार्वती आदि तत्तद्देवताओंके गुण अत्यधिक पूर्ण होनेपर 
भी 'पर-तत्त्तः--भगवत्तत्त्वके गुणोंसे कई अंशमे न्यून है । 
जेसा कि ्रीमन्रागवतमें लिखा है-- 
कुतः पुनग्रेणतो नाम तस्व 
महत्तमैकान्तपरायणस्य । 
योञ्नन्तशक्तिभंगवाननन्तो 
समहदगुणत्वाद' यमनन्तमाडुः ॥ 
एतावताळ॑ ननु सूचितेन 
गुणैरसाम्येऽनतिशायितेऽस्य । 
हिस्वेतरान्‌ प्राथंयतो विभूति- 
यंस्याङ्घिरेणु ज्ुपतेऽनमाप्सोः॥ 


अथापि यस्पादनखाव सुष्ट 
जगद्विरिञ्जोपहताइणाम्भः । 

सेशं पुनात्यन्यतमो सुकुन्दात्‌ 
को नाम लोके भगवत्पदार्थः ॥ 


इन रोकोमें भगवानक्रे मधुर-सरस नामोचारणका 
महत्त्व कहते हुए सूतजी कहते हैं कि, (जिन भगवानको 
मङ्गलप्रद श्रेष्ठ गुण तथा अनन्त शक्ति होनेके कारण 
अनन्त कहते हैं, उनके विषयमै अधिकारी पुरुषोंको 


` इतना ही जानना पर्याप्त है कि अन्य पदार्थामे भगवानके 


गुणोंके समान भी गुण नहीं हैं, फिर उनसे अधिक गुण 
होना तो दूर रहा ! सकलमाग्यात्मिका महालदमीजी 
प्राथना करनेवाले ब्रह्मा-रुद्रादि देवताओंकी ओर ध्यान न 
देकर निःस्पृहं मगवानकी ही सेवा करती हैं । न्रह्माजीने जिसके 
चरण-कमल निज कमण्डळ्के जलसे प्रक्षालित किये) वहीं 
जल ( भगवती भागीरथी ) महादेवजी सहित 
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समस्त जगतूको पवित्र करता है तब भगवान, विष्णुके 
सिवा अन्य कौन-सा पदार्थ मुक्तिप्रद है जो भगवत्‌-शब्द- 
याच्य हो अर्थात्‌ अनन्त ऐश्वर्य, शक्ति आदि गुणौसे 
पूण हो) 

सारांश यह है कि ब्रह्मासरखती; रुद्र-पार्वंती एवं 


ीमगवती महालक्ष्मी, मझा, रुद्रपार्वतीजी इत्यादि 
देवताओंकी उपासना करनी चाहिये। यही भीमन्मध्व- 
सिद्वान्तमें शक्ति-तत््वका सार है । यद्यपि इस विषयपर 
सिद्धान्तानुसार बहुत-कुछ लिखा जा सकता है, परन्तु 
समयामावके कारण इतना ही प्यास है । इति झमम्‌। 


समस्त देवतागण जो यथायोग्य तत्वोंके अभिमानी है अीमन्नुसिंहगुरुवयंदयास्डुलेश- 

उनकी अधिपति श्रीमहालक्ष्मीजी हें, तथा भीमहाल्यमीजीके माश्रित्य गरचना विहिता सुरम्या । 

अधिपति भगवान्‌ भीविष्णु हैं | इसलिये सर्वोत्तमत्व-भावसे प्रीतो अवस्वथ मति विमळां ददातु 

भगवान्‌ विष्णुकी तथा भगवत्परिवारके बिचारसे यथायोग्य झक्तया युतो सुररिपुझ्ा नया सुत्या ॥ 
—-339+2्‌-— 


श्रीशक्कि 


(छेखक--पं० औहनूमानजी शर्मा ) 


(२) 
सको वेद, पुराण और उपनिषद्‌ जगदस्बा 
मानते हैं; जो सवेश्वरके सोनेपर भी 


&£/€॥ विष्णु और महेश सृष्टिको रचते, पालते 
ह) और संहार करते हैं; जिसके इशारेसे 
ईति काल, मृत्यु, गुणत्रय और पञ्चभूत प्रभाव 

दिखलाते हैं; जिसकी अणुमात्र इच्छासे देव, दानव, मनुष्य 
या पद्म, पक्षी और कीटादि अपने शन्रुओंकों जीतते और 
भरण-पोषणमें संलग्न होते हैं और जिसकी कृपासे शात- 
अज्ञात सभी जीव अपना अस्तित्व दिखलाते हैँ उस 

अनन्तशक्तिका असली आभास प्रकट करनेके लिये अव- 
तक कई प्रयत्न हुए हैं । 


सामान्यरूपसे इस लेखमें भी यह लिखा जा सकता 
है कि तृण-कणसे लेकर कुलिशादितक, चींटीसे लेकर हाथी- 
तक, शशा-मृगसै लेकर सिंहादितक और मनुष्यासे लेकर 
देयातक जो भी जीव, पदार्थ या देव हैं और वे जो कुछ 
आहार-विहार या विचरण-व्यवहार करते हैं वे सत्र शक्तिके 
खरूप हैं । विशेषता यह है कि देवीके चित्रों; चरित्री या 
प्रतिमाओम जो उसके दो, चार, छः, आठ, अठारह या हजार 
सुजाएँ; एक, दो, चार, छः या अगणित मुख और अपद; 
द्विपद, चतुष्पद या बहुत पद हैं, यह तथ्य-संयुक्त और 
रहस्यपूर्ण है । 


वह महाबली सिंहपर आरूढु है । श्याम, सवेत या 
लाल वर्णकी है | करालवदना, हसन्सुखी या शोकविह्ला 
भी है | उसके जितने हाथ हें उतने ही ( या उनसे भी 
ज्यादा ) आयुध हैं । साथ ही हल, मूसल और कुदाल भी 
रखती है; फिर खङ्ग; खप्पर, त्रिशुल या शङ्क) चक्र, गदा, 
पद्मका होना तो खामाविक है । ये सब मी प्रयोजनवश है । 
और अवसर आये होते भी हैं । क्यों हैं और कैसे होते हैं; 
यह बतलानेकै लिये यहाँ 'देवी-चरित' और “शक्तिके 
स्वरूप? संक्षेपसे बतलाये जाते हैं । 

(२) 
दुर्गापाठ . 

पहला अध्याय--सुष्टिमें सर्वत्र जल व्याप्त था । 
प्राणी-पदार्थ कुछ नहीं थे । खयं भगवान्‌ भी योग- 
निद्रामे मभ थे । केवल जगजननी सजग थी । अवधि 
बीतनेपर कणे-मरसे मधु-कैटभ प्रकट हुए । उन्होंने कमल 
नालके ब्रह्माको सना चाहा | तब विरश्विने भगवतीसे 
कहा कि तू 'खाहा, 'खधा!-सब कुछ है। मेरी रक्षा कर) तब 
शक्तिने भगवानको जगा दिया । वह चैतन्य हो गये | 
और शक्ति पाकर मधघु-कैटमको मार डाला । दूसरा 
अध्याय--असुरौसे पीड़ित होकर देवताओंने देवीकी शरण 
ली | वह महिषासुरको मारनेमें प्रवृत्त हुई । उस समय 
उसका शरीर जळते हुए पर्वत-जैसा था । प्रत्येक 
देवताओंकी शक्तियाँ मी थीं । देवीने खब्नप्रहारसे सेनाका 
संहार कर दिया । 
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तीसरा अध्याय-सेनाके निहत होनेपर महिषासुर 
आया | बड़ी गजना की । देवीने “गजं गज क्षणं मूढ? 
कहकर ति्ूलसे उसका शरीर छेद दिया और खड्डसे 
सिर काट डाला | चोथा अध्याय- देवता बड़े प्रसन्न 
हुए । सबने “शक्रादयः सुरगणाः? से गम्भीर रहस्मके शब्दोंमें 
स्तुति की । पाँचवाँ अध्याय--कालान्तरमें शुम्म-निश्युम्म 
पैदा हुए । उन्होने देवताओंको राज्यहीन और मोजन- 
विहीन वना दिया । सबने हिमालयमें जाकर विष्णुमायाका 
“नमो देव्ये'से स्तवन किया | देवी सन्तुष्ट हुई । उसने मनोहर 
रूप धारण किया । दैत्य मोहित हो गये । उन्होंने चण्ड 
सुण्डको भेजा । तब देवीने कहा कि मुझे युद्धमें परास्त करके 
पा सकते हैं । 


` छठा अध्याय--तब हजारों देत्य लेकर धूप्रलोचन 
गया । देबीने हुङ्कारसे सबको निर्जीव बना दिया | साथ 
ही सिंहने सेनाएँ कुचल डाली | सातवाँ अध्याय--चण्ड- 
मुण्ड मारे गये । आठवाँ अध्याय--अन्तमें खयं दैत्यराज 
उपस्थित हुआ । साथमें सुसजित सेना भी थी । देवोंने 
अपने स्वरूपको दिगन्तव्यापी बना लिया और देवताओं- 
की दी हुई सायुध, सवाहन ब्राह्मी-माहेश्वरी आदि शक्तियोंको 
साथ लिया। घोर युद्ध हुआ । रक्त-बीज नामक दैत्यके खूनकी 
प्रत्येक बूँदसे वैसे ही बढी देत्य बनते जा रहे थे, अतः देवीने 
मुँह फैलाकर उसके रुधिरको प्रथिवीपर नहीं पड़ने दिया और 
उसको निर्बीज कर मार डाला । नवाँ अध्याय- रक्त- 
बीजरूपी छलेगके न रहनेपर निञचम्भने युद्ध किया, वह भी 
मारा गया। 


दसवाँ अध्याय- अन्तमँ शुम्भ आया । उसने 
कहा कि तू अन्य शक्तियोंके सहारेसे सेना-संहार कर रही दै, 
नहीं तो अबतक हार जाती | तब देवीने बाहरकी शक्तियांको 
शरीरमें विलीन करके अकेले ही गुम्मको मार डाला । 
ग्यारहबाँ अध्याय- दैत्यके मरनेसे देवताओंके सङ्कट कट 
गये । उन्होंने बड़ी भक्तिसे शक्तिकी स्तुति की । तब देवीने 
कहा कि तुम निर्भय रहो, मैं रक्षा करूँगी। बारहवाँ अध्याय-- 
अनन्तर उसने अपने प्रकट होनेके अवसर एवं पूजा-विधान 
बतलाये । तेरहवाँ अध्याय--और सुस्थ तथा समाधिको 
सुख-सम्पत्ति-सन्तान और राज्य देकर अन्तर्धान हो गयी | 
( विशेष जाननेके लिये 'दुर्गापाठ” को साद्यन्त देखना 
आवश्यक है ) अब विश्वेश्वरीके विश्वव्यापक बहुविध एवं 
बैज्ञानिक स्वरूपोंका दिगूदशन कराया जाता है । 


(३) 


बल, ताकत या सामथ्य शक्तिके नाम हैं, और तर, 
स्थाम, दम, प्राण, उर्व, प्रविण और पराक्रम--ये पर्याय हैं । 
(१ ) बह ईश्वरकी सम्पूर्ण इच्छाओंको गोरी: या ल्ष्मीरूप 
होकर अकेली पूर्ण करती है | इस कारण वह “एक! 
प्रकारकी शक्ति है। अंग्रेज विद्वान्‌ भी केवल 'पावर' 
मानते हैं । (२) इच्छा और माया-मेदसे “दो? प्रकारकी 
है। उद्धव और विनाशादिके युग्मसे या स्रीदेव और 
देवीरूपसे भी दो प्रकारकी है | 'फोस' और “एनर्जी” भेदसे 
अंग्रेज भी दो प्रकारकी मानते हैं । (२) ग्रह्म-विष्णु- 
रुद्रसस्थित- श्वेत) रक्त, कृष्ण वरणकी- प्राह्ी, वैष्णवी; 
रौद्री--महासरखती, महालक्ष्मी महाकाली--सात्तिकी, 
राजसी और तामसीके मेदत्रयसे “तीन” प्रकारकी है । 
इच्छा) क्रिया और शान- अभि, आदित्य और वायु-- 
आतप, आदित्य और तडित्‌ अथवा लक्ष्मी, सरस्वती 
और गायत्रीरूपसे मी तीन प्रकारकी है । (४ ) तेरह 
यसे पच्चीस वर्षतककी अप्रसूता युवतियोँमें रूप, यौवन; 
शील और सौभाग्यके भेदसे “चार” प्रकारकी है [ 
(५) कृष्ण-प्राणेश्वर “राधा', मुदमंगलदायिनी “लब््मी,? 
बुद्धि; शान और शाक्तिवद्धक तथा दुःखहरा :दुर्गा,! 
संगीतादि सभी शझाञ्नोंकी ममंज्ञा “सरस्वती, और 
अखिल तेजसे संयुक्त करनेवाछी “सावित्री”-रूपसे “पाँच” 
प्रकारकी है। (६) ताप, तडित्‌) चुम्बक, मध्याकधण, 
आलोक और रासायनिक-मेदासे 'छः? प्रकारकी है | 
अंग्रेज भी गतिशक्ति (£९४९५ ०६ M०६।००), क्रियमाण- 
शक्ति (Rint E९7९7), मध्याकर्षण (Energy of 
Gravitation), तापशक्ति (Heat Powe”), स्थितिः 
स्थापकता ( £९7६५ ० £।48४८।६५ ) और तद्तिशक्ति 
(Electrical Energy) रूपसे छः प्रकारकी मानते हैं। 
(७) प्रथिवी, आकाश, तड़ित्‌-प्रकाश, भचक्रश्रमण, 
दिशाएँ, जगदाधार और वायुके रूपसे “सात' प्रकारकी 
शक्ति होती है । खगंका प्रका, एथ्वीकी दाह-पाकादि क्रिया; 
बृक्षाद्का रसपान, ओषधियोके गुण, वनस्पतियोंके प्रभाव; 
जलका उवं और वाचुकी व्यापकतामे तेज देनेसे भी सात 
प्रकारकी है। (८) अणिमादि अष्टसिद्विके रूपसे या 
इन्द्राणी; चैष्णवी; ब्रह्माणी, कोमारी; नारसिंही; वाराही; 
माहेश्वरी और मेरवीरूपसे “आठ प्रकारकी है । (९) गौयांदि 
मातृकारूपसे “सोलह? प्रकारकी दै। ( १० ) पीठरूपसे 
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“इक्यावन? प्रकारकी । नटी और कापालिकी-रूपसे या 
योगिनीरूपसे 'चौंसठ' प्रकारकी । कीति-कान्त्यादि 
बैष्णवी और शुणोदरी आदि रोद्रीरूपसे “सौ” प्रकारकी । 
चामुण्डेश्वरी और राजराजेश्वरीरूपसे “एक सौ इकसठ' 
ग्रकारकी और सुष्टिगत प्राणी या पदार्थौके रूपसे “अगणित' 
ग्रकारकी दै । इन सबका विज्ञानसे विचार किया जाय तो बड़ा 
कौतुक माळम होता है और अलौकिक आनन्द मिलता है । 
(४) 
उदाहरणार्थ-( १ ) स्फुलिंग ( चिनगारी ) को अहण 
करके उसका तृण-कणादिसे सम्पक कराया जाय तो वह व्यापक 
बनकर खार्थ, परमार्थ या अनर्थके अनेको काम कर सकता 
है। (२) 'दीप-ज्योति’ के समीपमें अंगारेपर धूप 
रखनेसे ज्वाला प्रकट होकर घुतादिके सम्पकंसे अनन्त 
ज्वाला बन सकती है। (३) 'प्रदीत्त अभि! का इन्धनादिसे 
जितना अधिक संयोग कराया जाय उतना ही अधिक अभि- 
भण्डार या दांवानळ बन सकता है । (४) इन्द्र! रूप 
शक्तिके स्मरणसे वारिदृष्टि होकर भूमण्डलके समी जलाशयों- 
की पूर्ति हो सकती है। (५) “वज्रपात' के एक ही महार 
से अनेकों प्रकारके प्रकाण्ड काण्ड हो सकते हैं। (६) 
“तडित्‌:प्रभाव” से इन दिनों सब परिचित हैं । बिजडी- 
घरकी एक ही धारासे हजारों प्रकारके उद्योग-धन्धे, सुख- 
साधन और संद्ारक-शक्तियाँ प्रकट रहा करती हैं । 
(७) 'सर्य-दर्शन? सर्वोपरि प्रभावान्‌ है। एक ही 
मूर्तिक आकाश, पाताल और भूमण्डलमें सर्वत्र दर्शन होते 
हैं। विशेषता यह है कि जल, चमक और आदश आदिमें 
एकसे अनेक सूर्य बन जानेपर भी वे सब कृत्रिम नहीं, 
वास्तविक रहते हैं। और उन सबमें भी चमक, प्रकाश; 
चकाचौंध और अभिप्रद प्रभाव प्रस्तुत रहता है | (८) 
£वाचु-प्रवाह' अन्तरिक्षपयेन्तर्मे एक होनेपर भी गुण, रूप 
और शक्तिमै मिन्न-मिन्न रूप रखता है। और उससे सभी 
पदाथौंका पोषण, शोषण, विकसन और विनाशतक हो जाता 
है । और (९ ) 'वस्तु-व्यवहार' में अन्न, जंछ, धातु, वस्न 
और औषध आदि एक-एक रूपके होकर भी अनेक प्रकारसे 
उपकारी सिद्ध होते हें । और ये सब शक्तिके ही स्वरूप 
माने जाते हैं। इन्दींके रूपमे वह एकाधिक सुज, मुख या 
पादादिकी मान ली जाय तो भी उस अशेय स्वरूपवाली 
शक्तिका सम्पूर्ण प्रभाव उक्त पदार्थोसे एथक्‌ नहीं होता। 


(५) 

उपर्युक्त सवरूपोमें कई स्वरूप ऐसे हैँ जो सवसाधारण- 
की सामान्य दृष्टिसे दीख नहीं सकते। अतः शक्ति-उपासको- 
की सुविधा और मंगलकामनाके विचारसे त्रिकालदर्शी 
तत्त्वज्ञ महर्षियोने प्रतिमा-निमाँणकी योजना और तत्सम्बन्धी 
पूजा-विधान नियत किये थे और उनसे प्रत्येक आशार्थी 
या शक्ति-मक्तको अभीष्ट फल मिळते थे | 

श्रीतत्त्व-निघिमे अनेकों शक्तियों (या देवियों) के 
ध्यान हैं । और उनके नामादि भी बतलाये हैं। उनसे 
प्रत्येक शक्तिके गुण-कर्म-खमाव, आयुध-वाहन-स्वरूप, 
वेश-भूषा, अंगविमागे और उपासनागत महाफल आदि 
मालूम होते हैं। उपासक चाहें तो ध्यानानुसार सभी 
शक्तियोंकी प्रतिमा बनवा सकते हैं । संसारमै जितने प्रकार- 
के चित्र, चरित्र और प्रतिमाएँ देखनेमें आती हैं वे सब ऋषि- 
प्रणीत ध्यानोंके अनुसार ही निर्माण की गयी हैं । अस्तु । 

भारतवर्षमँ शक्तिपूजाके कई स्थान ऐसे प्रतिष्ठित हैं 
जहाँ देश-देशान्तरके अगणित यात्री जाते हैं और पूजा- 
पाठ-अयोग या महोत्सवादि मनाते हैं। उनमें कलकत्ताकी 
(काली), आसामकी 'कामाक्षा', काँगडाकी “उवालाजी', 
बीकानेरकी “करणी”, बम्बईकी 'सुम्बादेवी 5 आमेरकी 
(सिलामयी माता", सीलक्याँकी 'सीतछा?) चौम की 'ऑतरि' 
और गोरियाँकी “जीणमाता' विशेष विख्यात हैं । 

शक्तिका प्रमाव देखिये-आसाम-जैसे देशोमें, वीर 
क्षत्रिय), मीने और भील आदि जातियोंमें, सुप्रसिद्ध 
पीदस्यानोमें, विजयादशमी-जैसे त्योहारोंमे और खड्ग, 
झूळ एवं तोप आदि शब्नाजमे शक्तिका ही प्राधान्य है। 
और शक्ति-साध्य कायाँमें उसीका नाम स्मरण किया जाता 
है । कुछ वर्ष पहले इस देशमै शक्तिके उपासक एक या 
एकाधिक सर्वत्र थे । और बे मन्त्र-तन्त्र या डुर्गापाठादिके 
द्वारा संसारहितके समी काम करते थे । 

वर्तमानमें इंजिन या मशीन आदिशे होनेवाले कई 
एक काम बड़े विलक्षण माने जाते हैं । किन्तु शक्तिके 
सच्चे उपासक कई अंशोंमे इनसे बहुत अधिक काम करते 
थे । एकान्तके कोनेमें बैठकर मन्त्र-जप या दुर्गापाठ 


'आदिके द्वारा वे उक्त शक्तियोको साक्षात्रूपमें प्रत्यक्ष 


प्रकट करनेकी क्षमता रखते थे और रोग, शत्रु, महामारी, 
राजभय या ईति-भीतिका निवारण और धनःपुत्र-दारा या 
सम्मानबृद्धि आदिकी उपलब्धि करवा सकते थे। 


कै श्रीकृष्णकी दाक्ति श्रीराधिका # 


TTT 


विशेषकर “दुर्गापाठ? का महत्त्व अधिक मान्य था। 
इसके महाफळदायी शत-सहस्तायुत-चण्डीप्रयोग आदि 


नानाविध प्रयोग पण्डितौको पूर्णरूपसे ज्ञात थे और आतुर - 


या आशार्थियोंका मी इनकी सफलतापर पूरा विइवास था । 
कई एक पण्डित इन का्मोमें इतने अधिक सिद्धस 
या क्रियाकुशळ थे कि असम्भव या कष्टसाध्य बड़े भारी 
कार्मोंको भी नियत अवधिमै यथार्थरूपसे करवा सकते थे । 
और अधिकांश आशार्थी मी अपने अमिट सङ्कटोंका 
निवारण या देव-दुलंभ विभूतियोंकी उपलब्धि उन्दी 
प्रयोगाँसे सम्भव मानते थे । 

'वर्तमानमें शक्ति-उपासकोका अभ्यास शिथिलप्रोय 
प्रतीत हो रहा है, और साथ ही अनेक कारणाँसे 
आशाथियाँकी द्धा भी बहुत-कुछ घट गयी है ।.फिर मी 
नीचे लिखे ग्रन्थोंका अनुभव, अभ्यास या अबलोकन 
किया जाय तो बहुतोंका हित होना सम्भव है | ग्रन्थ ये हैं-- 

(१ ) देवीपुराण; ( २) पद्मपुराण, ( ३ ) कालिका- 
पुराण--, ( ४) मार्कण्डेयपुराण+, ( ५ ) वाराहपुराण, (६) 
ब्रहमवैवतेपुराण, ( ७ ) हरिवंशपुराण, ( ८ ) रेयतीतन्त्र-, 
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(९ ) कुन्जिकातन्त्र, ( १० ) रदस्थतन्नन; ( ११ ) मेर 
तन्त्र, ( १२ ) कात्यायनीतन्त्रा, ( १३ ) याराहीतन्त्र; 
( १४ ) इरगोरीतन्त्र, ( १५) क्रोडतन्त्र, ( १६ ) रुद्र- 
यामळ"; ( १७ ) शक्तिकागमसवस्व+,( १८) शब्दमाला; 
(१९) गुसरहस्य, (२०) देवीरहस्य+,(२१) शारदातिलकम; 
(२२) तन्त्रसार, ( २३ ) मन्त्रमहो दधि, ( २४) अनुष्ठान- 
प्रकाश,(२५)शाक्तप्रमोद+,(२६)श्रीतच्वनिधि,(२७)मारीच- 
कस्प+,( २८ ) कुलाणंव, (२९) कल्पवल्ली, (३०) झान्ति- 
सार, (३१) ऋगवेद, (३२) अथर्ववेद, ( ३३ ) 
३वेतास्वतरोपनिषद्‌; ( ३४ ) योगवासिष्ठ; ( २५ ) ब्रह्मसुत्र} 
( ३६.) सपपदार्थसंग्रह, (३७) विश्वसार, ( ३८ ) अथव- 
रहस्य++ (३९) प्रपञ्चरहस्य, (४० ) शक्ति-भक्ति ओर 
(४१) शक्ति-अङ्कः द्रष्टव्य हैं । 

इन सबकी अपेक्षा (४२) देवीभागवत; (४३) झारदा- 
तिलक--, (४४)दुगो (स्ञशतीसर्यस्व)+,(४५) दुर्गोपासना- 
कल्पद्रुम + और(४६)हिन्दी विश्‍्यकोशका देखना नितान्त 
आवश्यक है। इनके अवलोकनसे शक्ति-भक्तोंको परम 
सन्तोष होगा और अभीष्ट फल मिलेगा । एवमस्तु । 


—essniaisete 
श्रीकृष्णकी शक्ति भ्रीराधिका 


(लेखक--देवषिं पं० औरमानाथजी भट्ट) 


जयति श्रीपतिः सिद्धिराधारमणविभ्रमः । 
श्रीवछ्ठभश्च जयति श्रोपतिसस्प्रकाशकः ॥ 


सा 


रा आस्तिक जगत्‌ यह स्वीकार करता 

है कि अवश्य किसी सावभौम अलक्ष्य- 

८) सत्ताकी कोई महामहतीशक्ति इस 
र (7७९१6 प्रपञ्चे सब कार्योको चला रही है। 

२ (27 | 222 जिस समय हम घट-पट आदि 

य | भेदोंकी उपेक्षा कर इस प्रपञ्चपर 

. दृष्टि डालते हैं तो हमारे दयमें इस जगतका एकमावापन्न 

” अगाध अप्रमेय स्वरूप अङ्कित हो जाता है । 

जल-कणांसे ही जल बनता दै, सहलशः एकमावापन्न 

> जल-कर्णोको ही जल कहा जाता है। और ऐसे-ऐसे कोटिशः 

„ जल जब एकत्रित होते हैं तब हम उसे समुद्र कहते हैं | उस 


समय यह एकमावापन्न जलराशि मनुष्यके लिये अगाध, 
अप्रमेय, अचिन्त्य-जैसी हो जाती है । 

यही तुलना जगतूकी है । अनन्त भेदका नाम जगत्‌ 
या प्रपञ्च है । जिसका फिर इकड़ा न हो सके, इस प्रकार 
के अनन्त ठुकड़ोंसे और भेदाँसे यह सारा प्रपञ्च बना है 
और तब यह अगाध, अनन्त, अप्रमेय और अचिन्त्य-जैसा 
हो गया है । इतना दुबोध रहते भी इम यह तो देख ही रहे 
हैं कि प्रत्येक पलमें इस अगाध, अचिन्त्य विश्वका मी प्रत्येक 
लघु-से-लघु अवयव अपने एक रूपको छोड़कर दूसरे विचित्र 
रूपको धारण करता रहता है । यह गति रोकनेसे रुकती 
नहीं । कमी-कमी तो यह हाल होता हे कि विश्वंकी किसी 
छोटी-से-छोरी गतिको भी रोकनेवाला खयं उसी गतिके 
प्रवाहे बहने लगता है । इस विश्वकी गतिको कोई समझकर 
भी नहीं समझ पाता । कोई-कोई सुनकर, देखकर भी नहीं 


4. शक्ति विषयक बातोंका फूलीके अन्यामे प्रभानरूपसे और बिना फूलीबालोमें आंशिकरूपसे वर्णन दै । 


! झा° अं? 
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% साभादिदाकि शिरखा नमामि # 


NSIT Sanna 


समझने पाते । यह सारा जगत्‌ किसी चतुष्पात्‌ ( चार 
तरफ समान ) निवास करनेवाले महाशक्तिमानका एक चरण 
(माग) है “पादोऽस्य यिश्वा भूतानि ।' जिसके मान लिये हुए 
एक टडुकड़ेका भी जब बड़े-बड़े बुद्धिमान्‌ लोग ( शिव- 
सनकादि ) पता नहीं पा सकते, तब फिर उस सर्वाशी, 
सबैशान,“सवैस्य वशी? सचिदानन्द भगवानका पता अल्पाल्परा 
जीव कैसे पा सकता है ! 


हमारी शक्ति भी उतने ही नाप-तौलकी होती है जितने 
इम होते हैं । इस उदाहरणसे ही यदि काम लें तो कह 
सकते हैं कि उस विश्वातीत, सर्वेश्वर मगवानकी शक्ति भी 
चेती है जैसा वह है । वह विश्वातीत है तो यह मी अप्रमेया 
है, वह सर्वेश्वर है तो यह भी सर्वेश्वरी है। वह सबको वदामें 
कर लेनेबाला है तो यह भी विश्वमोहिनी है | यदि उनकी 
महिमा मन-बचनोसे अतीत है तो फिर मगबतीकी मी लीला 
अपरंपार दै । ऐसी दशार्मे हम उस अचिन्त्य शक्तिमान्‌ 
और उसकी शक्तिको, जो दोनों मिलकर इस अचिन्स्य 
जगदकों चला रहे हैं, कैसे और किस रूपमे दुनियाके आगे 
प्रकाशित करें । हमारी सामथ्ये नहीं है, चलो छुट्टी मिली; 
सोना चाहते ही थे, बिछौना मिल गया । 


किन्तु यह हमारा 'कल्याण! हमें चैनसे बैठने नहीं देता । 
यह हमारे दृदयमें बैठा-बेठा ही सालमै एक बार तो हमें उठा 
ही देता है । कहता है कि कबतक आंघते रदोगेश एक दिन 
तो चलना ही है; इस घमंशालामें कितने दिन सो सकोगे १ 
और कहीं ठिकाना नहीं हो तो फिर कल्याणके घर ही चल- 
कर सोओ न । वहाँ पहुँचनेपर फिर आपको कोई नहीं 
उठा सकता । । 

तो क्या जबरदस्ती कल्याणके घर चलना होगा ! 
अच्छी बात है। हम तो ऐसे पोस्ती दै कि 

अनाहूता न यास्यामो गृहे सस्बोइरेरपि। . 

किन्तु मेरे मित्र कल्याण ! तुम्हारे घरका तो हमें पता ही 
नहीं; कैसे पहुँचेंगे ! क्या कहा ! यह लकड़ी थाम लो. १ 
इसके सहारेसे पहुँच जाओगे | बहुत-से अंधे आजतक 
इसीसे अपना काम चला गये और बहुत-से आज भी 
अपना काम चला रहे हैं| अंधोकी आँखें लकडी दै । 


लकड़ीके द्वारा वे अपने घरका मार्ग तै कर लेते. हैं । “सर्वस्य - 


लोचनं शासत्रम?--अज्ञानियांको अपना ध्येय प्रास करनेके 
लिये नेत्र शा ही दै । उस परात्पर मगवानकी शक्तिका 


निरूपण करनेके लिये शास्र ही नेत्र-ज्योति दै, हमें उसके 
लिये शास्त्र ही शरण है । 


शक्तिका स्वरूप 


भगयानकी शक्ति भगवानसे एथक नहीं दै । वह भी 
भगवान ही है। ये सच्चिदानन्द भगवान्‌ जिस समय ( सृष्टिके 
पूर्व ) तिरोहितघम सुतत-शक्ति अतएव अन्तःक्रीड, व्यापक 
रहते हैं उस समय उनकी यइ शक्ति-महारानी भी उनके 
खरूपे मिली हुई जागती हुई भी सोती रहती हैं, एक 
और व्यापक रहती हें । और जब वे भगवान्‌ जगत्रूपसे 
अनन्त रूप धारण करते हैं तब यह शक्ति-महारानी भी 
अपने अनन्त रूप बना लेती हैं । 


भगवानले जगत्रूप अपनी क्रीडाके व्यवहारोंको 
यथावस्थित चलानेके लिये विरुद्धाविरुद्ध अनेक रूप 
धारण किये हैं तो शक्ति मी इसी प्रकारसे विरद्ध-अविरुद् 
विविध प्रकारसे प्रकट हुई है । अतएव भगवानके अनन्त 
रूप हैं, तो उनकी शक्तियाँ भी अनन्त हैं । उनमें विरुद्ध 
शक्तियाँ भी सप्रयोजन हैं । जिस कायंकी अपेक्षा है उसको 
करनेके लिये तदनुकूल शक्तिका मी निर्माण किया गया 
है । विरुद्ध शक्तिके प्रादुर्भावसे कार्यको अनुकूल कर ल्या 
जाता है । जड हो किंवा चेतन, जब किसी पदार्थकी किसी 
दूसरे पदार्थमें अति.आसक्ति होकर क्रीडा होने लगती है 
और उस क्रीडासे दोष होनेकी सम्भावना होने लगती है 
किंवा दोष उत्पन्न होते हैं तब भगवान्‌ उसी समय उससे 
विरुद्ध शक्तिको उत्पन्नकर उन आते हुए दोर्षोको दूरः 
कर पदार्थौका समीकरण करते रहते हैं | इस तरह वे 
कर्मज, कालज और खमावज दोषोंका निवर्तन करते हैँ । 
और मोहिनी मायासे आते हुए दोषोंकों अपनी चिच्छक्तिसे 
दूर करते हैं । देश-दोष तो भगवानमें आही नहीं सकता । 
क्योंकि भगवान्‌ अपने आत्मामे ही सर्वदा निवास करते हैं। 
यह अक्षर-ब्रह्मरूप भगवदात्मा सर्वधमाँसे अस्पृष्ट ही रहता 


है । इस तरह भगवान्‌ सर्वजगद्रूप रहनेपर भी, उद्चावच 


१-भगवतस्तु वहः शक्तयः सन्सन्योन्यविरुडास्ततत्कायोय 
निर्मिताः । तत्र यस्यामेवासक्त्या क्रीडायां क्रियमाणायां तद्दोषप्रादुर्मावः 
सम्भाव्यते । तदेव तहिरुडशाक्तिप्रादुभीवनेन पूर्वान्‌ दूरीकरोति 
तथा चिच्छमत्या मायां व्युदस्य तिष्ठतीति न भायिकदोषसम्वन्थः, . 
देशदोषस्तु न सम्भाव्य एव । सर्वथमोस्पृषट केवळ त्मनि 
विद्यमानत्वात्‌ । ( सुबोधिनी १। ७। २३ ) 


क श्रीकृष्णकी शक्ति श्रीराधिका # 
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सर्व प्रकारकी लीलाओंको करते रहनेपर भी अपने खरूप- 
में--लीलामें पाँचौं प्रकारके दोषोंका सम्बन्ध न होने देनेके 
लिये विविध अनन्त शक्तियोंका आविर्भाव करते हैं। 


इन अनन्त शक्तियोंमें तीन शक्तियाँ प्रधान हैं। 
सवभवनसामथ्य, मोहिनी और क्रिया । ये प्रधान किंवा 
अप्रधान सब प्रकारकी शक्तियाँ शास्राँमे 'माया! शब्दसे कही 
गयी हैं । अतएव कभी-कभी विद्वानोंको भी मायाका अर्थ 
समझनेमें भूल हो जाती है । 


वास्तवमें देखा जाय तो सर्वमवनसामधथ्येरूप माया- 
का ही सब खेल है | सारा जगत्‌--जड़ या चेतन सब-का-सब 
इस सर्वमवनसाम््यरूप मायाके द्वारा ही बनाया गया है । 
इसे एंक मशीन (साचे) की तरह समझिये । सुनारोंके पास 
जो एक ढालनेका साचा रहता है, वे लोग सोना, चाँदी 
प्रभृति तैजस पदार्थोकों उस साँचेका स्पर कराकर अनेक 
पदार्थ तैयार कर ठेते हैं । सुवर्ण ही उस सॉँचेका स्पर्श करके 
अनेक रूपोमे प्रकट हो जाता है। इसी प्रकार भगवान्‌ भी उस 
सवभवनसामथ्यं ( सत्र कुछ होनेकी ताकत ) रूप अपनी 
माया-शक्तिका स्पशं कर जब प्रकट होता है तब उस 
भगवानको ही अल्पबुद्धि लोग जगत्‌ कहने लगते हैं । 
और कितने ही उसे भगवानसे एथक ही समझते हैं । 
सबसे बड़ी यह शक्ति है । उत्कर्ष-अपकर्ष, समता-विषमता; 
मंला-चुरा, सत्य-असत्य, जो कुछ दीखता है वह सब कुछ 


१-भगवान्‌ मायया खस्थ शक्त्या सर्वभवनसामर्थ्यरूपया 
इदमात्मभूततं जगत्‌ सुष्टवान्‌ । सा हाच्वनीचसवेप्रतिक्ृतिरूपा 
तस्यामात्मानं संयोज्य प्रकटीकुवेन्‌ जगद्रूपेण जायते । एवं सति 
सुगमा सष्टिमवति । सुवर्णकाराणां प्रातमादिनिमोणवत्‌ । सा दि 
भगवन्निकटे तिष्ठति । निद्रापि शक्ति: । सा जीवं भगवत्समीपे 
नयति । मायापर्यन्तं गमने स्वप्न; । भगवत्पयेन्त गमने सुषुप्तिः । 
पुनश्च सा यथास्यानमानयति । विद्या तु अगवत्समीपमेव 
नयति, नानयति । एवमनन्ताः शक्तयो भगवतः । वेदे तु माया- 
साधनराहित्येनेव खत एवात्मानं जगद्रूपं करोति इत्युच्यते । 
घटितपूरणपात्रमेदवददैदिकपौराणिकजगतोमेंद्‌ः । स्वस्वानन्तयुणस् 
स्पेन ताइशझाङतिरूपा गुणमयी अवति । ते षासुत्तममध्यमनिङष्ट- 
भेदेन त्रिराशित्वात्सत्त्वजस्तमोयुणवाच्यता । अस्याः पुनः स्पेन 
भगवति गुणाक्कतित्वम्‌ । अतः अगुणः प्राृतयुणराह्ितः । कथं 
स्वसम्बन्धेनैव मायाया युणवत्त्वम्‌। कर्थ वा मायायां प्रविष्टोऽपि 
जगंद्रुपेण जातोऽप्ययुणस्तत्राइ-“वि्ुः ।' 


इसी माया महाशक्तिका ही सामर्थ्यं है। मायाके सहारे 
सुष्टिका निर्माण होना यह पौराणवणन है, भौत नहीं । 
श्रुतिम तो मायाके स्पश बिना ही भगवान्‌ अपने आपको 
जगत्रूपमें प्रकाशित करता है-'स आत्मान  खयमकुसुत 
और भ्रीमद्धागवतादि पुराणोमें तो इस प्रकार वर्णन है-- 
स एवेदं ससजांग्रे भगवानात्ममायया। 
सदसब्रूपया चासौ शुणमस्यागुणो विशुः॥ 


सबसे पहले इस सवंसमथं भगवानने अपनी उच्च-नीच- 
स्वरूपा, अतएव गुणमयी मायाशक्तिसे इस जगतको पैदा 
किया । भगवान्‌ निर्दोष और अप्राकृत अनन्त गुणवाले हैं, 
अतएब अपने स्पशसे उसे गुणमयी और तत्ताइश आक्कति- 
बाळी बना देते हैं। मगवानके स्पशंसे ही वह गुणमयी 
हुई और अब यह जगत्की प्रकृति ( अवान्तरमूल ) 
हुई, अतएव उसमें आनेके बाद वे गुण प्राइत कहलाने 
लगे । स्पशे परस्पर होता दै, जेसे भगवानका स्पर्शं मायाको 
हुआ, इसी प्रकार मायाका स्पश भगवानको भी हुआ 
ही । किन्तु भगवद्गण तो मायामे आये, पर भगवानमें माया- 
के गुण नहीं आये । भगवान्‌ तो निगुणके निर्गुण ही रहे। 
इसीलिये मूलमें 'विभुः? पद दिया है। भगवानमें वेसी 
सामथ्यं है। कमलपत्रमें ही सामर्थ्यं हे कि वह जलका 
स्पर्श होनेपर मी उससे निलंप रहे । इसी प्रकार भगवान 
भी उस अपनी माया-शक्तिमें प्रवेश करते हैं, अपने 
सचिदानन्दादि गुर्णोको मायामेंसे होकर निकालते हैं 
तथापि उसके धर्म भगवानका अभिभव नहीं कर सकते | 
यह भगवानका विभुत्य है । 
यह माया-शक्ति उच्च-नीच आदि सवंप्रतिकृतिरूपा 
है, इसलिये इसमेंसे होकर निकलनेके बाद सच्चिदानन्दादि 
गुण ही तीन प्रकारके होनेसे सत्त्व, रजस्‌, तमस्‌ हो जाते 
हैं--उत्तम, मध्यम, निकृष्ट । इस तरह प्रकृतिके इन तीन 
गुणोंसे सारा जगत्‌: भरा हुआ है। यह भी एक तरहकी 
सृष्टि दै । सष्टिके अनेक प्रकार हैं, यह हम ब्रह्मवादमें बतां 
चुके हैं । 
निद्रा भी भगवानकी ही शक्ति है। यह जीवको 
भगवानक्रे समीप ले जाती है । जब जीवको लेकर मायाके 
पास पहुँचती दै उत समय जीवको खप्न होता है । और 
जब भगवानके पास ले जाती है तब सुषुप्ति ( गाढ़ निद्रा ) 
है । निद्रा मी एक अविया-शक्तिकी तरङ्ग दै३इसल्यि 
उसमें वासना रहती है; उस वासनाके वश होकर निद्रा 
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जीवको फिर अपने खानपर ठे आती है। अविद्या, निद्रा 
आदिकी तरह विद्या भी भगवानकी शक्ति है । यह 
जीवको भगवानके समीप ले जाती है पर दुर्वासनाओंके न 
रहनेसे फिर पीछा नहीं लोटाती । 
स एव भूयो निजवीयंचोदितां 
स्वजीचसायां प्रकृति सिस॒क्षतीसू । 
अनामरूपात्मनि रूपनासनी 
विधिस्समानोऽनुससार झाखकृतू ॥ 


सृष्टि दो प्रकारकी दोती है आम्मार्थसष्टि) और 
जोवार्थ किंवा परार्थ-सष्टि । भगवान्‌ अपने लिये भी सृष्टि 
करते हैं, और जीवोंके लिये भी । अपने लिये जो सष्टिका 
निर्माण होता है वह एक तरहकी आत्मक्रीडा-आत्मरति ही 
कही जा सकती है। आत्मार्थ-सृष्टिमे भी जीवादि सव 
पदार्थोंकी सृष्टि होती है; किन्तु वह केवळ अपने आनन्द, 
या अपनी क्रीडाके ही लिये होती है; इसका कोई अन्य 
विशेष प्रयोजन नहीं रहता । इस आत्मसृष्टिमे सबरूप 
भगवान्‌ ही हो जाता है । माया प्रभ्तिका इसमें सम्बन्ध 
नहीं रइता। यह सृष्टि निखालिस ब्रह्मरूपा होती हे | 
जीवार्थ-सुष्टिमे कायंशक्ति छानेके लिये भगवानका अवतार 
होता है । भगवदर्थ ब्रह्मसष्टिमे भगवानके अवतारकी 
अपेक्षा .नहीं हे, क्योकि वहाँ भगवान्‌ ही अकेले सत्र 
पदाथाँक्रे ख-रूप हैं । जीवार्थसष्टिम यह आत्माथेसष्टिके 
मगवद्रप आधिदैविक पदार्थ ( मगवद्रप ) प्रवेश करते हैं। 
अर्थात्‌ जीवार्थ-खुष्टिके पदाथोमें आत्मशक्ति पहुंचानेके 
लिये भगवानका अवतरण ( अवतार ) होता है। आत्मार्थ- 
केबल मगवद्धोग है और जीवार्थ-सुष्टिमे जीव-भोग 
और मगवद्धोग दोनों हैं । आत्मार्थसृष्टिमे केवळ 
भगवान्‌ अपने खरूपका आप ही आनन्द लेते हैं और 
जीबार्थ-सुष्टिमें भगवान्‌ और जीव दोनों स्वरूपानुसार 
सृष्टिका भोग करते हैं, सुखोपभोग करते हैं । 


आत्मसुष्टिमें मायाका सम्बन्ध नहीं रहता । वेदमें 
इस सुष्टिका ही प्रायः वर्णन है। और जीवार्थ-सुष्टिमे 
तीनों प्रकारकी मायाका सम्प्रन्ध रहता है। सर्वमवन- 
सामर्थ्यसे जीवानुकूळ रूपाकार समर्पण होता हे । मोहिनीसे 
जीवाका व्यामोइन और क्रियारूपासे सवंविध क्रियाएं 
होती हैं । भगवन्माया-शक्ति तीन प्रकारकी है, 


कह चुके हैं | प्रथम शक्ति अपनी अनन्त प्रतिकृति ( तसवीर 
किया साचे ) का स्पश करनेपर भगवानको ही जगद्र,पसे 
प्रकाशित करती दै, और दूसरी मोहिनी मावा-शक्ति 
जीवोंका व्यामोह करके उस जीवार्थ-सुष्टिमें आसक्त 
कर देती है। उस समयकी यह सृष्टि जीयाथ-सष्टि 

कही जाती है । अतएव उस समयकी उस भगवम्माया- 
का भी जीवमाया नाम हो जाता दै । मगवानने जीवार्थ- 
सृष्टि करनेके लिये इस मायाका करणत्वेन परिग्रह किया है, 
इसलिये इसको जगतूकी प्रकृति भी कहा जा सकता है । 
उस जीवमाया ( सर्वभवनसामर्थ्यं ) नामक प्रकृतिको जब 
सृष्टि तैयार करनेकी इच्छा हुई तब भगवान्‌ भी उसके 
अनुकूल हो गये--'अनुससार द्याखकृत्‌ ।' 


इच्छा-धर्स चेतनका है, जडका नहीं । प्रकृति जड है । 
यहाँ प्रकृतिको सुष्टिबनानेकी इच्छा हुई-यह कहा दै, इसलिये 
इस विरोधको हटानेके लिये भगवानने स्वयं पुरुषरूपसे 
प्रकृतिको सुष्टिरचना करनेके लिये सहारा दिया । और 
वास्तवमँ देखा जाय तो मगवानने सुष्टिरचना करनेके लिये 
ही प्रकृति और पुरुष, दो रूप धारण किये हैं । यहाँ केवल 
प्रकृतिका ही नाम इसलिये लिया कि पुरुष तो भगवानमें 
ही अन्तर्भूत है, इसलिये भगवानके अनुसरणमें उसका 


१-सा च माया द्विविधा--्वप्रतिङ्कत्या सम्बद्धं भगवन्तं 
जगद्रपेण करोति, स्वेच्छया प्रादुर्भूता्वांश्च व्यामोहदयति। 
तदेयं सष्टिजीवाथी भवति। अतो मायाया इदानीतनाया 
जीवमायेति नाम । तया सृष्टिप्रकारमाह । प्रकृति सिमुक्षतीम्‌। 
यद्यपि प्रकृतिपुरुषा सुटो तथापि पुरुषों भगवद्भागे पतित 
इति प्रकृति सिसृक्षतीमित्युक्तम्‌ । तादृशं मायां भगवाननुससार, 
तद्न्यापारानन्तरं स्वयं तदनुकूलतया पितेव मिलितवानित्यर्थः। 
अस्यां सृष्टी विशेपप्रयोजनमाइ--अनामरूपात्मनि रूपनामनी 
विधित्समानः । पूवेसशे न भगवतोऽवतारः । न नामानि 
रूपाणि च । इदानीं सुष्टेसैक्तिप्रथानत्वाद्भगगवतोऽवताररूपनामान्य- 
पेशयन्ते । अतः पूर्वमनामर्पात्मनि खसिन्निदानीं रूपनामनी 
विधित्समान इति । अतो जीवार्थमेव खस्यापि रूपनामानि 


` करोतीत्यर्थः । किञ्च, शाजकत्‌ वेदकतो । केवळनामरूपकरणे युगपदेव 


सबमुक्तिप्सङ्गात्सष्टिकालहासः प्रसज्येत। उत्पादिते तु वेदे स्वभावः 
गुणभेदेन गिन्ले तेन व्यामोहितेपु कश्चिदेव सुच्यत इति क्रमेण 
सवसुक्तो सृष्टिकाटस्य न हासो भवेत्‌ । 

( सुबोधिनी १ । १० । २२) 
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अनुसरण अपने-आप आ जायगा | अतएवं मूलमें कहा है-- 
धसिसुक्षती प्रकृतिं स ( भगवान्‌ ) अनुससार ।' 

जीवार्थ-सुष्टिमें तीन विशेष बातोंकी अपेक्षा रहती 
है--नियत रूप, नियत नाम और उसमें भगवानके 
अवतार (प्रवेश ) की । 9 

जीवार्थ-सृष्टिमें क्रीडाके साथ-साथ यह भी एक 
प्रयोजन है कि जीव भगवानकी भक्ति करके पुनः अपने 
स्थान ( भगवत्पद ) को प्राप्त करे । इसलिये यह जीवार्थ- 
सृष्टि भक्तिप्रधान है और इसीलिये इसमें नियत नामरूप 
और भगवत्प्रवेशकी आवश्यकता है । पूर्व ( ब्राह्म ) सृष्टि- 
में भगवानका अवतार भी नहीं था और न नियत नाम 
और रूप ही थे। अतएव भकस्यादि यज्ञ करते समय 
नझाको यश-सामग्रीके दर्शन ही न हुए--नाविदं यज्ञ 
सम्भारान्‌ ।' और इस समय तो जीवसे भक्ति करवानी है, 
इसलिये अनामरूप-खरूप अपने आत्मामे ( स्वरूपभूत 
जगतूर्मे ) नियत रूप और नामका निर्माण करनेकी इच्छा- 
से भगवानने अपनी प्रकृतिको सहारा दिया | इससे यह 
स्पष्ट होता है कि खार्थ-स्टिमें नाम-रूप-अवतार नहीं; किन्तु 
जीवार्थ-सृष्टिमै ही अपने नाम-रूप और अवतार करते हैं । 

यहाँ एक यह प्रश्न होता है कि केवळ नाम-रूपका 
निर्माण करनेसे एकदम सारे जीवोंकी मुक्ति हो सकती है 
और इस तरह किसी समय सृष्टिकालकी समाप्ति भी आ 
सकती है । इस विरोधको दूर करनेके लिये मूलमें कदा है-- 
“शास्त्रकत?; अर्थात्‌ 'शात्रकृत्‌ सन्‌ प्रकृति अनुससार ।' बेद- 
को बनाते हुए प्रकृतिका अनुसरण किया । मायाके मोइसे 
जीवोंके खभाव विभिन्न हैं | उन जीव-सखभाव-गुणोके 
अनुकूल कहीं-कहीं वेदने भी साधन-फलोका निरूपण कर 
दिया है; तो ऐसी अवस्था माया-मोहित बुद्धि तत्तत्साधन- 
फर्लोका परिग्रह करती रहेगी तो उनमेंसे कोई थोड़े ही क्रम- 
से मुक्ति पा सकेंगे और सष्टि-कालका एकदम हास नहीं हो 
सकेगा । इसी आशयको लेकर मगबानने गीतोंपनिषद्‌म 
कहा है-- 

्ैगुण्यवियया वेदा निख्नगुण्यो भवाजुन । 

(है अजुन ! काम्य-यज्ञादि-विषयक वेद त्रिगुणात्मक 
साधन-फलोंका वर्णन करनेवाला है, पर तू तो निश्नेगुण्य-- 
परमात्मसेवक बन ।' 

पाठकगण ! यहाँतक हमने सर्वभवनसामध्यंरूप माया- 
शक्तिके खरूप और कार्यका निरूपण किया । इस शक्तिके 
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दो ही कार्य प्रधान है नियत रूप-नामका प्रदर्शन करना, 
और जगतूकी विचित्रता दिखाना । यह आनन्दब्रझकी 
शक्ति है । 


अब दूसरी शक्ति मोहिनी है । इसे व्यामोंहिका माया 
किया केवल माया भी कहते हैं । यह चिद्रह्मकी शक्ति है । 
सत्‌-चित्‌-आनन्द तीनों ब्रह्मांश- ब्रह्मकी तीन सर्वभवनः 
सामर्थ्य, मोहिनी और क्रिया ) शक्तियों हैँ । तीन शक्तियाँके 
विना जगतूकी क्रीडा नहीं हो सकती । इन शक्तियोंसे ही 
जगत्‌-क्रीडा चल रही है । भगवान्‌ इनको सहारा देते 
हैं और ये तीनों अपना-अपना कार्य कर रही हैं । 


चिह्र भी उस सर्वमूल सच्चिदानन्द भगवानका एक 
अंश है । अंश होनेपर भी व्यापक है । चिह्र भी यदि 
स्वरूपावस्थित, अर्थात्‌ निर्दोष और व्यापक रहा आता तो 
जगत्‌-क्रीडा होती ही नहीं । किन्तु भगवानको बाह्यक्रीडा 
करनेकी इच्छा हुई है; इसलिये 'स नेव रेमे', “एकोऽहं 
बूहु स्याम्‌, प्रजायेय' इत्यादि श्रुतियाँसे स्पष्ट होता है कि 
क्रीडाकी इच्छासे उस सर्वमूल सच्चिदानन्द भगवानने अपने 
स्वरूपमें ही विभेद कर यह सारा जगत्‌ तैयार कर लिया । 
सतू-सत्‌, चित्‌_चित्‌, आनन्द-आनन्द; सत्‌-चित्‌, चित्‌ः 
आनन्द, सत्‌-आनन्द इत्यादि विभेदका परिगणन करनेसे 
९, ८१ और अनन्त मेद हो जाते हे । यह अनन्त भेद 
“एकोऽहं बहु स्याम्‌? इतने मात्र श्रुति-खण्डका अर्थ है, अभी 
“प्रजायेय? इस उत्तराधका अर्थ बाकी हे । खरूप-विभेद 
होनेपर भी वैचित्र्यकी अपेक्षा रहती है, वैचित्र्य विना मी 
क्रीडा होना दुष्कर हे । क्रीडाके लिये उन विभेदोंमें मी 
भगवानने उत्कर्पापकषे और किया । कोई मेद उत्कृष्ट 
(उत्तम) और कोई भेद अपकृष्ट (बुरा) । इन 
उत्तममध्यमाधमरूप उत्कर्पापकर्के आ जानेसे इस 
सञ्चिदानन्द-जगत्में वैचित्र्य आ गया । क्रीडाकी सामग्री 
जो कुछ कम थी वह पूरी हो गयी । पोराण-सुष्टिमे यह 
वैचित्र्य उस सयभयनसामश्यरूप मायाके सह्वारेसे होता है) 
यह हम पूर्वम कह चुके दं । इस सारे वचित््यका आधार; 
उपादान किंवा आश्रय भगवान्‌ है और उसका करण 
(सहारा ) माया है । अर्थात्‌ सत्‌-चित्‌-आनन्द ही मायाके 
सद्दारेसे यह व्यापक वैचितर्यरूप जगत्‌ दो जाता है । सर्व 
घर्गविरिष्ट आधार, उपादान किंवा आश्रयकी नव ( ९) | 
लीलाएँ हूँ । सर्ग, विसग, स्थान, पोषण, ऊति; मन्वन्तर) 
इद्यानुकथा, निरोध और मुक्ति । आश्रय-लीछा भी हो सकती 
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है, इसलिये दश लीला भी कहीं-कहीं कही गयी हैं। 
आश्रयरूप सत्‌-चित्‌-आनन्द भगवानमे जब विमेद और 
बैचित्य आ जाता है और जब उसमें नव या दश लीलाएँ 
होने लगती हैं तत्र वह एक बड़ी भारी अनाद्यन्त क्रीडा 
किंवा मेला तैयार हो जाता है। उस क्रीडाके खिलाड़ी किंवा 
देखने या भोग करनेवाले भगवान्‌ और जीव दोनो हैं । 
यह सब खेल तैयार करना उस भगवानके 'बराबरकी 
सामथ्यंवाली मायाका काम है | 

भेला तैयार हुआ, कीडा तेयार हो गयी; किन्तु खेलने- 
बाळा सर्वथा उदासीन रहा, देनेवाला सर्वथा उदासीन 
हुआ तो मेला या क्रीडा तैयार करके भी क्या होगा । 
हजारौं मेळे होते हैं, उन्हें लाखों मनुष्य देखने जाते होंगे; 
किन्तु हजारों ऐसे मी होते हैं जो उन्हें देखना बिल्कुल 
पसन्द नहीं करते, मेलेमें जाते ही नहीं । जगत्‌ बना; 
भगवत्कीडा तैयार हो चुकी; किन्तु यदि इसमें किसीकी 
रत्ति ही न हो तो क्या हो । और ऐसा हो भी चुका है-- 

तान्‌ बभाषे स्वभूः पुत्रान्‌ प्रजाः सजत पुत्रकाः । 

. तञ्चेच्छन्मोक्षधमाणो वासुदेवपरायणाः ॥ 

ब्रह्माने सनत्कुमारादि पुत्रोसे कदा कि पुत्रों | तुम भी 
प्रजा-सुष्टि करो । पिताकी बात सुनकर उन्होने निषेध कर 
दिया । क्योकि वे संसारसे सर्वथा उदासीन थे और 
ज्ञानी थे । 

तब ब्रह्माने अभिध्यान किया । इसीको सूत्रोमे 
परामिष्यान कहा है । परामिध्यान होते ही चिड़झकी 
मोहिनी माया-शक्ति उद्गुद्ध हुई ।.परामिध्यानसे चिद्रझका 
ब्रह्मानन्द तिरोहित हुआ। आनन्दके एथक्‌ होते ही 


चित्‌ और सत्‌ दोनों उसके सेवक हो गये। आनन्द 


१ धर्मरूपेण भवत्‌ इच्छारूपेणापि भवति । तेत्र सदंशस्य 
क्रियारूपा शक्तिः । चिदंशस्य व्यामोहिका माया । आनन्दरूपस्य 
जगत्कारणभूता । एतत्त्रितयरूपा शक्ति: सच्चिदानन्दस्य भावत्व- 
तलादिवाच्या । 'प्रजायेयेःतीच्छया उत्कर्षापकर्षरूपेण जाताः । 
तत्र आनन्द उत्कृष्ट: । तदेतरौ तं सेवमानौ जातै । तदा चिदंशस्य 
शक्तिरानन्दे गतत्वाज्चानधर्मस्य, तं व्यामोहयति तदा तस्य 
जीवत्वम्‌.। सा पुरुषं ब्यामोहयित्वा जीबतामापाद्यति । स हि 
मायया न्यामोहितो ब्याकुल: सन्‌ सदानन्दकृतसृ्टो यः सूत्रात्मक 
झासन्यो दशबिधप्राणरूपरतमबलम्ब्य तिष्ठति तदा जीव इत्युच्यते । 
जोब प्राणधारणे? इति धातोः कतेरि अच्‌ प्रत्यय: । 

( भागवत-युबोधिनी २। ५। १ ) 


सर्वोत्कृष्ट रहा--“पूणोत्‌ ( पूर्णदयात्सचिद्रपात्‌ ) पूणमुत्‌ 
( आनन्दः ) अच्यते ( सेव्यते ) ।' यह रीति है कि सेबककी 
शक्ति सेव्यकी हो जाती है। यह न्याय यहाँ भी हुआ, 
सत्‌ और चित्‌ दोनोंकी क्रिया-शक्ति और ज्ञान-शाक्ति दोनों 
आनन्दम चली गयी । चिठ्ठझाकी शान-शक्ति ( धर्मरूप 
ज्ञान) आनन्दमै चली जानेसे व्यामोहिका मायाने इस 
चिदंश चिह्रह्मका मोहन किया । मायाके व्यामोहसे 
इसे अपने स्वरूपकी विस्मृति हुई । यद्यपि यह चिदंश ज्ञान 
रूप है पर आनन्दांशके एथक्‌ होनेसे और जञानशक्तिके भी 
चले जानेसे इसे भूलमें ही आनन्द ( श्रान्त ) आने लगा, 
इसलिये यह उस विस्मृतिका परित्याग नहीं करना चाहता । 
्रस्युत इसे यह निश्चय दो जाता है कि इस मायाके सम्बन्धसे 
ही मुझे आनन्द होगा । इसलिये यह उस .व्यामोहिका 
मायाको दृढ़ पकड़कर बैठ जाता है । 

जहाँतक चिदंशके साथ कुछ थोड़ा आनन्द भी रहता 
है, वहाँतक उसकी शक्ति माया कही जाती है; किन्तु जब 
आनन्दांश तिरोहित हो जाता है तब वही चिड़झकी व्यामो- 
हिका मायाशक्ति जीवशक्ति हो जाती है और अविद्या कही 
जाती है। इस अविद्याशक्तिका पहला पये ( खण्ड ) आत्म- 
विस्मृति--स्रूपविस्मृति (अपने आपको भूल जाना) है । 

अपने आपको भूलते ही अनेक भूले इसके साथ लग 
जाती हैं। सब तरहकी भूलें उस अविद्या-शक्तिकी ही छोटी- 
छोटी शक्तियाँ हैं । यद्यपि हैं ये छोटी-छोटी शक्तियाँ, पर : 
बड़े-बड़े जानी; ध्यानी, भीम-कार्योकों मी हिला देती हैं। ` 

स्वरूपविस्मृतिके होनेसे यह चित्खण्ड, सदानन्दकार्य 
आसन्य प्राणको ही अपना स्वरूप समझ लेता है । प्राणके 
रहनेसे मैं हूँ, प्राणके न रहनेसे मैं नहीं हूँ-बस यह दूसरी 
भूल ( पर्व ) है। यह भी उस अविद्याकी शक्ति है, इसे 
शासत्रमे प्राणाध्यास कहा है। उस समयसे आजतक यह 


. चिह्न किंवा चित्खण्ड जीव कहा जाता है । जीव अर्थात्‌ 


प्राणोंकों पकड़े रहनेका प्रयत्न करनेवाला । “जीव प्राण-घारणे।' 
शनप्रधान अतएव ज्ञानरूप ब्रह्मकी यह मोहिनी शक्ति 


उसको रमण ( क्रीडा ) करानेकी इच्छासे आन्नह्म-तुण-स्तम्बः 


१ यस्य भगवतो श्ञानरूपस्य वशवर्तिनी काचिच्छक्तिमायेति । 
सा जगत्क्तुमौयातो भिन्ना । एतस्या व्यामोद्द एव फलम्‌। तस्या जयः 
आणिमात्रस्याशक्यः । इयमेव माया वेदस्तुतौ मारणीयत्वेन वेदैः 
ग्राथिता । ते हि शान बोधयन्ति । एषा तु मोदयति । 

- ( आगवत-सुबोधिनी २। ५। १२ ) 


# ओक्ृष्णकी शक्ति श्रीराधिका ॐ 


१८१ 


eee 


पर्यन्त सबका व्यामोह करती है । ब्रह्मादि देवता भी इससे 
नहीं बच पाते । रमणके लिये ही मोह है । मोह हट जाय तो 
यह जगद्रूप क्रीडा ही न रहे । मायाके मोहसे ही सारा जगत्‌ 
चळ रहा हे । यह भूल ( माया ) ज्ञानरुप भगवानकी शक्ति 
है और उसे ही सुला देती है। देखिये, कितनी जबरदस्त 
है । यह. जगत्कर्ता, सचिदानन्द अक्षर्रझकी सर्वभवन- 
सामर्थ्यरूप माया-शक्तिसे जुदी है । अक्षखह्मकी दी 
पूर्वोक्त तीन प्रथकू-प्रथक्‌ शक्तियाँ हैं । एक शक्तिका कार्य 
वैचित्र्य है और इस मो हिनीका कार्य है व्यामोह । वेद-स्वुतिमें 
वेदने इस मायाको ही हटानेके लिये भगवानसे प्रार्थना की है। 


जय जय जह्यजामजित दोपगुभीतगुणाम्‌ । 


यहाँ एक यह प्रश्‍न हो सकता है कि जब इसका 
स्वभाव ही मोह करानेका है तो पुथगमांब होनेपर ही क्यों 
मोहित करती दै, आश्रय-अवस्थामें ही क्यों नहीं मोह 
कराती ! अर्थात्‌ चिस्खण्डको ही मोह क्यों कराती है, 
चिदाश्रयको भी मोह क्‍यों नहीं कराती १ इसका उत्तर 
श्रीमद्भागबतमे यों दिया है-- 


विळज्जमानया यस्य स्थातुमीक्षापयेऽसुया । 
विमोहिता विकत्थते ममाहमिति दुर्धियः ॥ 


यह माया आश्रयरूप परब्रह्म किंबा भगवानकी भार्या 
है, इसको भगवानके साथ रमण करनेका बहुत कम मौका 
मिळता है; इसलिये जब भगवान्‌ बाह्य रमण करना चाहते 
हैं, तब इसे रमणका मौका मिलता है । उस समय यह चाहती 
है कि मैं ही अकेली भगवानके साथ रमण करूँ; मेरे रमणमें 
दूसरा कोई भागीदार न हो जाय; इसलिये दूसरोंकी बुद्धिको 
यह मोहित करती रहती है । इसकी इस चालाकीको 
भगवान जानते हैं; इसलिये यह लजाके मारे कभी भगवानके 
सामने आती ही नहीं, तो फिर उन्हें मोहित तो क्या 
करेगी । अतएव भगवानको पीठ देकर जो इसके साथ रमण 
करना चाहते हैं, उन्हें ही यह मोहित करती है;भगवत्सम्युखोँको 
मोहित नहीं कर सकती । जत्र मगवत्सम्मुख भगवदीयोंको 
ही मोहित नहीं कर सकती तो स्वाश्रय भगवानको मोहित 


१ सा हि भगवतो भायां, स्वस्य भगवता सह निरन्तररमणार्थ- 
मन्येषां बुद्धि मोदयति । तस्यास्थात्वं भगवान्‌ जानाति । अतो 
विलज्जमाना ईक्षापथे स्थातुं बिङञ्जते । अत एव ये तत्सम्मुखा- 
स्ताक्न व्यामोहयंति । पतः प्रवृत्तानेव व्यामोहयति यतो धियमेव 
ब्यामोहयति । ( भागवत-सुवोधिनी २। ५ । १३ ) 
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करनेकी तो सम्मावना ही नहीं है। मायाके मोहमें पढ़कर 
जीवको जगत्के भोगमें प्रबृत्ति होने छगी। सनकादिके 
अनन्तरकी सुष्टिमें जिसकी बुद्धिको मायाने मोहित किया 
चे सब संसारमै प्रवृत्त हुए । अब उन्हें भोगमें प्रदत्त 
होनेके लिये विधिकी आवश्यकता न रही । अपने आप 
रागतः जगतूकी प्रद्ृत्ति उनमें प्रविष्ट हुई, और जगतूका 
प्रवाह आप्रलय इसी प्रकार चलता भी रहेगा। यह भागवत 
(द्वितीय ) सृष्टि भगवानने अपने और जीव दोनोंके रमण- 
के लिये किंवा भोगके लिये बनायी है, यह हम पूर्वमे कह चुके हैं। 


देवं, मनुष्य, पश, पक्षि प्रति अनेक शहरोका निर्माण 
कर उनमें आप शयन करते हैं । यह शयन निद्रारूप नहीं 
है, किन्तु उपभोगरूप है । 

शय्यायां जायते निद्रा यदि कान्ता न लम्यत । 


--इत्यादिमें यह बात प्रसिद्ध है । भगवानकी शय्या यह 
समष्टि-व्यष्टि जगत्‌ है, भगवानक्ी कान्ता षोडश विषय हैं। 
यद्यपि विषय पाँच ही हैं-दाब्द, रूप, रस, गन्ध और स्पश; 
तथापि तत्तदिन्द्रियद्वार उन-उन स्थानोमें सुखका स्वाद 
कुछ भिन्न आता है, इसलिये पञ्चतन्मात्रा और ग्यारह 
इन्द्रिय इन सोलह पदार्थोको लेकर सोलह विषयका ही 
निर्देश टीक दै । ये इन्द्रियाँ किंवा मन और तन्मात्रा प्रति 
भोग्य सब पदार्थ सम्मात्र हैं, शुष्क हैं, जड़ हैं; इनमें 
भगवानके भोग करनेलायक रस कहाँ £ इसलिये आनन्द- 
रूप भगवान्‌, इन सत्रमे प्रवेश कर इन्हें रसमय बना देते हें। 
भगवान्‌ ब्यापक हें, आनन्दमय हैं; अतएव वह अप्रविष्ट भी 
प्रविष्ट हें । झष्कको रसमय वनानेपर भी रसभोग नहीं हो 
सकता । दोके बिना रसका स्वाद वैसा नहीं आता, इसलिये 
भगवान्‌ स्वयं दो हो जाते हैं, आत्मा और परमात्मा । 
अपना ही रस संत्र फैलाकर और आप भी दो होकर 


१-इमाः देवतियेङ्मनुष्यादिरूपाः। अमूषु पूर्ण स्वयमेव शेते। 
इदं हि शयनं न निद्रारूपं किन्तु सम्मोगाथमेव । अत एवं दक्षिणे- 
इक्षिण इन्द्रः, इतरत्रेन्द्राणीत्युपाख्यानमेतत्परमेव भवति । अत्र च 
सुप्ता न केवल स्पशमात्रमुपभुड्क्ते किन्तु पोड्यापि युणान्‌। भोगेऽपि 
घोड्झात्मको भूत्वा मुडक्ते । जडे शुष्के रसाभावात्‌। भगवान्‌ हि 
व्यापक आनन्दमयश्च । तत्र स्वरूपेणेव स्वरूपानुभवे तथा रसो न 
भवति | खोपुरुषाद्यवयवेषु तथोपलम्भात्‌। अतः खस्थितरसाविभावेन 
सपष्टमोगार्थ भेदरूपमात्मानं विधाय तस्मिन्‌ स्वस्मिन्‌ प्रविष्टे बहुधा 
भिन्नः सन्नन्योन्यस्य रसमनुभवति । ( भागवत-सुबोधिनी २।४।२३ ) 


१८२ % तामादिशक्ति शिरसा नमामि क 


IST 


अन्यान्य पदार्थोके रूपमे आप ही अपने रसको अनेक 
तरहसे भोगा करते हैं । इस अपने और जीवके आनन्द- 
भोगाच भगवानने सष्टि बनायी, और भोगके लिये ही मायाके 
द्वारा मोह भी करवाया । जैसे मायाके मोहके बिना जीवका 
भोग नहीं बन सकता, इसी तरह मायाके मोहके बिना 
भगवानका भी भोग नहीं बन सकता- यह न्यायसिद्ध है। 
किन्तु यह जीवमाया किंवा व्यामोहिका माया भगवानको 
मोह नहीं करा सकती, उनके लिये कोई उत्कृष्ट शक्ति चाहिये 
जो भगवानको भी मोह करा सके। जगत्‌के इस सम्मिलित 
भोगम यद्यपि भगवान, मी सर्वं जगतका भोग करते हैं; 
परन्तु वास्तवर्मे यह प्रधान भोग जीवका ही है, जीवरूपसे ही 
भगवान्‌ भोग करते हैँ । जीवरूपसे भोग करते हैं और 
अपने स्वरूपसे उसके साक्षी रहते हँ, उस भोगको व्यवस्थित 
रखते हैं, उसका नियमन करते हैँ । इसलिये यह प्रत्यक्ष भोग 
नहीं किन्तु परोक्ष भोग है । 

भगवानका प्रत्यक्ष भोग मी है । भगवान्‌ प्रत्यक्षमे भी 
भक्तोंकी अपना आनम्द-भोग कराते हैं और आप भक्तोंके 
आनन्दका उपभोग करते हैं। भगवान्‌श्रीकृष्णकी रासलीला, 
दवारका-लीला प्रभति तथा बाललीला, कौमार-लीला प्रभतिमे 
भगवानके इसी प्रत्यक्ष भोगका वर्णन है । परोक्ष क्रीडा 
किया परोक्षमोग रूपान्तरसे करते हुँ, प्रत्यक्ष क्रीडा 
किंवा प्रत्यक्ष भोग अपने निज स्वरूपसे करते हैं। 
आपुरुषोत्तमकां आनन्दमय स्वरूप है, यह स्वरूप शरीक्कष्णा- 
बतारमे प्रकट हुआ है। उस स्वरूपसे प्रझुने भक्तौका 
प्रत्यक्ष भोग किया है । परन्तु प्रभुका भोग लौकिक कदापि 
नहीं हे; वह अलौकिक है । भगवान्‌ प्राकृत पदार्थका भोग 
नहीं करते, अपने स्वरूपका ही आप भोग करते हैं। 
अतएव अपने स्वरूपको सर्वत्र स्थापन करके फिर उसका 
भोग करते हैं । भगवानका स्वरूप है “अक्षर आनन्द, 
इसीको ललित-भाषामें. लक्ष्मी कहते हैं | लक्ष्म अर्थात्‌ 
भगवानका चिह्न ( स्वरूप )। लौकिक ललित-भाषामें उस 
अक्षरानन्दको ही लक्ष्मी कद देते हें । अक्षर आनन्द 
साधारणतया नीरूप है) किन्तु जब उसका भोग करना 
चाहते हैं तब भगवान्‌ उसे रूपवती ख्रीके रूपमे. प्रकट 
करते हैं | तब यही “लक्ष्मी! या भी कही जाती है । सारे 
जगतूर्मे जो लक्ष्मी है (आनन्द देनेवाला पदार्थ है ) उस 
सबकी यह अधिदेवता है। लक्ष्मी दो प्रकारकी हँ, छोक- 

१- लक्ष्मीदिबिधा- आध्यात्मिकी लोकसम्बन्धिनौ, आधि- 
दैविकी भगवद्भक्ता भगवदानन्दरूपा । ब्रह्मानन्दस्य नीरूपस्य रूप 


- सर्वत्र शेयम्‌। 


सम्त्रन्धिनी आध्यात्मिकी और भगवदानन्दरूपा (अक्षरानन्द- 
रूपा) आधिदेविकी । भगयानकी भोग्य लक्ष्मी अक्षर 
ब्रझानन्दरूपा हैं, आधिदेविकी हैं और भगबङ्भक्ता हैं । 


भगवान्‌ आत्मार्थ और जीवार्थ दो तरहसे सृष्टि करते 
हैं, यह मैं पूर्वमे कह चुका हूँ । उसमें जब भगवान्‌ अपने 
भोगके लिये जगत्‌ बनाते हैं, तब उस सारे-के-सारेकों लक्ष्मी- 
रूप (अक्षरात्मक) ही बनाते हैं । यह जगत्‌ किंवा लक्ष्मी 
किंवा अक्षरानन्द ही भगवानका भोग्य है। एक जगत्‌ 
ही नहीं; किन्तु अखिल सात्वत, जगत्‌, लक्ष्मी और यश 
चारों मगवानके भोग्य हैं। अतएव भगवान्‌ 'अखिल- 
सात्वतां पतिः हैं, “भियः पति’ हैं, 'यश-पति' हैँ और “जगत्पति? 
हैं। इसलिये कृष्णावतार, रामायतार प्रभृति अवतारोंमें 
जिन-जिन भीराधिका, आसीता प्रमुति देवियोंका भगवानने 
भोग किया है वे सब लौकिक खियौँ नहीं है किन्तु साक्षात्‌ लक्ष्मी 
हैं, अक्षर ब्रह्मानन्द हं । श्रीगोपीजनोमें कहीं खरूपतः 
लक्ष्मी हैं तो केही आवेशतः लक्ष्मी हैं । सात्वत (ऐकान्तिक 
वैष्णव) लक्ष्मी, यज्ञ. तथा जगत्‌, ये चारों भगवद्धोग्य 
हैं; किन्तु इनका मोग अलौकिक दै, लौकिक नहीं । शरीर 
और मनका भगवानमें प्रवेश होनेके बाद जो प्रत्युत्तरमै 
भगवानका उनके शरीरादिमें प्रवेश अर्थात्‌ परस्पर सम्बन्ध 
हैं, बस यही भगवानका भोग है । सूर्य सब पदाथाँके 
रसको अपना रूप देकर जो अपनेमें मिला लेता है और 
इस तरह जो सूर्य और पदार्थौका परस्पर सम्बन्ध है, 
यही सूर्यका भोग है । सूर्य सत्र पदार्थोका भोग करता है। 

जगतका निर्माण करनेके पूर्व अथोत्‌ सुष्टिके प्रारम्भमें 


के न व म्य 
सञ्जातमिति, अलौकिकार्थ वा रूपवती सा निरूप्यते । सबैसिमन्नेव 
जगति. विदयमानलक्ष्म्याः सा देवता अतो रूपिणीत्युच्यते । 
( भागवत-सुबोधिनी २ । १७ । २०-२१ ) 
२--यदा भगवान्‌ खभोगार्थ जगत्‌ करोति तदा सर्व छक्ष्मी- 
रूपमेव करोति । अनेनावतारेपु भोग्या लक्ष्मीरूपा एवेति 
स्वरूपत आवेशते वा । अखिलसात्वताः, र्मीः, यशः, जगन्नेति 
त्वार पते. भगव द्वोग्याः । एतदनुप्रवेश एव भगवति सम्बन्ध इति 
( भागवत-सुबोधिनी २। ९ । १४ ) 
३--यदा भगवान्‌ खशक्तिरूपेणाविर्भूतस्तदा झाक्तानां 
मध्ये औः प्रथमा । सा शरीर एवं वळवत. पूर्व खिता । यदा 
भगवान्‌ प्रसुत्वेनाविर्भूतस्तदा . सापि भोग्यत्वेनावि्भूता मार्येव । 
सा कक्षरस्यानन्दरूगा । ( मागवत-सुबोधिनी २। ९ । १२ ) 


क श्रीकृष्णकी शक्ति श्रीराधिका क 
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भगवान्‌ पहले धमेरूपसे तदनन्तर शक्तिरूपसे बहुमबन 
करते हैं, उस समय शक्तिरूपसे भी आप ही प्रकट होते हैं । 
अर्थात्‌ अपने खरूपको शाक्ति-रूप बना छेते हैं । यह 
भगवानकी सिद्धिरूपा शक्तियाँ हैं । इन अनन्त शक्तियोंमें 
श्री ( लक्ष्मी ) पहली शक्ति है । यह शक्ति जगन्निर्माणके 
पूव भगवानके खरूपम ही समायी हुई रहती है । किन्तु 
अत्र भगवान्‌ सर्वजगतूके खामीरूपसे प्रकाशित होते हैं 
तब यह लक्ष्मीशक्ति भगवानकी भोग्या होकर स्वरूप धारण 
करती है। यह लक्ष्मीशक्ति, जो सर्वत्र भोग्यरूपमें हाजिर 
रहती है, बक्षाक्षककी आनन्दरूपा है । इसलिये भी- 
कृष्ण आदि मगवत्खरूपाँके भोगको लौकिक भोग समझ 
लेना. 2 भारी भूल है। वे तो अपने खरूपका ही भोग 
। 


सिद्धिरूपा शक्तियॉ भी अनन्त हैं और अनन्त प्रकार- 
की हैं । जिस प्रकारका भगवान्‌ भोग करना चाहते हैं, 
उसी प्रकारकी शक्तित्रांको खीकार करते हैं । भगवानकी 
कितनी ही सिद्धिरूपा शक्तियोंका प्रत्यक्ष होता हे और 
कितनी ही शक्तियोंका पारोक्ष्य ही रहता है । “श्री? प्रति 
परोक्ष शक्तियाँ हैं । और 'श्रीराधिका' प्रशति अपरोक्ष 
सिद्धियाँ हैं । 

“श्री? प्रभृति परोक्ष शक्तियाँ, जो भगवानकी भोग्य हूं, वे 
भी किसी रूपान्तरसे प्रकाशित होती हैं तब उनका भगवान्‌ 
तदनुसार रूपान्तरसे भोग करते हैं । और अपरोक्ष शक्तियाँ 
भी जब रूपान्तरसे प्रकट होती हैं, तब भगवान्‌ उनका भी 
तद्नुसार रूपान्तर धारण कर भोग करते हैं। 


पाठकगण ! भारतवषंमे कौन ऐसा धार्मिक पुरुष 
होगा जो 'श्रीराधाकृष्ण' इस पवित्र नामसे परिचित न 
हो । हमारा धार्मिक समाज श्रीराधाकृष्णकों बड़ी ही पूज्य 
दष्टिसे देखता है । प्रत्येक धार्मिक गदस्थके घरमे भीराधा- 
कृष्णका चित्र विद्यमान दै । अनेक मन्दिरोमें भीराधा- 
'कृष्णकी पुनीत मूतियाँ प्राणोंकी तरह प्रिय और पूज्य-भाव- 
से विराजित हैं । 

इस युग्रलमूर्तिमंसे राधिका भगवद्भोग्य भगव- 
उछक्ति हैं। जिस प्रकार श्रीराधा भगवच्छक्ति दै उसी 
'प्रकारसे यह भगयत्सिद्धि भी हैं । यद सिद्धि निरस्तसाम्याति- 
शया है। अर्थात्‌ इस सिद्धिके समान कोई नहीं दै; 
और इससे बढ़कर तो कोई हो ही नहीं सकती । रस-रूप 
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परब्र अपने स्वरूपात्मक स्थानमें स्थित रहकर इस अपनी 
अनन्यसिंद्धा सर्वोत्तम सिद्धिका अप्रत्यक्ष भोग करते हैं । 


आीमद्भागयतमें इस राधारूप सिद्धिका इस प्रकार 
निरूपण है । 
नसो नमस्तेऽरस्वृषभाय सात्वतां 
विदूरकाष्ठाय सुदुः कुयोगिनाम्‌ । 
निरस्तसाम्यातिरायेन राधसा 
स्वघामनि ब्रझणि रंस्यते नमः॥ 


“जो परमपुरुष पुरुषोत्तम ऐकान्तिक भागवर्तोका 
खामी है और ङुयोगियोंको जिसकी दिशा भी देखनेको 
नहीं मिलती और जो अपने अक्षरत्रह्मरूप स्थानमें 
(व्यापिवैकुण्ठमे) विराजकर अपनी सर्वोत्तमा सिंद्विसे 
रमण करता रहता है उस परब्रह्म पुरुषोत्तमको मैं (श्रीशुक- 
देवजी) बारम्बार नमस्कार करता हूँ ।? 


पाठकगण ! यह अनन्य साधारण सर्वोत्तमा सिद्धि ही 
भगवानका भोग्य पदार्थ है । भगवान्‌ श्रीकृष्ण और उनकी 
सिद्धिरवूपा भीराधिका दोनों ही अलौकिक हैं, इसलिये उनका 
सम्भोग भी अलौकिक है--यह हम सूर्यका दृष्टान्त देकर 
पूवमे समझा चुके हें । 


जिन्होने वेदादि तथा श्रीमद्भागवतादि पुराण-शासत्रांका 
अद्धापूर्वक विचार एवं समन्वय नहीं कर पाया है वे लोग 
श्रीकृष्ण या भीराधिकाके तत्त्वको नहीं समझ सकते । जिन 
लोगोंके हृदयमें लौकिक भावनाएँ और ञ्रष्टविचार ही भरे 
हुए हैं उनके उस अपवित्र हृदयम पवित्रतम भीराधाकृष्णके 
समझनेके छिये स्थान ही कहाँ हे | अतएव वे बेसमझीसे 
उनपर आक्षेप करते हैं | श्रीकृष्णके खरूप एवं लीलाओका 
विशद वर्णन भ्रीमद्भागयतमें दै किन्तु परोक्ष और सूक्ष्मतम 
वर्णन भीराधिकाका भी है ही, इसका दिगूदशन हम पूर्व 
शठोकमें करा चुके हें । श्रीराधिका और श्रीगोपीजनोंका 
विशद वर्णन ब्रह्मयैवते आदि अन्य पुराणांमे दै । भीमद्धागवत- 
के यथार्थ खरूपकों समझानेंवाली टीका या भाष्य मेरी 


समझमें श्रीसुत्रोधिनी दै । 


१-_काचिद्भगवत्रः सिद्धिरस्ति राधस्‌-ञब्दवाच्या । न 
तादृशी सिद्धि: काचिदन्यत्र, न वा ततोऽप्यधिका । तया सिद्धया 
भगवान्‌ खग्ह एव रमते । तञ्च अक्षरात्मक अर्म, इत्यादि । 

( मागवत-सुबोधिनी दि स्पं० अ० ४ होक १४) 
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शीराधाकृष्णके विघुयमें कुछ-कुछ अन्य भाव तो 
साधारण टीकाकारोंने किया हे । उनसे विशेष अन्याय 
बेसमझ कथकड़ोंने एवं अविवेकी भाषान्तरकारोंने तथा 
सर्वतन्त्रखतन्त्र संस्कृतमाषारहस्प्रानमिज्ञ इन नथी रोशनी- 
वाले प्रबन्ध-लेखकोने किया दै । और श्रीराधाक्कष्णका सबसे 
बढ्कर अपमान तो आजक उके अधिकांश रासलीलावालौने, 
और अर्थकामी नाटक-सीनेमावालोने और इन प्राकृत 
चित्रकाराने किया है! 


इसका एक ही दृष्टान्त काफी होगा । चीरहरणलीला 
भीकृष्णलीलाओंमें प्रसिद्ध लीला है, इसका मूळ यहाँसे है-- 
हेमन्ते प्रथभे मासि नन्दव्रजकुमारिकाः । 
ेलहचिष्यं सुञ्जानाः कास्यायन्यरचनन्रतम्‌ ॥ 
( श्रीमद्भागवत ) 
मूलमें कुमारिका-शब्द है । उसका अर्थफेर कुछ अन्य 
टीकाकार करते हैं, भाषान्तरकार कुछ और कर देते हैं। 
और ये चित्रकताँ एवं नाटक-सीनेमावाळे तो कुछ-का-कुछ 
कर दिखाते हैं । 'कुमारिका-झब्दका अर्थ है ्रीवाचक बालक । 
इस जगह भागवत-सुबोधिनीमें श्रीयळभाचायंजी लिखते 
हैं कन्यकाः?) जिसका अर्थ होता है सात या आठ वर्षकी 
छोरियाँ । अब आप उस मूल और इस टीकाको देखिये 
और दूसरी ओर बाज़ारमें विकते हुए चीरहरणके चित्रोको 
देखिये, जमीन-आसमानका मेद दिखायी पड़ेगा । 


इसलिये कहना पड़ता है कि वैदेशिक भ्रष्ट सम्यतामें 
रगे हुए नेत्रासे औराधाङृष्णको देखोगे तो कुछ-का-कुछ 
दीखेगा; और यदि भारतीय सभ्यता, श्रद्धा और वेदादि 
शाजोंकी सत्य-दृष्टिसे उनका दर्शन करना चाहोगे तो फिर 
उन-जैसी कोई पवित्रतम मूर्ति दीखेगी ही नही । “रसो ये 
सः”, आनन्द ब्रह्मणो विद्वान”, “सत्यं विज्ञानमानन्दं ब्रहम’ 
“आनन्द आत्मा", “पतिश्च पत्नी चाभवताम्‌? 

इत्यादि भरुतियोने यद्चपि “परोक्षप्रिया हृ यै देवाः? इस 
न्यायसे परोक्षरूपसे श्रीराधाक़्ष्णका निरूपण कर दिया 
है; तथापि आज में इस विषयको रस-शास्रकी मर्यादासे 
प्रकाशित करना चाहता हूँ। भीराधिका भ्रीकृष्णकी ही 
शक्ति और सिद्धि हैं; इसलिये कुछ थोड़ा भीकृष्णका भी 
स्वरूप निर्देश करना यहाँ अप्रासंगिक न होगा । 


अलौकिक आनन्दंका ही नाम रस है, ब्रह्म है और 
पुरुषोत्तम है। रस, सुख और आनन्द एकार्थक हैं। 


इच्छाके होते ही वह रसं अपनी पूर्ण शक्तियोंको साथ 


क तामादिशक्ति शिरसा नमामि रँ 
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रस दो प्रकारका है लौकिक और अलौकिक । अलौकिक सुख 
या रस परजह्म है, श्रीकृष्ण दै । और लौकिक सुखको ही 
लोकमें 'काम? कहते हैं। अलौकिक रस या आनन्द 
खार्थरहित, अगाध, निर्दोष, अमेय; अनिर्देश्य, परमपवित्र 
और जीवनप्रद होता है“ “को ह्येवान्यात्‌ कः प्राण्यात्‌ यदेष 
आकाश आनन्दो न स्यात्‌ ।' किन्तु काम खार्थवाला, मैला, 
परिच्छिन्न) निर्देश्य, सदोष और नाशोन्मुख होता है। 


रसके अनेक मेद हैं । किन्तु आनन्द तो सब रसोंमें 
व्यास रहता है, अतएव झास्नकारोंने रस-शाल्नमे श्टङ्वारको 
ही मूल और प्रधान माना है । यह परात्पर पूर्णपुरुषोत्तम 
आनन्द सर्वान्तर है, अनिर्देश्य है, केवल अनुभवैकगम्य है । 
इसका चाक्षुष, रासन; स्पर्शन आदि प्रत्यक्ष होना असम्भव-सा 
है । अनुभव ही इस रसका आधार आश्रय है । तथापि जहाँ- 
तक उस अनुभवके साथ इन्ट्रियमोग्यता न हो बहाँतक पूर्ण 
आनन्द नहीं आता । आखें अच्छी हो, पूर्ण शक्तिवाली हो, 
पर यदि उनकी सदा अन्धकारमें ही स्थिति रहती हो तो 
होना ही निष्फल है | इसी तरह पूर्ण रसकी सत्ता सर्वत्र व्यास 
है और कभी-कभी किसी-किसीको उसका अनुभव भी होता 
है । ठीक है, किन्तु ऐसा यह पूर्ण रस अनुभवसहित रहते भी 
भोग्य नहीं कहा जाता । कुल्हड़ीका गुड किसने जाना । 
जङ्गलमें मोर नाचा, किसने देखा । उसका भोग किसने 
किया ! इन्द्रियोपमोग्यता जब्रतक न आवें तबतक रसका 
पूरा भोग नहीं कहा जा सकता । इसलिये परात्पर अलौकिक 
रसको यह इच्छा होती है कि मैं सबका भोग्य बनू, और 
मैं सबका भोग भी करूँ। सत्रका सम्बन्ध करना और 
कराना--यही उसका भोग है, और यही जगतका उद्धार है। 
यही इन्द्रियवालोंका मोक्ष है । केबल. अनुभव मोक्ष नहीं। 
और इसी प्रकारसे सारा जगत्‌ रसमय हो सकता है; 
जगतका रसमय होना ही उसका उद्धार दै, मोक्ष है । इस 
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१ स एव परमकाष्ठापन्नः कदाचिज्जगदुद्धारार्थमखण्ड: पूर्ण एव 
प्रादुभूतः कृष्ण इत्युच्यते | ( त० नि० ) 

रसेन सह संलापो दशनं मिलितस्य च। 

आइलेषः सेवनञ्जापि स्परौश्चापि तथाविधः । 

अधराम्नुतपानं च भोगो रोमोद्गमस्तथा॥ 

तत्कूजितानां अवणमाघ्राणञ्जापि सर्वतः । 

तदन्तिकगतिनित्यमेवं तद्भावनं सदा ॥ 


. 


माता श्रीराधाजी 


म्‌ । 


< 


सवोलङ्कारभूषिता 


i राधां 


तक्तस्बणंग्रभां 


श्वरीम्‌ ॥ 


७७, 
“ने, 
| 


भजे बृन्दाव 


नीळवस्त्रपरिधानां 


ॐ श्रीक्कष्णकी शक्ति श्रीराधिका ॐ 
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~ पूर्णरूपसे 

लेकर पूणरूपसे लोकमें प्रकट होता है । यही भ्रीकृष्णावतार 

कहा जाता है। श्रीकृष्ण ही रसके पूर्ण आश्रय हैं, अधिदेवता 
¬ यह बात रस-शास्त्र-वेत्ताआँसे अपरिचित नहीं है। 


जत्र वह रसरूप, रसाधिदेव भगवान्‌ सर्व-प्रत्यक्ष होते 
हे तव उसमें अनुभवैकवेद्यता रहते भी सर्वेन्द्रियोपभोग्यता 
आती है । उसके साथ संलाप, उसके श्रीमुखका ददान 
उसका आइलेप, उसका स्परे, उसके कूजितोँका श्रवण, उसके 
शीअङ्गकी सुगन्धका आघाण, उसके पास जाना और 
उसका ही निरन्तर चिन्तन करते रहना-बस, यही इन्द्रिय 
यालोंका पूर्ण फल है । यही उनका उद्धार है और यही 
उनका मोक्ष है । इस वातको श्रीमद्धागवतम इस प्रकारसे 
कहा है-- 
अक्षण्वतां फलमिदं न परं विदासः 
सख्यः पञ्ननुनिवेशायतोचंयस्यैः । 
बजेशसुतयोरचुचेणुञष् 
यैवा निपीतमनुरक्तकटाक्षमोक्षम्‌ ॥ 


चक्त्रे 


श्रुतिरूपा श्रीगोपीजनोंका यह वचन है | और वे ही 
इस रसका पूर्ण भोग करनेकी योग्यता रखती हैँ | लोकमें 
भी हृदयस्थित रसका शब्द ही पूर्ण या अपूण रीतिसे 
अनुभव करा सकता है । 


लोकमें रसका सर्वत्र अनुभव करनेवाली स्त्रिया ही हैं । 
और यह रसरूप भगवान्‌ लोककां पूरी तरह अनुसरण करने- 
की इच्छासे प्रकट हुआ है । 

अस्तु; प्रकतमनुसरामः--यद्यपि रसको लौकिक शब्द- 


>>> 


इदमेवेन्द्रियवतां फळं मोक्षोऽपि नान्यया। 
यथान्थकारे नियता खितिनोध्णोः फलं भवेत्‌ ॥ 


तद्रसप्रवेशे निरोधः सिद्ध: । अतः स्वल्पतरो गोपेपु,भोग्यगोपी- 
ब्यतिरिक्तासु, सर्वेषु च । अत एव निरोधो भवत्यनन्तरं निरूपित: । 
सष्ट्युत्पन्नानां भोग एतत्पर्यवसायी, ततो विमोचनं स्वाश्रयप्नापणं 
च मत्यापत्तिः । अन्यथा सुष्टिब्यैथी स्यात्‌ । अयं पुनर्जह्यानन्दमावे 
जाते तत्राप्याधिदरैविकरूपे सम्पन्ने लक्ष्म्या शव मुख्यो रसभोग 
सम्भवति, तदैशानां च क्रमेण । अतो निरोधो महाफलः । अतोऽत्र 
खियः प्रकरणान्ते निरूप्यन्ते भगवङ्गोगानन्तरमेव भगवान्‌ भोग्यो 
अवति । अत एव शुकोऽपि मुख्यतया जिय एव वर्णयति। अभ्नि- 
कुमाराणामप्यत एव ख्रीत्वम्‌ । न हि पुरुषा5न्योपभाण्यो भवति 
स्वोपभोग्यो वा । ( ्रोभागवत-सुबोधिनी वेणुगीते ) 
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के द्वारा कहना इसकी आवरू घटाना है, तथापि यदि किसी- 
को समझान। ही पड़े तो फिर आनन्द या रसको मज़ा या 
स्वाद-शब्दसे किसी तरह कह भी सकते हैँ । “मज्ञा? या “स्वाद? 
का आश्रय अनुभव है | रस अनुभवके बिना कभी नहीं 
रहता । और. यह आनन्दानुभव नित्य-सिद्ध है, त्रिकाला 
बाधित हे; इसीलिये इस परात्पर रसको याल्नोमे सचिदा- 
नन्द्‌? कहा है | 

भ्रुतियाँ ( वेद ) इस रसका निरूपण करना चाहती हैं; 
पर कर नहीं सकतीं, यह बात-- 

यतो वाचो निवतेन्ते अग्राप्य मनसा सह। 


--इस श्रुतिसे स्पष्ट होती है । रसका स्वरूप ही ऐसा है 
कि यह सम्पूर्ण रीतिसे वाणीमें नहीं आ सकता । किसी रस- 
शास््र-वेत्ताने प्रेमके, जो कि रसकी ही एक किरण है, 
विषंयमें कहा है-- 

आविर्भावदिने न येन गणितो हेतुस्तनीयानपि 

क्षीयेतापि न चापराधविधिना नव्या न यद्दघेते । 

पीयूपग्रतिवादिनखिजगतीडुःखङ्॒हः साम्प्रतं 

प्रे ग्णस्तस्य गुरोः किमद्य करवे वाङ निषतालाघवस्‌ ॥ 

कोई अपने ग्रेमीसे कह रहा है कि जिस प्रेंमने पैदा 
होनेके दिन किसी थोडेसे कारणकी भी परवा न की और 
जो सैकड़ों अपराधोंसे कम नहीं होता और न नमस्कारादि 
उपचारोंसे बढ़ता है, वह प्रेम अमृतकी तरह मधुर हे और 
विभुबनके दुःखको दूर करनेमें समर्थ है; इतने भारी और 
अगाध प्रेमको मैं आज अपनी जीमपर केसे लाऊ । सुखसे 
कहनेसे उसकी लघुतां हो जायगी । और मारीको लघु 
बना देना सर्वथा अनुचित है । 

प्रेम भी अलौकिकानन्दका एकतम अंद है; जब वही 

याणीमें नहीं आ सकता, तब फिर उस अप्रमेय, अगाध, 
अनिर्वचनीय परात्पर रसका निरूपण श्रुतियों केसे कर 
सकती हैं । तब सारी श्रुतियाँ मिलकर प्रभुके शरण जाती हैं 
और प्रार्थना करती है है भगवन्‌! नित्यसिद्धा (सिद्धिः 
रूपा ) भीगोपीजन जिस प्रकार आपका अनुभय करती 
हैं उसी प्रकारसे हम मी आपका अनुभव करें, ऐसा वरदान 
दीजिये । आपके वरदान बिना हमारे साधनोंसे आपका 
अनुभव नहीं हो सकता, यह हम जान चुकी हैं ।? 

तब भगवानने आज्ञा की कि तुम लोगोने जो वर माँगा 

है यह दुर्घट अवश्य है पर मैं तुम्हे दूंगा । इसी स्वरूपसे 
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यह होना दुःशक्य और अनुचित है, मेरा नियम है कि मैं 
एक रूपसे अनेक कार्य नहीं करना चाहता । इसलिये इस 
कार्यके लिये मुझे अवतार धारण करना होगा । 


सारस्वत-कल्पर्मे मैं श्रीनन्दरायके यहाँ भीयद्ोदासे 
भीकृष्णरूपमें प्रकट होउँगा, और वहाँ तुम मी भ्रीगोपी- 
जनरूपसे प्रकट होओगी । उस समयमें मैं तुम्हें अपने 
आनन्दका दान करूँगा । मेरे अनुग्रहसे वहाँ मेरा तुमसे 
सम्बन्ध नित्य-सिद्धाओंकी तरह होगा । जत्र सारस्वतकस्प 
आया तब बहरत भ्रीकृष्णरूपर्मे प्रकट हुआ और श्रुतिगण 
गोपीरूपोम प्रकट हुई । वहाँ उन्होने नित्यसिद्धा गोपियों- 
की ( सिद्धियोंकी ) तरह भ्रीकृष्णका भोग सम्प्राप्त किया । 
यह कथा ब्रह्मवैबतंपुराणमें प्रसिद्ध है । 

पुराणादि शाज््ोमें भीगोपीजनोंके चार मेद माने हैं-- 
नित्यसिद्धा, भुतिरूपा ऋषिषुज्रूूपा और प्रकीणी । कहीं- 
कहीं इनके नामान्तर भी हँ, पर अनेक भेद होनेमें किसीको 
विसंवाद नहीं है | उनमें दूसरा यूथ श्रुतिरूपा गोपियोंका 
है। शब्द भी एक परब्रह्मकी शक्ति है । 


अतियोमे अन्यपूर्वा और अनन्यपूर्वा दो तरहकी भ्रुतियाँ 
हैं । 'आकाश आनन्दो न स्यात, 'इन्द्राय स्वाहा, “इमं मे 
वरण,” आफो हिष्ठा मयो' इत्यादि श्रुतियों यद्यपि “आकाशस्त- 
लिङ्गात आदि उत्तर-मीमांसा-सूत्रोके सिद्धान्तानुसार रस- 
रूप पुरुषोत्तमका ही निरूपण करती हैं तथापि वे अन्यपूर्वा 
हैं । क्योंकि आपाततः वरुण आदिका निरूपण करती हुई 
बस्तुतः पर्ह्मका वर्णन कर रही हैं। और 'सत्यं ज्ञान- 
मनन्तं बरहम, “आनन्दो ब्रह्मेति व्यजानात्‌? आदि भुतियाँ 
साक्षात्‌ परत्रहाका सीधा निरूपण करती हैं; इसलिये 
ये अनन्यपूर्यों हैं । पूर्वमे इन्होने अन्यका निरूपण न 
करके रसका ही वर्णन किया है इसलिये अवतार- 
अवस्थामै इन अन्यपूर्वा और अनन्यपूर्वी दोनों 
प्रकारकी भ्रुतियोंका गोपीरूपसे अवतार हुआ है । 
इसलिये अन्यपूर्वी और अनन्यपूर्वां. दोनों तरहके गोपीजन 
प्रसिद्ध हैं । अतएव भागवतमें “पतिसुतान्वयभ्नातृबान्धवा- 
नतिविळङ्गथतेऽन्त्यच्छुतागताः? इत्यादि वादय अन्यपूर्वा 

गोपिकाओके हैं । 

६आकाडस्तत्िज्ञात? इत्यादि सू्तोमे श्रीवेदव्यासजीने 
यह सिद्धान्तित किया है कि आकाश-दब्द आपाततः (ऊपरसे) 
लौकिक आकाशका बोधन कराता है; यास्तवमें नहीं । इसी 


प्रकार भरुतिरूपा गोपियाँका जितना जो कुछ सम्बन्ध अन्य गोपो- 
के साथ हुआ है वह सब आपाततः है, भ्रान्त दै, योगमायाका 
कार्य दै । योगमायाका जन्म ही इसलिये है, यह हम पहले कह 
चुके हैं । मगवानकी परस्पर विरुद्ध शक्तियाँ परस्पर विरुद्ध 
कार्यौके समाधानके लिये हैं; भगवच्छक्तिके साथ अन्यका 
सम्बन्ध हो यह विरोध है, इसलिये इस विरोधको योगमाया- 
शक्तिने दूर कर दिया। भ्रम कराना यह मायाशक्तिका कार्य 
है। छीलामे रस लानेके लिये जिस मोहकी अपेक्षा रहती है उस 
मोहको कर देना यह योगमाया-शक्तिका कार्य है । योगमाया- 
शक्तिके अनेक कार्य हैं, अतएव श्रीमद्धागवतर्मे कहा है- 


विष्णोमाया भगवती यया सम्मोहितं जगत्‌ । 
आदिष्टा प्रभुणांशेन कार्यार्थे सम्भविष्यति ॥ 


निज-ळीलामे जो कामं आवे वह योगमाया । इसीने 
गोप-गोपी और निजका मोहन किया था। जैसे कोई 
शौकीन आनन्दानुभव करनेके मोहार्थ भाँग पीनेकी 
आवश्यकता समझता दै इसी प्रकार भगवान्‌ भी लीलामें 
रस लानेके लिये कभी-कभी योगमायाको आश्रय देते हैं। 
धयोगमायामुपाश्रितः ।” 


इस प्रकार गोपी और भगवानके सम्बन्धमें जितने 
विरोध आते हों, वे सब योगमाया-शक्तिके द्वारा दूर किये 
जा सकते हैं । यहाँतक शब्द-शक्तिरूपा गोपियोंका निरूपण 
हुआ । अब नित्यसिद्धा गोपियोका निरूपण इस प्रकार है । 


नित्यसिद्धा गोपिकाएँ सिद्धिरूपा हैं । अनवतार-अवस्थाको 
प्रथमा सिद्धि लक्ष्मी है । . लक्ष्मी ही भगवानकी भोग्या दै । 
यही भगवानका रमण-स्थान है । अयतारःसमयमें भी 
भगवान्‌ जहाँ रमण करना चाहते हैं वहाँ श्रीलक्ष्मी-दाक्तिका 
आविभाब कर लेते हैं । 


अवतार-अबस्थामें पूर्वोक्त राधस्‌ नामक सिद्धि ही 
राधा किंवा राधिकारूपसे प्रकट होती हैं । 


रस-शाञजने रसको दो प्रकारका माना है-संयोग और 
सिम्रयोग । मूळरसकी कई अवस्थाएँ है शान्त, उदड! 
अत्युद्ुद्ध । रसकी प्रारम्भिक या प्रथम अवस्थाको भाव 
कहते हैं । यह भाव सर्वदा विद्यमान रहता दै, इसलिये इसे 
स्थायी भाव भी कहते हैं । भावकी उद्बुद्ध अर्थात्‌ मध्या” 
वस्था संयोगरस है। और अत्युदूवुद या उद्वेलित 
अवस्थाको विग्रयोग कहते हैं । भाव ही जब अगणित" 


कै श्रीकृष्णको शक्ति श्रीराधिका # 
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लहरीसंवरित, उद्वेल और अप्रमेय हो जाता है तब 


विप्रयोग कहलाता है । तब वह एक ही सम्पूर्ण जगतूमें 
व्यास हो जाता है । 


रस-शाञ्नमे इस रसकी अनन्त लहरिया, अनन्त 
भावनाएँ मानी .गयी हैं । उद्वेलित-विप्रयोग-रसमें अनन्त 
भावनाएं उठती रहती हें । शाह्महीमें नहीं, लोकानुभवसे 
भी यह बात ठीक है । 


ग्रासादे सा, दिशि दिशि च सा, एृष्ठतः सा, घुरः सा, 
पयके सा, पथि पथि च सा तद्वियोगातुरस्य । 
हं हो चेतःप्रहृतिरपरा नास्ति भे कापि सा सा 
सा सा सा सा जगति सकछे कोडयमहैतवादः ॥ 


“रिष्यति चुम्बति तिमिरमनल्पम्‌ इत्यादि वाक्य 
अनन्त भावना-निमित्तक ही हैं। यही वात अलौकिक 
रसमें भी समझ लेनी चाहिये । अलौकिक रस भी अनन्त- 
भावनायुक्त है । जैसे समुद्रकी तरङ्ग, सूर्यका तेज और 
दीपका प्रकाश है, इसी प्रकारसे उद्वेलित शङ्गार-रसकी 
भावनाएं हैं । दोनों एक हैं । सूर्यसे तेज, दीपसे प्रकाश 
और समुद्रसे लहरी जुदी नहीं हैं; इसी तरह रससे भावनाएं 
प्रथक्‌ नहीं हें । उन सत्र भावनाओंकी अधिष्ठात्री देवता 
राघस्‌ है, यह प्रथमा सिद्धि है । सिदि-शब्दर्मे और 
राधस्‌ किंया राघा-शब्दमें मेद नहीं है । 


किसी भी पदार्थके अनुभव करनेमें तीन पदार्थोकी 
अपेक्षा रहती दै- ज्ञाता, जेब और ज्ञान (समझ) । किन्तु 
रसरूप श्रीपुरुषोत्तम एक है, अद्वितीय दै) इसलिये वह अपना 
अनुभव करते समय आप ही तीन बन जाता है। अनुभव 
करनेका विषय-आनन्द;आनन्दानुभवकता, और आनन्दका 
अनुभव । अनुभवका बिषय रस्य्रपदार्थ भी जब आप ही हो 
जाता है तब उस रूपान्तरापन्न रसनीय विषयरूप रसको 
ही राधस्‌ या सिद्धि कहते हैं । व्याकरण-वेत्ताआको मालूम 
है कि राधू धातुका माव-प्रत्ययसहित “राघा” शब्द है और 
उसका अथे है तद्रप हो जाना ।' सिद्धि-झब्दकी भी 
व्युत्पत्ति वैसी ही दै और अर्थ भी तद्गपापत्ति है | राधस्‌ 
कहो, राधा कहो, राधिका कहो और चाहे सिद्धि कहो, 
सत्रका एक ही अर्थ और तात्पय है । 'भगवतः सिद्धिः- 
भगवानकी सिद्धिका अर्थ राधसू या राधा ही होता है। 
पिघ घातुसे मावमें “कतिः कर देनेसे सिद्धि शब्द तैयार होता 
है, और उसका अर्थ भी रूपान्तरापत्तिः किंवा तत्रूपापत्तिः 
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होता है । अब 'भगवतः सिद्विका” स्फुट अर्थ यह होता है कि 
भगवानका रूपान्तर ग्रहण करना । और यही श्रीराघा हैं। 


पूर्ण पुरुषोत्तमरूप वह अनिर्वचनीय अनुपम रस अपनी 
अनवतार-अवस्थामें अपनी आत्मसद्दश इस सिद्धि-राघसके 
द्वारा अपने ही रसका स्याद लेता रहता है, यही बात 
(राधसा स्वधामनि ब्रह्मणि रंस्यते नमः” इस 'छोकर्मे कही 
है । किन्तु जब वह रस स्वेच्छया आविभू'त ( अवतरित ) 
होता है तब अपनी उस सिद्धिको भी स्यरमणार्य भूतलपर 
प्रकट करता है। जब श्रीयशोंदासे ( यशोदामें नहीं ) 
अनुपम अनिर्वचनीय रसका प्रादुर्भाव हुआ तो उसके पहले 
उसी प्रकारसे राधाष्टमीको कीतिसे राधा नामक राधस्‌- 
सिद्धिका भी आविर्भाव हुआ । 


यह राधस्‌ राधा किंवा राधिका श्रीपुरुषोत्तमकी इस 
प्रकार ( श्रीकृष्णकी ) नित्यसिद्धा प्रिया हैं । 


इसी बातको यदि लौकिक रूपकसे कहना चाहें तो यो 
कह सकते हैं कि श्यज्ञाररसरूप भावनामें जब पुरुष अपनी 
प्रियाकी भावना करता है तब वह अपने भावको ही स्रीरूप 
देता है । भावको ख्रीरूप बनाये बिना स्त्रीकी भावना ही 
नहीं हो सकती । इसी प्रकार जब स्त्री अपने प्रियकी भावना 
करती है तब उसे भी अपने भावको पुरुषरूप देना होता 
है। ज्रीके हृदयमे भावात्मक पुरुष हे और पुरुषके 
हृदयमें भावात्मक प्रिया है। भावपदाथ नित्य-सिद्ध है, 
रसरूप है; इसलिये वे तत्तद्रपापन्न प्रिया-प्रियतम दोनों ही 
नित्यसिद और रसरूप हैं । इस प्रकारसे दोनों एकरूप रहते 
भी भीकृष्णकी नित्य-सिद्धा प्रिया भीराधिका हें । श्रीराधिका 
प्रथमा शक्ति हैं, प्रथमा सिद्धि हैं, अतएव सर्वश्रेष्ठा हें, सर्वेश्वर 
हैं, निष्कामा हैं, प्रेममयी हैं । 


श्रीराधिका यूथेश्वरी हैं, अनेकों श्रीगोपीजनोंक्रे यूथकी 
स्वामिनी हैं; इसलिये इन्हें मुख्य स्वामिनी भी कहते हैं । 
रसकी भावना एक ही और एक ही प्रकारसे नहीं होती । 
शृङ्गारसकी भावनाएं अनेक और अनेक प्रकारसे होती 
हें, इसलिये नित्यसिद्धा ग्रियाएँ भी अगणित हैं । इन 
सबकी स्वामिनी ्रीराधिका हैं । ये सव सिद्धिरूपा नित्य-सिंद्धा 
प्रियाएँ अनन्या किंवा अनन्यपूर्वां हें । इन गोपियोंके 
देहेन्द्रियादि आनन्दमय, अप्राकृत हैं और इनमें कामांश 
विल्कुल नहीं है | 
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दूसरा यूथ श्रुतिरूपा गोपिकाऔका है । उनका संक्षेपमे 
निरूपण पूर्वमे किया जा चुका है । ये भी शब्दरूपा होनेसे 
अगवानकी शक्तियाँ हैं । शब्द भी मगवानकी शक्ति है, यह 
बेदान्तशास्रसे सिद्ध है । भीगोपीजनोंके अनेक यूथ हैं, यह 
मैं अपने रासलीला-विरोधःपरिहारमें अच्छी तरह प्रकाशित 
कर चुका हूँ । यहाँ उस विषयको पछवित करनेका 
कारण नहीं है । यहाँ तो मुझे प्रखावानुसार भीराधिका 
भगवती भगवान्‌ भ्रीकृष्णकी ही एक प्रधान शक्ति हे-इतना- 
मात्र दिखाना था, सो मैंने दिखा दिया | 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि * 


तद्रूपतापत्तिमूललीलापरायणः । 


यथा चा सूलरूपेऽपि स्वयमाविइय सवंतः॥ 


तदा 


मूलरूपेण कृतर्वाछ्ीछास्तद्वव्‌ स्वयं हरिः । 
तथा श्रुतिषु सर्वासु भावात्मा ` स्वीयरूपतास्‌ ॥ 
सम्पा्य मूलरूपेण रमते ताइशीछु वै। 
उभयोभावरूपर्वं सन्तव्यं बह्मवादिमिः । 
सुण्यशक्तिस्वरूपं तु ख्रीभावो हरिरुच्यते॥ 
तन्न स्त्र्यंदाः परादाक्तिर्भावांदाः कृष्णशब्दितः । 
. यथा हि सर्वभावास्मा कृष्णः सापि च ताइशी ॥ 


श्रीराधा-तत्त्व 
[१] 


( केखक--मदामहोपाध्याय डा० औगज्ञानाथजी झा एम०८०, डी०लिट्‌०, एळ० एल० डौ० ) 


2 सधाकृष्णाभ्यां नमः ।' जहाँ कहीं 

| श्रीकृष्णकी पूजा होती है, भीराधाके 
2०६) साथ होती है-यह तो प्रसिद्ध है । 
परन्तु कृष्ण-चरित्र-निरूपक अन्थोसें 
श्रीमद्भागवत सबसे प्रसिद्ध है--इसमें 


Ie 


होने छगा है कि राधाकी उपासना (२24-०५!) कृष्णो- 
पासनासे भी बहुत नवीन है। ' 


जबसे पाश्चात्य विद्वानोने पुराणोको “रद्दी?, “कपोलः 
कल्पित? कहकर हटा दिया, तबसे उनके शिष्य हमारे देशी 
भाई मी इन अमूल्य अन्थ-रलोंकी ओर इक्पात करना 
भी महापाप समझने लगे । अब ?277९४ साहबकी कृपा 
युराणोंकी ओर हुई दै। उनका कहना है कि पुराणोंकी 
सहायताके बिना भारतवर्षके इतिहासका सङ्कलन असम्भव- 
प्राय है । इससे अब आशा होती है कि. हमारे देशी 
भाइयोकी भी इन ग्रन्थोंकी ओर कृपा-दृष्टि फिरेगी । 


देवीभागवत देखनेसे भीराधाजीका दर्जा बहुत ऊँचा हो 
जाता है। इस पुराणकें अनुसार “राधा? केवल बरसानानियासी 
बृषमानुकी पुत्रीमात्र नहीं हैँ । जैसे श्रीकृष्ण परमात्माके 
अवतार हैं यैसे ही भीराधा भी पराशक्तिकी अवतार हैं । 
आद्या प्रकृति” के पाँच रूप है (१) दुर्गा, (२) राधा, 
(३) लक्ष्मी, (४) सरखती और (५) सावित्री । 
(देवीभागवत ९ । १ | १ ) 


२; , औराधाकी चर्चा प्रायः नहीं-सी ही है। _ 
इससे कुछ छोगौके मनमें यह सन्देह 


गणेशजननी दुर्गा राधा लक्ष्मीः सरखती। 
सावित्री च सुष्टिविधौ प्रकृतिः पञ्चघा स्खता ॥ 


राधा कृष्णकी चिच्छक्ति हैं । इन्दींके संयोगसे “ब्रह्माण्ड 
की उत्पत्ति हुई | इस “ब्रह्माण्ड” को राधाजीने जलमें डाल 
दिया । इसपर अप्रसन्न होकर श्रीकृष्णने शाप दिया कि 
८आजसै तुम अनपत्या होगी' इत्यादि कथा नवम 
स्कन्धके द्वितीय अध्यायमें वर्णित है । 


इस कथाको कपोलकल्पित कहिये या जो कुछ कहिये, 
इतना तो मानना पड़ेगा कि राधाकी उपासना बहुत 
आधुनिक नहीं. है और राधाका दजा प्रधान शक्तियोंमें 
है। जो दर्जा लक्ष्मी; सरखती और पार्वतीका है वही 
राधाका भी । 

असल बात तो यह है कि जितने देव” हमारे यहाँ 
माने गये हैं और पूजनीय समझे गये हैं, सबके साथ उनकी 
अपनी-अपनी शक्तियोंकी भी पूजा आवश्यक बतलायी 
गयी है । यहाँतक कि पूजन-विधिमे शक्तियौहीका उल्लेख 
पहले आता है, जेसे-- 

श्रीयौरीशङ्कराभ्यां नमः, अ्रीलदमीनारायणास्याँ नमः 
श्रीराधाकृष्णाभ्यां नमः, ्ीसीतारामाभ्यां नसः । 

इसपर भी भारतवासी खरियोंका तिरस्कतो कहलाता 
है ! आश्रय !! 


ॐ श्रीराचा-तच्च ॐ 
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[२] 
( भार्गव शिवरामकिङ्कर स्वामी औयोगत्रयानन्दजीके उपदेश ) 


जिासु-आज भीराधा-तत्तके सम्बन्धमें 
सुनानेकी प्रार्थना है । ` 

वक्ता-श्रीराधा-तत्त्वके सम्त्रन्धम तुम किन-किन विषयोंके 
जाननेकी इच्छा करते हो ! 


जिज्ञास-भीराधाका प्रकृत स्वरूप क्या है, मर्त्यलोकमें 
उनके आविमांवका क्या कारण है, वेदमें श्रीराधाका कोई 
उल्लेख पाया जाता है या नहीं, श्रीराधाके सम्बन्धमें हमें इन 
सब विषयोंकी विशेषरूपसे जाननेकी इच्छा होती है। अच्छा, 
श्रीसीतोपनिषद्‌ नामक जैसा एक उपनिषद्‌ है, वैसा ही 
राघोपनिषद्‌ नामक कोई उपनिषद्‌ क्यों नहीं देखनेमें आता ! 


श्रीराधाका खरूप तथा वेदमे भ्रीराधाका उल्लेख 


वक्ता-सीता; राधा, दुर्गा-ये वस्तुतः मिन्न पदार्थ 
नहीं हैं; ये मूलतः एक ही पदार्थ है, उद्देदय-मेदसे इन्होंने 
विभिन्न रूप धारण कर रक्खा है । सीतोपनिषदूर्मे जो सीताका 
खरूप वर्णित हुआ है; वही राधाका खरूप है । इसलिये 
राघा-उपनिषद्‌ नामक एथक्‌ उपनिषद्‌ न होनेसे कोई 
हानि नहीं है । वेदर्गे राधाका उल्लेख अवश्य दै । वेदमें 
क्या है और क्या नहीं है; इस विषयका विचार कैसे करना 
चाहिये-इस सम्बन्धमें इससे पूर्व तुम्हे बहुत कुछ बतला 
चुका हूँ, उन्हें स्मरण करो । वेद अनन्त है, 'साधु' शब्दः 
मात्र ही वेद है। अतएव “यह वेदर्मे है, यह वेदमें नहीं है 
इस प्रकारकी उक्तिका प्रयोग सावधानीसे करना ही उचित 
है । वेदमें सब विषय बीज-मायसे और सामान्य-भावसे ही 
रहते हैं, उनके देखनेके लिये विशिष्ट दृष्टि आवश्यक है । 
बेदम जिनका 'उमा? नामसे गान किया गया है, वही बरह्म 
विद्या राधाका स्वरूप हैं । यह ब्रह्मविद्या सर्वदा पएमात्माके 
साथ वर्षमान रहती हैं | यह कदापि परमात्मासे अलग होकर 
नहीं रह सकतीं । येदमे अनेकों खानोंमें इनका उल्लेख है। 
यह वस्तुतः परमात्मासे भिन्न पदार्थ नहीं है । वेदर्मे गाये 
हुए परमात्माके 'सोम' नामके अर्थपर अच्छी तरह विचार 
करो । परमात्माके नित्यज्ञान अथात्‌ वेदरूपिणी उमाके साथ 
सदा वर्धमान रहनेके कारण उन्हें सोम? कहा जाता है। 
इन्हीं उमा या ब्रह्मविद्याका तुम सीता, राधा; गौरी, सावित्री 
प्रभति जो कुछ भी नाम रखना चाहो, रख सकते हो | सवं- 
व्यापी इस सोमको परिच्छिन्न जीव किस प्रकार जान सकता 


कुछ उपदेश 


है! ऋष्णयजुवेदके इस मन्त्रमे इसका उल्लेख किया गया है- 
आक्रान्तसमुतः अथमें विधमंन्‌ 
जनयन्‌ प्रजा भुवनस्य राजा | 
थूषापवित्रे अघि सा नो अब्ये 
बृहत्‌ सोमो वाबे सुवान इन्द्रः ॥ 
बेदके त्रिसुपण-मन्त्रमे उमा अर्थात्‌ ब्रह्मविद्याके साथ 
वर्तमान सोमका उल्लेख आता है । परमात्माने भीकृष्णा- 
बतारमें जो प्रेमभक्तिपरिपालिनी लीला की दै, चिसुपण- 
मन्त्रम उसकी प्रस्फुट छबि वर्तमान दै | 


सीता-तत्त्यकी व्याख्याके समय तुमने सुना था कि वह 
श्रीविष्णु-देहके अनुरूप ही अपना देह धारण करती है 


कमळेयं जगन्माता छीळामाजुषविअहा । 
देवत्वे देवदेहेयं मनुष्यत्ने च मालुषी 
बिष्णोदँहानुरुूपा चै करोस्येषात्मनस्तनुस्‌ ॥ 
( स्कन्दपुराण, जह्म० ) 
विष्णु भगवान्‌ जब लोकके उपकारार्थं लीलामें जिस 
प्रकारका रूप धारण करते हैं; यह भी उस समय उसीके 
अनुसार रूप धारण करती हैं । 


सीताके समान राधा मी अयोनिसम्भबा तथा मूल , 
प्रकृतिरूपिणी हैं | “सीता मूलप्रकृतिरूपिणी है“ बह बात 
तुनने सीतोपनिषद्‌मं सुन ली है । बह प्रणवरूपिणी होनेके 
कारण ही मूलप्रकृतिरूपिणी हैं | सीता मूल-प्रकृति होनेके 
कारण जैसे सर्वदेवमयी, सर्ववेदमयी, सवशाखमयी, सवे" 
लोकमयी, सर्वशक्तिमयी हैं, उसी प्रकार राधा भी मूलप्रकृति- 
रूपा होनेके कारण सर्ववेदमयी, सर्वदेवमयी, सवंलोकमयी, 
सर्वशक्तिमयी हैं। राधा ही त्रिगुणात्मक संसार हैं, वही 


त्रिगुणातीता, अखण्ड सच्चिदानन्दमयी हैं । ७ 


# संसिड्थयक राधू-धातुसे “राधा' पद सिद्ध होता हे. । 
जो सर्व परिणामका साधन करती दें, वद राधा दें। इससे राधा 
मूल-प्रकृति हैं, यद समझमें आ जायगा । “राधा? शब्दकी अनेक 
व्युत्पत्तियाँ हैं, वह उनकी विभिन्न विभूतिकी वाचक हें; परन्तु 
मूल-अर्थके साथ ।र्कसीका भी विरोध नहीं है। जो अर्कोको 
समस्त मङ्गछ-कामनाओंको सिद्ध करती हैं, वह राधा हें । 
“आराधन?, “संराधन? ग्रसति शब्दोंका अर्थ तुम जानते दो हो । 
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पुराणादि भी बेदका ही रूप है। जो ऋषिगण बेदोंके 
स्मारक हैं बे ही पुराणादि शाज्ञरोंके प्रवक्ता हैं | अतएव बे 
ऐसी कोई बात नहीं कह सकते जो बेद-मूलक न हो । बेद- 
में जो बीजरूपसे है, यही सब छोगोंके उपकाराथ पुराणादिमें 
विस्तृत हुआ है। त्रहावेवत्तेपुराणमँ राधाके खरूपः एवं 
उत्पत्तितत्त्वका वर्णन है, वहाँ देख सकते हो-- 

गोलोकवासिनी सेयमन्न छृष्णाज्याधुना । 

अयोनिसम्भवा देवी मूछप्रकृतिरीखरी ॥ 

नारदपाञ्चरात्रमे आये हुए श्रीराधाके सहलनामका 
पाठ करनेसे तुम राधाका खरूप जान सकोंगे तथा यह 
भी जान सकोगे कि वह सीता और दुगांसे अभिन्न हैं । 
नहमयेवर्तपुराणमें भी राधा और डुगोक्रा अभेद बतलाया 
गया है । 

x x x > 


द्वितीय प्रकाश 


-जिज्ञासु-कमलाका राधारूपमें आविर्भाव किस विशेष 
उद्देश्यके लिये हुआ है, यह जाननेकी इच्छा होती है । 

बक्ता-उसे जाननेके लिये तुम्हें शक्ति-बिंषयक सम्बन्धाख्य- 
त्व, . रास-तत्त और गोपी-तत्व भी कुछ भ्रमण 
करना होगा । 


जिशासु-तब प्रार्थना है कि सम्बन्ध-तत्त्वके विषयमें कुछ 
उपदेश प्रदान कीजिये । | 

यक्ता-अमी संक्षेपर्मे कुछ कहता हूँ, श्रवण करो । 
भ्रीमहादेवने नारद ऋषिको इसी तत्त्वका उपदेश किया था । 


सब दुःखोकी अत्यन्त निवृत्तिके साथ मोक्षरूप 
बरमानन्दके लामाथ भक्ति ही उत्तम साधन है । भक्ति- 
मार्ग निरुपद्रव है, यह अधिकारी-अनधिकारी सबके लिये 
प्रशस्त है । विष्णु-भक्ति ही मुक्तिदायिनी है । मक्तिके इस 


यह आराधन वा संराधन, मुक्ति वा परमानन्दकी प्राप्ति जिनका 
उद्देश्य है, उन्हे राधा वा मूल-प्रकृतिकी शक्तिके द्वारा ही 
प्राप्त हो सकता दै । जो सबको उनका इप्सित अथ प्रदान करती 
हैं (रा? शब्द दानवाचक दै) तथा जो मायिक. लोगोके लिये 
निर्वाण मुक्ति धारण किये रहती हें ( “धा? शब्द घारणायक दै) 
बढी राधा हें । शाखर्मे “रावा? नामकी इसी प्रकारकी व्युत्पत्ति 
पायौ जाती है। 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि ॐ 
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श्रेष्ठ रूपका जीयाँको उपदेश देनेके लिये ही कमला राधा- 
रूपमे आविभूत हुई थीं। 

भक्ति-मार्गके साधनके लिये तुमने “राधामाव? का 
नाम सुना होगा, परन्तु जान पड़ता है कि राधामावके 
स्वरूपसे तुम पूणरूपेण अवगत नहीं हो । भक्तचूडामणि 
ज्ञाननिधि महर्षि नारदके प्रति भगवान्‌ झाङ्करने जो उपदेश 
दिया था, उसे सुननेपर तुम्हारे समझनेमें बहुत सुविधा 
होगी । अगस्त्यसंहितामें यह संवाद है, उससे तुम्हें संक्षेपमें 
कुछ सुनाता हूँ । 


%%% महादेवने कहा-'हे रडुनन्दनपरायण सुनिश्रेष्ठ ! 
तुम धन्य हो । तुमने आज मुझसे अत्यन्त श्रेष्ठ तथा गुह्य तत्त्व- 


` की बात पूछी है । जराविहीन ऋषिगण, भक्तगण अथवा 


ज्ञानीगण-किसीको यह परम रहस्य ज्ञात नहीं है। साक्षात्‌ 
जानकीनाथके द्वारा मुझे यह दुलंभ तत्त्व प्राप्त हुआ है । 
धूवकालमें एक दिन मुझे करुणापात्र समझकर प्रभुने शुस- 
रूपसे इस तत्वका उपदेश दिया था | जो जीयोंके लिये 
परम हितकर है, जो निखिल वेदान्तसे भी शुह्म है, जो 
अति. दुलभ और अमृतमय है, हे विप्र! भावमाजन 
समझकर में तुम्हें सहजानन्ददायक सम्वन्धाइय उसी परम 
तत्वको कहता हूँ; सुनो । उसकी प्रासिमात्रसे जीवोंकी 
श्रीरशुनाथके चरणमें अचला प्रीति हो जाती है । हे 
महामुने ! उसके पाँच भेद है ( १ ) यान्त, ( २ ) दास्त्र, 
(३ ) सख्य, ( ४ ) वात्सल्य, ( ५) श्वङ्घारक । इनमें मी 
बहुतेरे मेदोपमेद हें, जिन्हें तुम्हे अभी विस्तारपूवक 
मैं बतलाना नहीं चाहता । जो मुख्य रसस्वरूप तत्त्व 
है, उसीको मैं इस समय तुम्हें याथातथ्येन कहता हूँ, 
सुनो । क्रमानुसार साधु-सङ्ग, निरहङ्कार, निषेद प्रभृति 
विमावके द्वारा समन्वित स्थायी शान्तमाव ही शान्तरस 
है । क्रमशः सम्यकृशरणागतत्य, आज्ञाकारित्व, दैन्य 
प्रभृति विभावक द्वारा समन्वित स्थायी आदर-भावको 


“दास्य” भावा कहते दै । मधुर वचन) परिहास एयं हृष 


% “विभाव? किसे कहते हैँ ! रति, हास, निवेद प्रभ्तिके 
आस्वादनके कारणको “विभाव? कहते हैं । अम्निपुराणमें लिखा दै 
कि रत्यादि जिससे बा जिसके द्वारा विभावित, व्यक्तिविषयीकृत, 
अकरीभूत होते हैं उसीको “विभाव? कहते हें-- 

“विभावो हि रत्यादिर्यत्र येन विभाव्यते ।? (अभ्निपुराण) 

+ “भाव” किसे कहते हैं ! जो अन्तःकरणमें भावित या 


# श्रीराघा-तच्च ऊ 
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प्रति 'विमाब’ द्वारा सदा युक्त स्थायी भावको “सख्य? 
माव कहते हैँ । क्रमशः चापल्य, पुलक और अनिष्टशङ्का 
म्रश्ति 'बिमाव' द्वारा युक्त खायी वत्सलताको वात्सल्य? 
माव कहते हैँ । क्रमशः माधुर्य, भ्रुकुटिक्षेप, हर्षं मति 
विभावेके द्वारा समन्वित रतिरूप स्थायी भावको 'श्यज्ञार 
भाव कहते हैं। उपर्युक्त पाँच प्रकारके रसेंके आश्रित 
भक्तोंके लक्षण आगे कहे जाते हैं । जो भक्त श्रीमान्‌ रघुपति- 
को सर्वपरात्पर साक्षात्‌ ब्रह्म जानकर उनका भजन करते है 
यह शान्तरसके आश्रय हैं । भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र करुणासिन्धु 
हैं, वह सदा अपने भक्तांकी रक्षा करते हैं-इस प्रकार 
जानकर जो इस श्रेष्ठ सम्बन्धसे उनका भजन करते हैं, यह 
दास्यरसके आश्रय हैं। जो श्रीरघुनन्दनको मित्र और 
्रेमपात्र जान परम स्नेहसे उनके साथ नित्य रमण करते हैं, 

यह सख्यरसके आश्रय हैं। ( अजुन प्रति मगयानके 
सख्यभाबके मक्त थे। ) बालखरूप, परम सोन्दर्ययुक्त, 
कोमलाङ्ग परमानन्ददायकरूपर्मे भगवान्‌ भीरामचन्द्रको 
अपना बाह्सञ्चारी प्राण समझकर जो भजन करते हैं यह 
वात्सल्यरसके आश्रय हैं । माधुयमय, मनोहर श्रीरामचन्द्र- 
को अपना पति जानकर जो सदा उनका भजन करते हैं वह 
श्ज्भारस्सके आश्रय हैं । 


ऊपर जां पाँच प्रकारके भावोंकी बात कही गयी है; 
इनमेंसे किसी एक भावसे मगवानके साथ सम्बन्ध जोड़नेसे 
ही ये प्राप्त हो सकते हैं । इतने ही भाव कहे गये और 
अधिक क्यो नहीं कहे गये ! इसका उत्तर यह है कि मनुष्य- 
के मन ( \;74 ) का विश्लेषण ( 472955 ) करनेपर 
इन भावोंके अतिरिक्त और कुछ नहीं पाया जाता। 
मनुष्यके समस्त मनोमायोंमेंसे चाहे तुम किसीको भी लो, 
उसका समावेश इन मार्बोके अन्दर हो जायगा । संसारमै 


बासित होता दै, उसे “भाव? कहते दें। अन्तःकरणकी वासना या 
संस्कार ही यहाँ “भाव! झब्दसे लक्षित हुआ है । 

“स्थायी भाव? किसे कहते दें ! विरुद्ध, अविरुद्ध आदि भावोंके 
दवारा जिस भावका विच्छेद नहीं होता, जो भाव अन्य सब भावोंको 
स्वात्मभावमें लीन कर देता दै, वही “स्थायी भाव? दै । 

] यहाँ 'रघुपति!, “रामचन्द्र, “रघुनन्दन! प्रथूति नाम 
बस्तुतः साम्प्रदायिक भावमें उक्त नहीं हुए हैं। भगवानूके जो 
नाम या रूप जिन्दै इष्ट हों वे उन्हीं नाम और रूपोंसे विचार कर 
सकते हैं । जिसके जो इष्ट हैं वदी उनके “राम' हैं 


यह्दी चिरपरिचित भाव हैं इनके ही पूर्णणाव भगवान्‌ है । 

इन पाँच प्रकारके भावोंमें जो एक “प्राकृतिक क्रम? 
है, उसपर मी ध्यान देना चाहिये । पहले जनक-जननीमाव 
है, उसके बाद आचायमाव ( गुरुमक्ति)) उसके पश्चात्‌ 
सख्यभाव इत्यादि । एक भावकी साधना हो चुकनेपर 
दूसरा भाव खयं ही आ जाता है । सबके अन्तमें »ज्ञार- 
भाव आता है । यही भक्तिका श्रेष्ठ भाव है । इसीका नाम 
राघाभाव है । 

ततीय प्रकाश 
राधाके 'रासेश्वरी' नामकी सार्थकता 


जिशासु-श्रीराधाके सह्या नाम रहते हुए भी उनके 
केवल सोलह नाम ही विशेष प्रसिद्ध और साधकोके लिये मुक्ति 
आदि फलके देनेवाळे बतलाये गये हैं । उनमें पहले उनके 
“रासेश्वरी ?, रासवासिनी? , “रसिकेश्वरी प्रभृति नाम उक्त हुए 
हें । राधाके “रासेश्वरी? प्रभृति नामोंकी सार्थकता जाननेकी 
इच्छा होती है। ब्रह्मवैयत्तेपुराणमें उक्त राधाके उत्पत्ति-तत्त्वको 
पढ़कर मेरे मनमै दो-चार प्रश्न उत्पन्न हुए हैं । पूर्ण, 
निःस्पृह, निष्काम परमात्माकी किसी विषयमे इच्छा या 
कामना होगी ही क्यों ! उन्हें रमणकी इच्छा ही क्यों होगी! 


स्वेच्छासयश्च भगवान्‌, बसूव रमणोत्सुकः । 


इस रमणेच्छाको चरितार्थ करनेके लिये ही मानों रासेश्वरी 
राधाकी तथा गोपीगणकी उत्पत्ति होती है। यथा-- 


बभूव रमणी रम्या रासेशी रमणोत्सुका। 
बभूव गोपीसङ्कश्च राधाया लोमकूपतः ॥ 


--मैं इसका अर्थ अच्छी तरह नहीं समझ सका | 


वक्ता इसके समझनेके लिये तुम्हें सष्टितत्त्व तथा 
भगवानका रासलीला-तत्त्व समझना होगा । यहाँ संक्षेपर्म 
दो-चार बाते कहता हुँ । भगवान्‌ पूणं एवं अकाम हैं 
परन्तु जीवोंके काम ही उनके काम हैं । समष्टिभूत जीवोके 
कामवदातः ही उनकी सष्टिकी इच्छा होती है । विभिन्न 
जीवात्माओँके विभिन्न कामनाओके कारण ही सृष्टि तथा 
भगवानके अवतारोंमें भेद होता है । ज्ञानका परिपाक 
होनेपर दृदयमें प्रेमभक्तिका उदय होता है, तब ज्ञानी 
भक्तके प्रेमका परिपालन करनेके लिये भगवानको लीलाकी 
आवश्यकता होती है; यही उनकी रासलीलाका एक मुख्य 
कारण है। समष्टिभूत गोपीरूप ( गोपीरण वेद ऋषियोंके 
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रादा 


या बहुशाखा वेदोके ही रूप हैं ) ही श्रीराधाका रूप है | 
इस वातको समझ लेनेपर ब्रह्मवैवत्तपुराणके- 


बभूव गोपोसङ्कश्च राधाया लोमकूपतः ॥ 
--इस पदका अर्थ भी समझमें आ जायगा । 


चतुर्थ प्रकाश 


जिज्ञासु-शानका परिपाक होनेपर भी अद्देतज्ञानके 
आविर्भावसे प्रथक जीवत्वका लोप कर साधक परमात्माके 
साथ अभेदभावापन्न हो जाता है । रमणादि भक्तिमावकी 
लीळा तो द्वेत-भाव-सापेक्ष हे । 


वक्ता-अद्वेत-शान ही यथार्थ ज्ञान है, अद्वेत-माव ही 
साधनाका परम भाव है-यहः बात सत्य है । भक्तिमागके 
साधनका चरमभाव भी अद्वेत-माव ही है । रासलीलामें 
यही भाव दृष्ट होता है । जो जिसे हृदयसे प्यार करता है, 
यह उससे किख्चिन्मात्र भी दूर रहना नहीं चाहता । जो 
अक्तिमागंकी साधना करते हैं, वे अवश्य ही उसे द्वेतभावसे 
ही प्रारम्म करते हैं| जितनी भक्तिकी पुष्टि होती है; 
उतनी ही भक्तकी इच्छा भगवानके समीपवती होनेकी 
बढ़ती जाती है। क्रमशः ऐसी अवस्था आ जाती है कि 
भक्त काळ और देशका व्यवधान भी सहन नहीं कर 
सकता, अथात्‌ भक्त सर्वदा भगवानकों देखना चाहता है 
और जहाँतक सम्मय हो उसके समीप रहना चाहता है | 
(In the highest divine comuriunion the 
devotee wishes to annihilate both time and 
space in entirety iri respect of lis object of 
५९४०४००. ) जत्र कुछ भी देशगत भेद नहीं रह जाता, 


तत्र उपास्यके अङ्गके साथ उपासकका अङ्ग युक्त हो जाता 
है । मक्तिमार्गके साधनकी पूर्णोवस्थामें ऐसी दशाका होना 
स्वाभाविक है । उपासक और उपास्यके बीच तनिक भी 
भेद न रहनेपर ही दोनोंका शरीर परस्पर युक्त हो जाता 
है । बहुतेरे इस लीलाके तत्वको न समझकर इसमें लोकिक 
भावका आरोप कर इसकी निन्दा करते हें । इस तत्त्वकी 
उपलब्धिके लिये विशिष्ट अधिकारका होना आवश्यक हे । 
शास्त्र कहते हैं कि अनन्त शुणसागर भगयानके गुण ही 
ऐसे हैं कि जिनसे सनकादि मुनिगण अद्वेत-ज्ञानमें ज्ञानी 
होकर भी दैतमावसै भगवानकी सेवा करनेकी इच्छा 
करते हैं--“इत्थम्भूतगुणों हरि; ।' 


पश्चम प्रकाश 

जिज्ञासु-आपने कहा है कि राधा और ढुगाँ एक ही 
वस्तु हैं । इसको सत्य माननेपर भी मनमें एक प्रश्न उठता 
है कि, 'फिर राधा और दुर्गाका एथकू नाम और रूप 
क्यो हुआ ? 

वक्ता-तुम्हारा प्रश्न तत्त्व-जिज्ञासुका प्रश्न है, इसमें 
सन्देह नहीं । इसका उत्तर सम्यक्रूपसे जाननेके लिये 
तुम्हें शब्द, नाम एवं रूप-तत्त्वकों अच्छी तरहसे जानना 
होगा । अभी मुझे इसके लिये अवसर नहीं है, किसी 
दूसरे समय इसे समझानेका विचार है। इस विषयको 
योगद्वारा उपलब्ध करना होगा। अभी एक बात कह 
देता हूँ, इसका आश्रय कर ध्यान करनेकी चेश करना-- 


राधान्प्राणशक्ति । # 
दुर्गांच्युद्धिशाक्ति । 


[३] 
( लेखक “कबीन्द्र औदिल-दरियाव' ) 


जयति जयति श्रीराधिके, बंदों पद्‌-अरबिंद्‌ । 

चहत मुदित मकरंद मृदु, जेहि जजर्चद मरिद ॥ 
श्रोद्वन्दावनाधीश्वरी श्रीराधारानीके चरण-कमलोंका 
बारबार सप्रेम वन्दन करता हूँ । जिन चरणारविन्दके मधुर 
मकरन्दको स्वयं भ्रीआनन्दकन्द श्रीकृष्णचन्द्र मुग्ध मलिन्द- 
बत्‌ आखादन करनेके लिये आसक्त हो सदैव आकाङ्ची 
रहते हैं, जिनकी सेवाम सुन्दर “शङ्गारसुसजिता सहचरियाँ 
सदा संलग्न रहती हैं; इन्द्राणी, सद्राणी, ब्रह्माणी-_सभी सुर 

% देवीभागवतमे इस सम्बन्धे कुछ उपदेश दै । 


रानियौँ सतत सावधानीके साथ सौरभ, शुलाबदानी आदि 
लिये आठौं याम हरदम हाजिर-इजूरीमें हाथ जोड़े खड़ी रहती 
हैं; ललित-लौनी लावण्यमयी लोक-पालनी-ललामा मनोहर 
फूल-मालाएँ लिये जिन्हें पहनानेके हेतु सदैव मालिनी बनी 
ही रहती हैं; पन्नगी-नगी, आसुरी-सुरी, किन्नरी-नरी- 
ऐसी कौन-सी नारि है जिसने इन्हें “नेनन निहारिकंर नारि न 
नवायी हो ।? ऐसी शरीब्रज-ठकुरानी इन्दावन-रानी श्रीराधा 
महारानीके मदान्‌ माधुर्य तथा ऐश्वर्यका कौन पारावार दै! 


क अभ्रीराधा-तच्व # 
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इनकी परम तत्त्व प्रदर्शित करनेका किसे साहस हो सकता 
हैं किन्तु निज कल्याण-कारण केवळ कैङ्कर्यं करते हुए, 
उनका तनिक-सा मो राणगान तथा संकीतन करना परम 
श्रेयस्कर समझकर दो-चार पंक्तियाँ उन्हीं स्वामिनीजीकी 
सेयामें साञ्जरि, सानुनय समर्पित की जाती हैं । 


श्रीराधामदारानी गोलोकस्वामिनी, परमतत्या- 
मिरामिणी, शरीक्कष्णानुगामिनी, सञ्चिदानन्दघनखरूपिणी, 
स्वेच्छाविलासिनी, बृन्दावनविद्ारिणी, दिव्याह्णादिनी, 
पराशक्तिप्रमोदिनी, परमप्रियप्रियतमा, भ्रीकृष्णकी 
प्राणेश्वरी भामिनी हैं । गोलोकधाममें इनका नित्य-नवीन 
क्ीड़ा-कौतुक निरन्तर होता ही रहता है । परम कारुणिक, 
कञ्ञाभकलित कमनीय कृपाकटाक्षके आश्रय, अखिल अनादि 
अनन्त ब्रह्माण्डनायक, परत्रह्म परमात्मा सच्चिदानन्दघन 
कृष्णचन्द्र, इन्हीं अपनी आराध्या अखिलेश्वरी आदि- 
शक्ति श्रीराधाकी अपरिमिता दिव्य-पराशक्तिके आधारपर 
अखिल विश्वको धारण करते हं । 

इस प्रकार इन दोनोंकी लीळा चलती है । श्रीकृष्ण- 
कान्ता तथा श्रीराधाकान्तके अखण्ड नित्य-विहार; अपार 
सुखमासार, उज्ज्वल शृज्ञार और लीला-चमत्कारका 
तदाकार अभेद सावयव पारस्परिक व्यवहार है । ये दोनो 
एकप्राण, एकात्मा और एकतत्त्व हैं। लेह-विवश हो 
असीम परमानन्द-ग्रेम-पीयूष पान करनेकें लिये एक ही प्राण 
दो देहके रूपमें प्रकट होकर अप्रमेय दिव्य रसका अनन्त 
प्रवाह बहा रहे हैं । जैसे चन्द-चन्द्रिका, प्रभाकर-प्रभा 
तथा अमरकोश और उसका धूम्न एकवूसरेसे एथक्‌ नहीं 
हैं, उसी प्रकार हमारे युगलसरकारके युगल शरीर होनेपर 
भी, ये यस्तुतः अभिन्न हैं । इनकी विभिन्नता असम्भव 
है। ये एक क्षणमात्र भी एक-दूसरेसे विलग नहीं हो 
सकते । जैसे-- 

(आ) कृष्णप्राणाधिका राधा राधाप्राणाधिको हरिः । 

जीवने निधने नित्यं राधाकृष्णौ रतिर्मम ॥ 

कृष्णदेवमयी राधा राधादेवीमयो हरिः। 

जीवने निधने नित्यं राधाकृष्णौ गतिमंम॥ 

राधाकृष्णात्मक नित्यं कृष्णराधात्मक स्रुवम्‌ । 

जीवने निधने नित्यं राधाकृष्णौ गतिमंम ॥ 

२८ x xX > 


जहाँ कृष्ण राघा तह, जहे रावा तँ कक्ष \ 
न्यारे निमिष न होत कहुँ, समुशि करहु यह प्रश्न ॥ 


इस प्रकार प्रिया-प्रीतमका परस्पर प्रगाढ प्रेम 
प्रशंसनीय है और प्रवीण मीन-जलूवत्‌ अविचल, अनादि 
तथा अखण्ड है । 


यास्तयमें यदि श्रीकृष्ण-ग्राणेशवरी रासेइवरी राधिकाके 
परमतत्त्के आविभांव-प्रथक्रणकी कल्पना की जाय 
तो खयं श्रीकृष्ण भगवान्‌ खयमेव अपनी अरदधाङ्गसम्मूता 
अभिनेत्रीके अनुभूत दिव्य-आत्म-विभूतिके अभावसे 
शक्तिहीन हो जाते हें । यहाँतक कि यदि दुगलनामात्मक 
'राधेकृष्ण* शब्दसे “रकार? वर्णका लोप कर दिया जाय 
तो “रकार? के स्थानमें केवळ “आ? रह जाता है जिससे 
“आधेकृष्ण? प्रतीत होने लगते हैं | जेसे कि-- 
कौन कूँख कीरतकी कीरत प्रकास देतो , 
कौतुकी कन्हैया काज दूल्ही काहि कहते ७ 
दान दधि-घाटिनमें बृंदावन-वाटिनमें : 
काको दधि कूट प्रेम चित्त-चाह चहते॥ 
पदेलदरियाद* स्यामा खमिनी सलोनी बिनु, 
कैसे घनस्याम रस-रास रंग कहते १ 
आदिम न होती यंदे रोधकी रकार जोंपे , 
मेरे जान राचेकृष्ण अधिकृष्ण रहते॥ 
x x x x 
सुंदर स्वच्छंद सब्द सोमित समास हंद , 
ताके भिन्न अन्तर सो बोध नाहि छहते ! 
रतैः ब्रह्मांड केसे जह्म जीव माया बिनु , 
उठते बिराट कैहूँ साक्ते जो न उहते॥ 
'दिरदरियावः काम का बिधि गरूर जातो , 
दीला हाव-मातं करा कासो अवगहते \ 
आदिमं न होती यदि राचेकी रकार जोपै , 
मेरे जान राधेकृष्ण आघेकृष्ण रहते॥ 
x > x x 
भगयान्‌ सच्चिदानन्दघनसे उनकी दिव्य 'चित्‌- 
शक्ति’ को विलग कर दिया जाय तो अखिल .विराट्वपु 
निश्चेष्ट जडवत्‌ रह जाता है । चेतनशक्तिसे विहीन होनेपर 
समस्त जीवभूत ( प्राणिमात्र ) शक्तिदीन शववत्‌ रद्द जाते 
हैं । अतः संसास्चक्र-सञ्चाळनके हेतु चेतन्य-गक्ति ही सर्व 
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कारणोंकी कारण है । ब्रह्म और शक्तिका परस्पर अविच्छिन्न 


सम्मिलन है। अर्थात्‌ सर्वशक्तिमान्‌ शक्तिरहित होनेपर 


संसारके स॒जन-संहारमे अशक्त हो जाते हैं । 
अतएव इन अनादि मूलाधारा परमाह्वादिनीशक्ति 
पखहास्वरूपिणी श्रीराधाका श्रीकृष्णके साथ घन-सोदामिनी, 
दिवस-यामिनीके समान पारस्परिक सम्बन्ध सच्च, अच्छेद्य तथा 
अभेद्य है । भीराधाजी नित्यबिद्दारिणी, नित्य-विद्दारकी 
बीजभूता, रसश्शङ्गारकी शिरोमूषणा तथा महारासकी 
अधिष्ठात्री रासेश्वरी हैं | खयं भगवान्‌ श्रीकृष्णने महारानी 
राधिकाकी प्रशंसामें कहा है-- | 
श्रीराधेरानी, तोही सां रगत में नीको \ 
सनि बिनु फनि, दीपक बिनु मंदिर, सुमन गंध बिनु फीको ॥ 
घन बिनु कोस, प्रजा बिनु राजा, कागत आधिक अनीको । 
नित-निहारकी नीज-बिहारिणि, रस-सिंगारको टेको ॥ 
भीराधा-नाम अनादि है) कल्पित नहीं | इसका अर्थ 
है 'श्रीकृष्णकी प्रासिके निमित्त विद्वान्‌ जिसकी आराधना 
करते हैं ।? राघाकी आराधना बिना भीकृष्णकी प्राति 
दुलभ है । 
ल्मी-नारायण-संवादके सामरहस्यमें कहा है-- 
अनाद्योऽयं पुरुष एक एवास्ति तदेवं रूपं विधाय सवान्‌ 
रसानू समाहरति, स्वयमेव नाचिकारूपं विधाय समाराधन- 
तत्परोऽभूत्‌ तस्मात्ता राधां रसिकनन्दां वेदविदो वदन्ति 
तस्मादानन्दमयोऽयं लोक इति । 
अर्थात्‌ वह अनादि पुरुष एक ही है । बही अपने 
रूपको दो प्रकारसे प्रकटकरके सब रसोंकों ग्रहण करता 
है। वह स्वयं ही नायिकारूपका विधान करके आराधनमें 
तत्पर होता है; इसी कारण थीराधाको वेद आनन्द 
देनेवाली कहते हैं ! जो हरिको वशीभूत करती है बह 
राघा है । - 
अनयाराधितो नूनं सगचान्‌ हरिरीखरः । 
राधारानीके कृपा-कटाक्षके बिना श्रीकृष्ण-प्रेमकी 
उपलब्धि नहीं हो सकती । 
भगवान खय कहते हैं-- 
त्वंसे प्राणाधिका राधे स्वं परा प्रेयसी वरा । 
यथा स्वं च तथाहं च भेदो नास्त्यावयोधु वम्‌ ॥ 


ॐ सामाद्शिकि शिरसा नमामि # 


यथा क्षौरे च धावल्यं यथाग्नौ दाहिका सति । 
यथा एथिव्यां गन्धश्च तथाहं स्वयि सन्ततः ॥ 
यदा तेजखिरूपोऽहं तेजोरूपासि स्वं तदा। 
सञ्षरीरो यदाहं च तदा स्वं हि शरीरिणी ॥ 
समाळीदास्वरूपा स्वस्‌” ०००००००५००००००७००००७७ 
. (न्मवैवर्ततपुराण ) 
ब्रह्मा कहते हैं-- | 

सबं कृष्णाडौङ्गसम्थूता तुल्या कृष्णेन सवंतः । 
श्रीकृष्णरत्वन्मयो राधा त्वं राधे र्वं हरिः स्वयम्‌॥ 

नहि वेदेषु मे इष्टो भेदः केन निरूपितः । 
अस्यांशा त्व॑ स्वदंशो वाप्यं केन निरूप्यते ॥ 
अन्यत्र कहा है 

रवं से प्राणाधिका राधे तव प्राणाधिकोऽप्यहस्‌ । 

न किन्चिदावयोभिन्नमेकावयवयोरिव ॥ 

दे राधे ! तुम मेरे प्रार्णोसे अधिक प्रिय हो, तुम 


परम प्रेयसी हो । जैसी तुम हो वैसा ही में हूँ । मेरा-ठम्हारा 
कुछ मी मेद नहीं है । जैसे दूधमें सफेदी, अमिमें दाहिका- 


शक्ति और जैसे प्रथिवीमें गन्ध है; उसी प्रकार मैं तुममें स्थित 


हूँ । मैं तेजस्विरूप हूँ तो तुम तेजरूपा हो; जब मैं शरीर 
धारी होता हूँ तब तुम शरीरघारिणी होती हो ! तात्पर्ये यह 
कि तुम मेरी अद्धारास्वरूपा हो |! ॥ 

तुम कृष्णके अद्धांगसे सम्भूत हो, सब माँतिसे कृष्णके 
वुल्य ही हो । श्रीकृष्ण राधामय और श्रीराधा झष्णमय हैं 
किसीने वेदमें हमारा भेद नहीं देखा है। इनके अंश तुम वा 
तुम्हारे अंश यह हैं । इस मेदका कौन निरूपण कर सकता है!” . 


(हे राघे ! तुम मेरे प्राणके समान और मैं तुम्हारे प्राणके 
समान हूँ । एक ही शरीरके अवयवोकी माति तुममें और 
मुझमें कोई भेद नहीं है ।! ० 

आत्मा तु राधिका तस्य तयैव रमणादसौ । 

आत्मारामतया 'चासेः प्रोच्यते गूठवेदिभिः ॥ 

«“०००«००० ०००००» ००० भमा ख॒ एवास्ति सेव सः । 

( स्कन्दपुराण ) 


“उनके साथ रमण करनेसे राधिका साक्षात्‌ उनकी 
आत्मा है, गूढ़ तत्त्वके ज्ञाता आत्मारामके खरूपसे उनको 
जानते हैं । यह राधा साक्षात्‌ कृष्ण ही हैं, कृष्ण राधा हैं । 


# अमित महिमा क्षे 


FNS oes 


रसो यः परमानन्द एक एव द्विधा सदा। 
शीराधाङष्णरूपाभ्यां तस्यै तस्मै नमो नमः ॥ 

( पद्मपुराण पाताल० ) 
राधा कृष्णात्मिका निर्यं कृष्णो राघात्मको भुवस्‌ । 
शृन्दावनेइवरी राधा राधैवाराध्यते सया ॥ 
यः कृष्ण; सापि राधा च या राधा कृष्ण एव सः । 
एक ज्योतिद्विधामिन्रं राधामाधवरूपकम्‌ ॥ 

( नरह्माण्डपुराण ) 
अर्थात्‌ जो यह परमानन्दरूप रस है बह एकही दो 
प्रकारका है और थीराधाकृष्णरूप है उसको नमस्कार करते 
हैं । राघाकी आत्मा नित्य श्रीकृष्ण हैं और कृष्णकी आत्मा 
| नित्य भीराधा हैं । इन्दावनकी ईश्वरी राधा हैं, इस कारण 
मैं ( कृष्ण ) राधाकी नित्य आराधना करता हूँ । जो कृष्ण 
हैं बही राधा हैं और जो राधा हैं वही कृष्ण हैं । राघा- 
माधवरूपसे एक ही ज्योति दो प्रकारसे प्रकट है। 
येयं राधा यश्च कृष्णो रसाब्धि- र 
देहश्रैकः क्रीडनार्थं द्विधाभूत्‌। 
देहो यथा छायया शोभमानः 
शृण्वन्‌ पठम्‌ याति तदास छुद्धस्‌ ॥ 
र ( रांधातापिनी ) 
जो यह राधा और जो यह कृष्ण रसके सागर हैं बह 
एक ही दो रूप हुए हैं। जेसे छायासे देह शोभायमान होती 
है, इस प्रकार दोनों हैं; उनके चरित्र पढ्ने-सुननेसे प्राणी 
उनके शुद्ध घामको प्राप्त होता है । 
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उपासकोके हितके लिये सञिदानन्दघनका द्विधा स्वरूप 
प्रकट होता दै । गौर-तेजके साथ इयाम-तेजंका नित्य विहार 
है । और प्रत्यक्ष देखनेमें भ्रीकृष्णखरूपान्तरगत श्रीराघाकी 
गौर-तेजोमयी दिव्यमूर्ति भासित होती है । उसी प्रकार 
भीराधाके खरूपान्तरगत श्रीकृष्णकी स्याम-तेजोमय सुन्दर 
सलोनी सबली सरत भासित होती है । जैसे-- 

स्वामरु अंतस गौर है, गोर-सु अंतस स्याम। 

जुगक जुगरु छनि छलकि छकि, जुगल मुकुर छबि चाम॥ 

देखिये ! इसी दिव्य गौर तेजोमय रूपराशिकी महिमा 
श्ीञङ्करजी वर्णन करते हैं। गोपालसहस्ननाममें लिखा है - 

गौरतेजो विना यस्तु इयामतेजः . समचंयेत्‌ । 

जपेद्वा ध्यायते वापि स अवेद्‌ पातकी शिवे ॥ 


अर्थात्‌ है दिवे | गौर-तेज अर्थात्‌ श्रीराधाजीके बिना 
इयाम-तेज श्रीकृष्णको फल-मेद अन्य-बुद्धिसे पूजन, जप 
तथा ध्यान करता है वह पातकी होता है ।” भगवान्‌ स्वयं 
कहते हैं-- 
आवयोबु द्विमेदं च यः करोति नराधमः। 
तस्य चासः कालसूत्रे यावचन्द्रदिवाकरौ ध 
( जक्षवेवत्तपुराण ) 
अर्थात्‌ मुझमें (क्याम-तेजमे) और तुझमें (गौर-तेजमें) 
जो अधम नर मेद मानता है वह जबतक चन्द्रमा और 
सूर्य रहेंगे तबतक कालसूत-नरकमै रहेगा । 
बोलो श्रीनिकुञ्जेश्वरी इन्दावनविहारिणी श्रीराघा- 
रानीकी जय ! 


— oe 


अमित महिमा 
जयति श्वीराधिके ! सकल सुखसाधिके, तरुनि-मनि नित्त-नव-तञ-किसोरी । 
छृष्ण-तचु-लीन धन-रूपकी चातकी, छृष्ण-सुख-हिमकिरनकी चकोरी । 
कृष्ण-टग-सूंग-बिस्लाम-द्ित. पद्मचिनी,. कृष्ण-दग-सगज-बंधन-खुडोरी ॥ 
छृष्ण-भचुराग-मकरंदकी मधुकरी, झष्ण-गुन-गान-रख-सिंघु-बोरी । 
और आश्रयं कहूँ मैं न देख्यौ सुन्यौ, चतुर चौसठ कळा तदपि भोरी॥ 
बिमुख परःचित्ततेश चित्त जाको सदा, करत निज नाइकी चित्त चोरो । 
प्रकृति यह “गदाधरः कद्दत कैसे चने, अमित महिमा इतै बुद्धि थोरी ॥ 


र्‍ण्गदाधर 
-- ¬ 


श्रीसीता-तत्त 


[१] 
( पूज्यपाद औश्रीभार्गव शिवरामकिङ्कर योगत्रयानन्द स्वामौजीके उपदेश ) 


यद्भावसाधनम्‌ । 
सीतातच्त्वमुपास्महे ॥ & 


इच्छाज्ञानक्रियादाक्तित्रयं 
तदूब्रह्मसत्तासासान्यं 


वक्ता--रमा | आज सीतानवमी है । 
जिज्ञासु ( र्मा )--पशचाङ्गमें मैने एक चित्र देखा दै 


जिसके नीचे लिखा है-श्रीश्रीसीतानवमीब्रतम्‌।' दादा ! 


# सौता-तत्त्व क्या दै, यह उपर्युक्त कोकमें स्पष्टरूपसे 
बतलाया गया है । इच्छा, शान और क्रिया, इस शाक्ति-त्रयके 
स्वरूपके शानसे जो भाव बिमल बुद्धि-दर्पणमें प्रातिफालित होता दै, 
वह ब्रह्मसत्तासामान्य--वह अखण्ड सचिदानन्दमय ब्रह्मभाव ही 
सोता-तत्त्व दै । सीता-उपनिषदमें कहा गया दै- “सीता सर्वे- 
चेदमयी हैं, सर्वदेवमयी हैं, सर्वलोकमयी हैं ।! कहना न होगा 
. कि “सीता सर्ववेदमयी हे? इस बातका यदि अभिप्राय जानना 
हो तो पहले वेदका स्वरूप जानना होगा । ऋगादि वेद-वय 
इच्छा, क्रिया तथा शान-शक्ति-खरूप हैं । “सीता'-शब्दका उच्चारण 
करनेपर साधारणतः लोगॉके चित्तमें जा भाव उदय होता है, 
उस भावसे सीताको सर्ववेदमयी समझना असम्भव है । “सीता 
मगवतो शैया मूलप्रक्तिसंश्ञिता”-सीतोपानिषद्‌ । “सीताको 
मूलप्रकृतिसंशिता भगवती जानना? सीतोपनिषद्को यह बात भी 
दुबोध्य वा अवोध्य है, इसमें मी सन्देह नहीं । 
“सा देवी त्रिविधा भवति शक्त्यात्मना-इच्छाशक्ति:, 
क्रियाशक्तिः, साक्षाच्छक्तिरितिः--सीतोपानिषद्‌ । अर्थात्‌ सीता- 
देवी शाक्त्यात्मामें इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति तथा साक्षात-शाक्तिके 
भेदसे त्रिविधा हैं। सीतोपनिषद्में सीतादेवी मूलप्रकृति तथा 
ग्रणनसरूपेणी कही गयो दे ( “मूलप्रकृतिरूपत्वात सा सीता 
प्रकृति: स्म्रता । प्रणवप्रक्कतिरूपत्वात्‌ सा सीता प्रक्कतिरुच्यते- 
सीतोप० )। सीतादेवीको मूल-प्रकृति वा प्रणवखरूपिणों कहनेसे हो 
यह सूचित होता दै कि सीतादेवी सर्ववेदमयी हैं; इच्छा, क्रिया 
तथा शान- इन शक्तित्रयका तत्त्वज्ञान ही सीता-तत्तका प्रकाशक 
है। शान, क्रिया ओर इच्छा” ये सत्त्व, रजः ओर तम:--इन 
' शुणत्रयात्मिका प्रतिके हो कार्य हैं.। 'अथातखियुणात्मकः संसार 
इत्युच्यते । सत्त्व रजस्तमश्चेति गुणा भवन्ति। ताइशज्ञानेच्छा- 
क्रियाक्रमनियमेन गुणा वेदितव्या भवान्ति ॥? (मद्दषिं गारर्यायण- 
अणीत प्रणववाद ) । 


इस महीनेकी इस तिथिको सीतादेवीने जन्म ग्रहण किया 
था; क्या इसीसे इसका नाम “सीतानवमी? पड़ा है! 


वक्ता हौँ, आज ब्रह्मविद्याखरूपिणी, सर्ववेदमयी, 
सर्वदेवमयी, सर्वोकमयी, 'सर्वकीतिमयी, सर्वधर्ममयी, 
सर्वाधारकार्यकारणमयी, इच्छा, ज्ञान तथा क्रियाशक्तिमयी, 
विश्वमाता, महालक्ष्मी सीतादेबीके जगतूके हितार्थ स्थूळ रूपमै 
प्रथिवीपर अवतरित होनेका दिन है । आजका दिन जगतूके 
लिये क्या ही आनन्दका है! क्या ही सोमाग्यका है !! 
आज जगत्को विशुद्ध ज्ञान तथा भक्ति सिखानेके लिये; 
निखिल कोमल भावाका बिमल रूप दिखानेके छिये 
जगन्माताके इस दुःखमय मत्य-घाममें स्थूलरूपमें प्रकट 
होनेका दिन है । अहा ! किसी अवस्थामें भी जिनका चित्त 
सर्वाभिराम राम-रूपको छोड़कर अन्य किसी रूपमें गमन 
नहीं करता; जिनके चरित्रका स्मरण करनेपर पातिब्रतकी 
विमल छवि नेत्रोके सामने नाचने लगती है; प्रथिवीके अन्य 
किसी देशमें, किसी कालमें, कोई कवि जिनके आदर 
प्वरित्रकी पूर्ण छवि अपनी कल्पनारूपी तूलिकाद्वारा 
अंकित करनेमें समथ न हो सका; जिनके मातृभावकी 
उपमा नहीं, जिनके पातिव्रतकी तुना नहीं; जिनके घैयंकी 
सीमा नहीं, जिनकी कोमलताका इष्टान्त-स्थळ नहीं; 
जिनकी विमल तेजस्विता अनुपमेय है; शरणागत भक्तोंपर ' 
जिनका प्रेम, दुःखितौपर जिनकी करुणा अतुलनीय है; 
जिनका सुस्निग्ध, सोममय हृदय देखकर अग्निको भी 
शीतवीर्यं होना पड़ा था; जिनके समान तपखिनी कोई 
त्रिलोकमें भी नहीं है; जो कृपाकर जीवको यह सिखा गयी 
हैं कि परमात्माको पानेके लिये जीवको किस तरह साधना 
करनी पड़ती है, झज्ञानका नाश करनेके लिये किस प्रकारः 
के कठोर तपश्ररणकी आवश्यकता है; जिन्होंने यह बतलाने- 
के लिये “वेदवती? का रूप धारण किया था कि जगत्खामी- 
को स्वामिरूपसे प्राप्त करनेके लिये किस प्रकारकी साधना 
करनी पड़ती है; जिन्होंने यह समझानेके लिये विविध 
लीळाएँ की हैं कि वेदके आश्रयसे च्युत हो जानेपर शाख" 
की कैसी दुर्गति होती है, वेदसे छूटा हुआ शालन और 
रामसे छूटी हुई सीता एक ही चीज़ है; जिन्होंने जगत्को 


ॐ श्रीसीता-तच््व ॐ - 


प््न्न्व्व्व्क्््स्य््य्य्य्प्प्प्प्प्य्प्प्क्क्क्क्क्क््््क्क्क्क्क्क्क्क्क््क्क्क्क्क्क्क््क्व्व्क्स्््््न्यि 


यह स्पष्टरूपसे सिखा दिया है कि ऐश्वर्यमदोन्मत्त, कामो- 
पहत; अविवेकीकी केसी दुर्दशा होती है; जिनकी कासे 
मृत जीवित हुए, उन सर्वविद्याशरीरिणी सीतादेवीके 
एथ्वीपर स्थूछरूपमें अवतरणका आज गुम दिन है। 
जिज्ञास ( रमा )-आपने कहा हे--सीतादेवी सर्व- 
| वेदमयी हैं, सीतादेवी स्वंदेवमयी हैं । आपकी इन बातोंका 
अथ क्या है १ “वेद! क्या है, सो तो मैं नहीं जानती । सुना 
है, जी-जातिको वेदका अधिकार नहीं है । दादा ! जिनको 
वेदका अधिकार नहीं, वे कैसे सीतादेवीको जान सकेंगे ! 
' दादा ! स्लरियोंको वेदका अधिकार क्यो नहीं हे ! जगन्माताने 
तो स््री-रूपमें ही अपना रूप ( बेद-रूप ) प्रकट किया है, 
वेदयती-रूप तो ख्री-ल्प ही है; तो फिर वेदका अधिकार 
` स्त्रियांको क्यों नहीं रहेगा ! जो सर्वशक्तिमयी हैं, क्या वह 
अनधिकारीको अधिकारी नहीं बना सकतीं ! 


; वक्ता-रमा ! तुम्हारा प्रश्न बड़ा सुन्दर है; मैं आगे 
`` - चलकर तुम्हारे इस प्रश्‍नका विशादरूपसे समाधान कर 
दूँगा । यहाँ संश्षेपमें कुछ कहता हूँ, सावधान होकर सुनो । 
, यहाँपर मैं पहले ही यह कह रखता हूँ कि सीतादेवी केवल 

वेदमयी ही नहीं हैं, बल्कि सर्वशा्रमयी मी हैं; पुराण, 
इतिहास ( जिनमें खियाँका भी अधिकार है, जो वेदकी ही 
सरल तथा मधुर व्याख्या हैं), दर्शन इत्यादि सब विद्याएँ 
अनुग्रहशक्तिखरूपिणी सीतादेवीके ही रूप हैं । 

x FR x 


सीतादेवी वेदशास्रमयी हैं । यदि तुम उनके शरणागत 
हो सको; यदि सर्वान्तःकरणसे, सरल भावसे इस प्रकार 
उनके प्रति आत्मनिवेदन कर सको कि “माँ ! में अपराधोंका 
घर हूँ, मैं अकिञ्चन हूँ; मैं अगति हूँ, तुम मेरी उपायस्बरूप 
बनो; तुम सबकी आश्रय हो; मेरी भी आश्रय बनो; मुझको 
अपने स्वाधार चरणोंमें अहण करो? तो तुम कृतार्थ हो 
जाओगी । जो इस तरहसे सीतादेवीके चरणोंमें प्रपन्न हो 
जाते हैं, इसमें संशय नहीं कि उनके सारे अभाव विनष्ट 
हो जाते हैं, सब प्रकारके तप केवळ इसी एक बातसे उनके 
लिये पूर्ण हो जाते हैं, उन्हें उसी क्षण सब तीर्थोमें भ्रमण 
करने, सब प्रकारके याका अनुष्ठान करने और सब तरहके 
दान देने आदि धर्मांचरणोंकी फल्ग्रात्ति हो जाती है, 
मोक्ष उन्हें करतलगत हो जाता है | # 
# छतान्यननेन सर्वाणि तपांसि वदतां वर। 
सर्वे तोथीः सबैयशाः सबैदानानि च क्षणात्‌। 
कृतान्यनेन मोक्षश्च तस्य हस्ते न संशय; ॥ 
. ( अहिबुंघ्न्यसहिता अ० १७ ) 


१९७ 


जिज्ञासु (रमा )-सीतादेवी वेदशाल्ममयी है”-इस 
वाक्यका क्या अर्थ है? विद! क्या दै, शाल्न' क्या है, सो तो 
मैं टीक-ठीक नहीँ जानती । इस सम्बन्धमें मेरी तो यही 
धारणा है कि 'वेद? और “गाजर अन्यविदोषके नाम हैं। और 
मैं यह भी जानती हूँ कि सीतादेवी जनक राजाकी कन्या 
तथा श्रीरामचन्द्रकी पत्नी हें । आपके मुखसे बहुत बार 
मैने सुना है कि श्रीरामचन्द्र भगवान, विष्णु है; वे भयङ्कर 
दुष्ट दुर्धषं रावणादि राक्षसोंका वध करके घर्मस्थापन 
करनेके लिये, अझान्तिसागरमें मभ; सर्वदा उत्पीडित 
लोगोंको शान्ति देनेके लिये; उन्हें निरुपद्रव करनेके लिये, 
इच्छानुसार मनुष्यरूपमें अवतीणं हुए थे । सीतादेवी 
साक्षात्‌ जगन्माता कमला हैं, इन्होंने ळीलासे मनुष्य-रूप 
घारण किया था । 

x २८ x 
बक्ता--» > > जो;' जो नहीं हे, यह कमी उसे 


- यथार्थरूपसे नहीं जान सकता । समी मनुष्य 'पूर्णमनुष्य' 
` के स्वरूपको नहीं ग्रहण कर सकते | जिस परिमाणमें मनुष्यत्व 


का--मनुष्योचित धर्मका विकास होता दै, मनुष्य उसी 
परिमाणमें “मनुष्य'-शब्दका यथार्थ अर्थ समझनेमे समर्थ 
होता है । अतः जब कोई पूर्णमनुष्य होता है तमी यह 
“पूणेमनुष्य? का वास्तविक अर्थ अहण कर पाता है । इसी 
तरह दिवता हुए बिना, मनुष्य-भाबमें देवभाव लाये बिना 
कोई 'देवता”शब्दका वास्तविक अर्थ नहीं जान सकता । 
यदि देवताको यथार्थरूपमें जानना हो तो देवता होना 
पड़ेगा । वेद और शास्त्रमे इसीलिये कहा गया है कि देवता 
होकर देवताकी अर्चना करो, शिव होकर शिवकी अचना 
करो, राम होकर रामकी अर्चना करो । किसी देवताकी पूजा 
करते समय क्या करना होता है, झाख्नोक्त पूजा-विधिका 
तत्त्व क्या है; यह जान सकनेपर तुम्हें माळम होगा कि 
पूजा-विधिका उपदेश देते समय शात्रने यही बताया है कि 
किस तरह पूज्य या उपास्यदेव होना पड़ता है। अतः 
अनन्त हुए बिना “अनन्त?इाब्दके वास्तविक अर्थका 
बोध नहीं हो सकता । देवता हुए बिना कोई 'देवता?- 
शब्दका यथार्थ अर्थ जान नहीं सकता । स्कन्दपुराणमें 
कहा है सीता कमला हैं; ये जगन्माता हैं; इन्होंने लीलासे 
मनुष्यमूर्ति धारण की है; ये देवत्वमें देवदेहा (देबशरीरिणी) 
हैं, मनुष्यत्वमें मानुषी हैँ; ये विष्णुदेहके अनुरूप अपनी 
देह धारण करती हैं । 
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कमलेयं जगन्माता लीलामानुषविग्रह । 
देवस्वे देवदेहेयं सनुष्यस्वे च मानुषी। 
दिष्णोदेहादुरूपां वै करोस्येषात्मनस्तनूम ॥ 
(स्क० नझ० सेतुमाहात्म्य ) 
x x x 


लीला-मनुष्य होकर भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रने तथा 
जगन्माता कमला, सर्ववेदमयी, सबलोकमयी सीतादेवीने 
देयता और मनुष्य दोनोंका ही कितना उपकार किया है- 
यह सोचनेपर हृदय अत्यन्त विस्मित हो जाता हे; झृतज्ञता- 
से परिपूर्ण हो जाता.है । मनुष्य किस तरह पूर्ण देवत्यको 
प्रात कर सकता है, यह भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र तथा 
भगवती सीतादेवी जगत्‌को सिखा गयी हैं । मेरा यह कथन 
सोलहों आने सत्य है; सीता-तत्त्यमें तुम्हें यह. बात समझाने- 
की चेष्टा करूँगा । सीता-उपनिषदूर्मे यह पूर्णरूपसे वर्णित 
है कि सीता कौन हैं । सीतोपनिषदूर्म सीतादेवीका स्वरूप 
प्रदर्शित करनेके लिये जो कुछ कहा गया है उसकी सम्यक्‌ 
रूपसे व्याख्या करनेकी शक्ति मुझमें नहीं हे । अगर सम्यक्‌ 
रूपसे उसकी व्याख्या करनी हो तो वेदका स्वरूप दिखाना 
पडेगा; निखिल शास्र या विष्णुका स्वरूप दिखाना पड़ेगा, 
सब प्रकारकी शक्तियांका तत्व समझाना पड़ेगा | अखण्ड 
सब्चिदानन्दमय ब्रह्मतत्त्य ही 'सीता-तत्त्व' है--सीतोपनिषद्‌ने 
यही समझाया है । सीता 'सर्ववेदमयी' हैं; 'सर्वेदेवमयो हें, 
“सर्वलळोकमयी? हैं; सीता भगवती मूल प्रकृति हैं; सीता प्रणव- 
स्वरूपिणी हैं; सीता इच्छा-शक्ति हैं, क्रिया-शक्ति हैं, साक्षात्‌ 
शक्ति हैं; सीता त्रिगुणात्मक संसार हैं; सीता त्रिगुणातीता-- 
अखण्डसचिदानन्दमयी हैं । सीतादेवी श्री अथवा महालक्ष्मी 
हैं; जिनपर इष्टि पड़नेपर फिर वे उन्हें छोड़ अन्यत्र जाना 
नहीं चाहते; जा नहीं सकते, जो रमणीय हैं, जो सोन्दयका 
आकर हैं, जो माधुयंकी खानि हैं, जिन्हें देखनेहीके लिये 
इृकशक्ति दृकशक्ति-रूपमें परिणत हुई है, एकमात्र जो सबका 
लक्ष्य हैं, जिनके आश्रयमें सब कोई वतमान हें, जिनका 
आश्रय ग्रहण करनेकी सब किसीकी अभिलाषा है, वह 


लक्ष्मी हँ, वह भी हैं; सीतादेवी वही लक्ष्यमाणा लक्ष्मी या 


सर्वाश्रयमयी श्री हें । 


शरीरिति छक्ष्मीरिति लक्ष्यमाणा भवतीति विज्ञायत्ते । 
( सीतोपतिषद्‌) 


ॐ तामादिशक्तिं शिरखा नमामि ॐ 


ITT 
~ 


सीतादेवी सब प्राणियोंका रोग शमन करनेवाली हैं, 
सीतादेवी सब प्राणियोंकी पोषिका-शक्तिरूपा हैं । 

सर्वीषधीनां सवंप्राणिनां पोषणार्थं सवंरूपा अवति । 

( सीतोपानिषदू) 

सीतोपनिषद्मे सीताका स्वरूप वर्णन करनेके लिये 
इस प्रकारकी बातें कही गयी हैं । इसीलिये मैंने कहा है 
कि सीतोपनिषदूमे सीतादेवीके खरूप-प्रदशनाथ जो कुछ 
कहा गया है, सम्यक्रूपसे उसकी व्याख्या करनेकी शक्ति 
मुझमें नहीं है । 

जिशासु-तो क्या सीतादेवीका स्वरूप जाननेका कोई 
उपाय नहीं है ! 

वक्ता-सो क्‍यों ! सीतादेवीका स्वरूप जाननेका उपाय 
है । मैंने तो तुम्हें बह उपाय बता दिया है । 


जिज्ञासु-वह उपाय क्या है £ वह तो मेरी समझमें 
आया ही नहीं । 


वक्ता-वइ उपाय है सीतादेवीके चरणोमें प्रपन्न होना, 
उनके शरणागत होना । “माँ ! में अपराधोंका घर हूँ, मैं 
अकिञ्चन हूँ; माँ ! मैं अगति हूँ, तुम्हें छोड़ मेरा अपना 
और कोई नहीं है; माँ ! तुर्म्ही अगतिकी गति हो, तुम्ही 
निराश्रयकी आश्रय हो; तुम अकिञ्चनकी सर्वस्व हो, मैं 
तुम्हारे चरणौमें अपना अहंभाव सर्वोन्तःकरणसे समर्पण 
करता हुँ, तुम मुझे अपने स्वाश्रय चरणोंमें अहण करो । 
माँ ! में तुम्हारा हूँ-इस तरह माँके चरणाँमै आत्म- 
निवेदन करना ही माको पानेका, माको यथार्थरूपमें 
जाननेका एकमात्र उपाय है; इसीका नाम अविराम 
(नमो नमः करना” है । सर्ववेदमयी, सर्वशास्रमयी सीतादेवीने 
खयं ही अपनी प्रातिका, पूणरूपसे अपनेको जाननेका, 
अपने समीपवत्तीं होनेका यह उपाय बता दिया है। 2% 


जिज्ञासु-करुणामयी सीतादेबीकी पाके बिना उन्हे 
जानना असम्भव है, यह बात. आपकी कृपासे क्रमशः मेरी 
समझमें आ रही है । क्या मनुष्य मनुष्यमात्रको ही ठीक 
तौरसे जान सकता है? मनुष्यमें जो देवत्य है, क्या 
मनुष्यमात्र ही उसे लक्ष्य करते हँ! अतः इसमें कोई 
सन्देह नहीं कि देवता हुए बिना देवताका स्वरूप देखना 
सम्भव नहीं । 'सीतादेबी देवत्वमें देव-देहा हैं, मनुष्यत्वमें 
मनुष्य-विग्रहा हे ---स्कन्दपुराणकी यह वात कितनी सुन्दर 
है; किन्तु मैं इसे अनुभव करनेमें असमर्थ हूँ | 


क श्रीसीता-तरव # 


१९९ 


III आआआ 


os 


वक्ता-यह वात क्रमशः तुम्हारी समझमें आयेगी कि 
स्थावर, जङ्गम पदार्थोकी जो एयक्‌-एथक्‌ आकृतियाँ होती 
हे--इसका कोई सूकम अथवा आन्तरिक कारण है | प्रकृति 
सब प्रकारका रूप धारण कर सकती है; प्रकृति देवता प्रसव 
करती है, प्रकृति मनुष्यकी सृष्टि करती है, प्रकृतिसे घार्मिक, 
सौम्य, विविधगुण विष्ट प्रजाकी उत्पत्ति होती है, प्रकृति 
फिर घोर अधार्मिक, असौम्य, सर्वदोषागार, सत्र मनुष्योमें 
क्षोम पदा करनेवाली कुसन्तान भी पैदा करती है । 
सीतोपनिषद्मे सीतादेवी मूळ प्रकृति बतायी गयी हैं । 
अतएव सीतादेवी सर्ववेदमयी हैं, सर्वदेवमयी हैं, सर्वलोक- 
मयी हैं | मूल-प्रकृति सर्बशक्तिमयी हैं; अतः मूल-प्रकृति- 
स्वरूपिणी सीतादेवी देव-देहा हैं, लीलासे मनुष्य-देह धारण 
करती हँ--इस बातपर विश्वास करनेमें कोई वाघा नहीं हो 
सकती । “ये ( सीतादेवी ) विष्णुदेहके अनुरूप अपनी देह 
स्वीकार करती हैं; हे विष्णो ! ( हे रामचन्द्र ! ) आप जब- 
जब जो-जो अवतार स्वीकार करते हैं, तब-तब यह आपकी 
सङ्चिनी होती दैं^-स्कन्दपुराणोक्त पावक-देवकी यह बात 
युक्तिविरुद्ध मानकर कदापि अविश्वास करनेयोग्य नहीं है । 
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जिज्ञासु-( नन्दकिशोर विद्यानन्द ) आज सीतोपनिषदूकी 
कुछ संक्षिप्त व्याख्या सुनना चाहता हूँ; यद्यपि सीतातत्त्वको 


छृदयज्ञम करनेकी यथार्थ योग्यता मुझमें नहीं है तथापि ` 


श्रीमुखके उपदेश सुनते-सुनते कुछ तो योग्यता आ ही 
जायगी, ऐसी आशा है । 


वक्ता-देवताओंने प्रजापतिके पास जाकर उनसे पूछा-- 
“सीता कौन हैं ? उनका खरूप क्या है? प्रजापतिने 
कहा- “वह सीता हैं;” अर्थात्‌ तुमलोग जिनका स्वरूप 
जानना चाहते हो उनका खरूप तो 'सीता”शब्द ही 
व्यक्त कर रहा है । स, ई, त-ये तीन अक्षरे ही उनके स्वरूपके 
वाचक हैं । सब यस्तुआँकी यह मृल-प्रकृति हँ, इसलिये 
“प्रकृति! नामसे ज्ञात हैं । 

मूल-प्रकृति कौन-सा पदार्थ है ! जो दूसरे किसी पदार्थ- 
का कार्य नहीं हैं, जिनका और कोई मूल नहीं है, जो खय॑ 
अमूल हैं, जो अविकृति हैं, बह “प्रकृति! हैं । ( प्रकृति 
जगत्‌की सष्टिखिति-संहारकारिणी दश वह जगत्‌-कारण ई ।) 
प्रणव ही प्रकृतिका रूप है; प्रणव ईश्वरका वाचक है; प्रणय 
भगवान्‌ भीरामचन्द्रका रूप दै । जिसके द्वारा कुछ प्रकृत 


होता है, उसे प्रकृति कहते हैं । विश्वजगत्‌ किसके द्वारा 
प्र-कृत है ! सत्त्व, रज और तम इन तीन गुण के द्वारा । चूँ कि 
“अ”कार; 'उ'कार, 'म'कारात्मक प्रणवसे ही जगत्‌ उत्पन्न 
हुआ है, इसलिये प्रणव ही प्रकृति है । मूल-प्रकृतिका खरूप 
है प्रणव अथात्‌ चैतन्याधिष्ठित गुणत्रय, यह बात दो बार 
कही गयी है । सम्भवतः इसे पुनरुक्तिदोष कहा जा सकता 
हे । किन्तु नहीं, मूल-प्रकृतिका खरूप समझानेके लिये ही 
द्वितीय बार इसका उल्लेख किया गया हे । स-ई-त- इन 
वर्णत्रयात्मिका सीताको चेतन्याधिष्ठिता माया जानना 
चाहिये । 

“विष्णुः प्रपञ्चबीजञ्च' इत्यादि- विश्व-जगत्‌ नाना 


- आकार धारण करता है, इसलिये इसे “प्रपञ्च? कहते हैं; 


जो प्रकृष्ूपसे पञ्चीकृत या वित्त होता है, उसे 'प्रपञ्च” 
कहते हैं । विष्णु ही प्रपश्चबीज हैं । ब्याप्सर्थक विश घातु- 
से “बिष्णु” पद सिद्ध हुआ है | विष्णु ही बिश्वमै ब्यास 
होते हैं । 
यथैव वटसीजस्थः प्राकृतश्च महान्‌ द्रुमः । 
तयैव रासबोजस्थं जगदेतच्चराचरम्‌ ॥ 
-इत्यादि राभपूर्वतापनीय उपनिषद्के वाक्योंकों यहाँ 
स्मरण करना चाहिये । 


“सत्‌? "चित्‌? और 'आनन्द'--ये समी सीताके रूप हैं 
( चाहे परिच्छिन्नभावसै देखा जाय अथवा अपरिच्छिन्नः 
भावसे ) । 


माके दो रूप हँ -व्पव्यक्त और व्यक्त । अव्यक्तरूपिणी 
महामाया किस तरह व्यक्तरूप धारण करती हैं, अब यही 
कह रहे हैं । 

“प्रथा राब्दजद्यामयी स्वाध्यायकारे प्रसन्ना आँका 
प्रथम व्यक्त रूप है उनका “शब्दब्रह्ममय? रूप; अर्थात्‌ वेद, 
पुराण आदि पढ्नेके समय जिनकी कृपासे हम उन्हें ( उन 
शास्त्रॉको ) समझा. करते हैं, उनको जाना करते हैं, माका 
यह रूप । खाध्याय या वेदपाठ करते-करते ( अर्थबोध 
तथा यथार्थ मननादिके साथ ) जत्र पहले आनन्दानुभव 


होता है, तब फिर सीताका दशन होता है। साध्याय 


करते-करते ऐसा खयाल होता हैँ कि में अशेष पापपङ्कमे 
निमग्न था, अत्र वेदाध्ययन करके निष्पाप हुआ, मैंने सीताके 
रूपका दर्शन किया। यह नहीं कि केवल में ही एक वेदाध्ययन 
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कर रहा हूँ और मॉकी कृपासे उसकी अर्थापलव्थि करके 
आनन्दलाम कर रहा हूँ, प्रत्युत इसके पहले भी जिस किसीने 
वेदाध्ययन करके आनन्दलाभ किया दै, उसे भी मॉकी ही 
कृपासे उसकी अर्थोपलब्धि हुई है और आनन्द मिला है। 
सबसे पहले ब्रह्मा आदिने ही माँका स्मरण किया था और 
वेदाध्ययन किया था । ! 


(ढितीया भूतके हराम समुत्प्ता'--यही माके अवतारका 
रूप है । साँका द्वितीय व्यक्तरूप वही है, जिसमें वह भूतळपर 
हलाग्रमे जानकीरूपसे अभिव्यक्त हुई थीं । 

भूतके--आधार-शक्ति जो वस्तु है वह विष्णुकी ही 
शक्ति है। एयिवीशक्ति=आधारशाक्ति । सीता दी प्रथिवी हैँ 
जिस शक्तिने जगतको धारण कर रक्खा है । इसीलिये सीता 


पुथिवीस्थ होकर अवतीण हुई थीं । मननशीरू साधकको 


इसमे कुछ और मी विशेष तत्त्व दिखायी देगा । सूक्ष्म किस 
तरह स्थूल अवस्थाको प्राप्त होता है, यहॉपर यह विचार 
करना चाहिये । माका पहला व्यक्त रूप शब्दब्रह्ममय वा 
मातृकामय है । शब्दसे विश्व-जगत्‌ सृष्ट हुआ; है, अकारादि 
मातृका वर्ण ही व्यक्त जगतका पूर्व-रूप है, इत्यादि 
झाञ्रोक्तियांको यहॉपर स्मरण करना चाहिये | तदनन्तर 
पाश्चात्य विज्ञानद्वारा वर्णित जगत्के सुष्टितत्वको भी 
स्मरण करना चाहिये । नेहारिक सिद्धान्त (‘९ 
Nebular ‘Theory of Creati0n ) पूर्णेरूपसे भ्रमश्चन्य 
न होनेपर भी उसमें किञ्चित्‌ सत्यकी छाया है। एक 
अविमागापन्न विश्वव्यापी वाष्पमय अवस्था किस तरह 
घनीभूत या सम्मूच्छित होकर वर्तमान इक्यजगतूमें परिणत 
हो गयी है--इसका वर्णन पारुचात्य विज्ञानने किया है । 


सीताशक्ति पहले अपेक्षाकृत सूक्ष्म शब्दब्रह्ममयरूपमें 


अभिव्यक्त हुई थीं) तदनम्तर यह शक्ति क्रमशः घनीभूत या 
सम्मूच्छित (९००१९०५९१) _सम्मूच्छित (८०7१९०४९०) होकर अन्तंमें आधांरशक्तिरूप- 
मै- स्थूलरूपमे- प्रथिवीरूपमै अभिव्यक्त हुई । वे प्रथिवी- 
पर पड़ी हुई हैं इस अवश्थार्म जनकजीने उनको देखा । 

ऊपर माँकी दो अवस्थाओंकी बात कही गयी है, 
ये दो ही उनके व्यक्त रूप हैं | माका तृतीय रूप ईकार- 
रूपिणी अव्यक्ता मूल-प्रंकृतिका रूप है। यही संक्षेपमे सीताका 
स्वरूप है । यह शौनक ऋषिका उपदेश है । 

जिज्ञासु-मॉके व्यक्तावस्थाके पूर्वके रूपकी धारणा 
किस तरह की जा सकती है; ! ES 


# तामादिदाक्ति शिरखा नमामि * 


वक्ता--सामान्य ही विशेषका पूर्व रूप है । सामान्य 
दो प्रकारका है--परसामान्य और अपरसामान्य। जिसका 
( अथवा जिससे ) और कोई सामान्य भाव नहीं है, वह 
परसामान्य है । 'सत्तासामान्य' शब्दके अर्थकी उपलब्धि 
करनेकी चेष्टा करो । सत्तासामान्यपर एक और विशेषण 
ब्रह? देनेसे 'ब्रह्मसत्तासामान्य” पद बनता है । इसका 
अर्थ है अखण्डसत्तासामान्य वा अपरिच्छिन्नसत्तासामान्य | 
विश्व-जगत्‌की व्यक्तावस्थाके पूर्वकी अवस्थाका वर्णन करते 
हुए ऋग्वेदने कहा है 
न सृत्युरासीदसत॑ न तहि 
न रात्र्या अह्ण आसात प्रकेतः। 
स्वया तदेकं 
तस्माद्धान्य्ञ परः किञ्चनास ॥ 
(ऋग्वेदसंहिता १२९ । १० । २) 
अर्थात्‌ प्रलयकालमें मृत्यु न थी, सूर्य और चन्द्रमाके 
अमावके कारण तत्र दिया-रात्रिका ज्ञान न था; तब सर्व 
वेदान्तप्रसिद्ध ब्रह्मतत्त्व प्राणितवत्‌ विद्यमान था । 'प्राणितवत्‌? 
कहनेसे लोग निरुपाधि त्रझको जीवमावापन्न, जीववत्‌ 
क्रियाविशिष्ट खयाल कर सकते हैं । इसी आशङ्कासे वेदने 


“अबातूम? पदका प्रयोग किया है। उस समय ( सत, 
रज और तम ) त्रिगुणात्मिका प्रकृति या माया अपने 


आधार ब्रह्मके साथ अविमागापन्न होकर साम्यावस्थामें 
विद्यमान थी | तब क्रियाशील रजोगुणकी अनभिव्यक्तिके 
कारण किसी प्रकारकी क्रिया नहीं थी । 

इससे तुम माकी व्यक्तावस्थाके पहलेकी अवस्थाका कुछ 
अनुमान लगा सकते हो । 

श्रीरामसान्निध्यवशाउ्जगदानन्दकारिणो । 

उत्पत्तिस्थितिसंहारकारिणी सवदेहिनाम्‌ ॥ 

परमात्माकी शक्ति हैं, इसलिये सर्वदा ये उनके 
सान्निध्यमें रहती हैं । आनन्दमयके समीप, उनके साथ 
नित्ययुक्त होकर, विद्यमान हैं । अतः ये भी आनन्दमयी 
होंगी, इसमें सन्देह ही क्या है! आनन्दमयके साथ 
रहकर फिर यही जगत्को आनन्द देती हैं । माके लिये ही 
जगत्‌ आनन्द पाता है । 

जिरासु-यहा 'राम?-दाब्दके प्रयोग करनेकी आवश्यकता 
क्या दै! 

वत्ता-यहाँ “राम? शब्दमें प्रयोगकी विशिष्ट सार्थकता 
है । अखण्ड सच्चिदानन्दमय परमात्माका बोध करानेके 


आनीदुचातं 


क शीसोता-तरव॑ # 
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लिये ही यहाँपर 'रामर-शब्दका प्रयोग हुआ है । “आनम्द? 
जो वस्तु है, वह परमात्माका निजी रूप है । मॉका निजी 
रूप है सृष्टिस्थितिळ्यात्मक रूप । माँ जब मगवानसे प्रथक्‌ 
रूप धारण करती हैं, तब वह “असीता? ( असिता ) वा 
काली-रूप धारण करती हैं | माँ जब पिताके पास रहती 
हैं, तम यह माया होती हैं (जिसे 'उत्तमा अविद्या? कहते हैं); 
नहीं तो वह अविद्या” ( अर्थात्‌ अधमा अविद्याः) रूपमें 
अवस्थान करती हैं । 

“पूर्ण! कोई एक है, यह मानना ही पड़ता हे । अब 
प्रभ यह उठता है कि पूर्ण तो सिया एकके दो हो नहीं 
सकते, फिर “राम? और “सीता” दो तत्त्व क्यों माने जाते 
हैँ! वे वस्तुतः एक ही हैं । शक्ति शक्तिमानसे वास्तवमें 
मिन्न पदार्थ नहीं है ।, शक्तिमान्‌ सदा ही शक्तियुक्त रहते 
हैं विना किसी विशेष प्रयोजनके शक्ति शक्तिमानसे प्रथक्‌ 
नहीं होती । 


साका स्वरूप बतलानेके लिये फिर कह रहे हैं--वह 
सब देदियांकी सष्टिस्थितिसंदारकारिणी हैं | इसलिये सीता 
ही काली हैं । पुराणमें जो कुछ है, यह वेदकी ही व्याख्या 
है । पुराणमे लिखा दै-माँने सीता-रूपसे कालीरूप धारण 
किया था ।# इसका अर्थ यही है कि काली जो पदार्थ है, 
सीता भी वही पदार्थ है । ( कलन करके सबको अपनी 
गोदमें छे लेती हैं, इसलिये इनकी 'काली” आख्या हुई 
है । ) 'काली' के बीजका अर्थ भी यही है । कत्सष्टि रुट 
संहार; ई=पालन । 

सीता भगवती जेया मुरप्रइतिसंशिता-जबर इन 
तीन शक्तियोंकी समष्टिका चिन्तन किया जाता है, तब उस 
समय सत्त्व, रज) तमकी साम्यावस्यामे जो रूप होता है 
उसी रूपका अर्थात्‌ मूल-प्रकृतिके रूपका चिन्तन होता है | 
प्रणय उसीका वाचक है । प्रणवका जो अर्थ है, सीताका 
मी.बही अर्थ है; अ-उ-म वा सष्टि-खिति- संहार । 

“प्रणयत्यात्‌ प्रकृतिरिति वदन्ति ब्रह्मवादिन इति | 
अथातो ब्रह्मजिज्ञासेति च सा सर्ववेदमयी' इत्यादि-*अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा? यह नित्य-सूत दै । तरह्मत्न नित्य-पदार्थ है। 
महर्षि वेदव्यास ब्रह्मसूत्रके स्मारक हैंश रचयिता नहीं। 


( जिज्ञासा होनेसे ही शानकी अभिव्यक्ति होती है । जिज्ञासा 


ds क्क स्स ्ता 
# सीताने ही कालीरूप धारण करके सहस्तस्कन्ध रावणका 
वृध किया था । 


ज्ञानका ही पूर्वरूप है । जिज्ञासा ज्ञानके अन्तर्भूत है। ) 
प्रणय जो (वस्तु ) है, ब्रह्म जो ( वस्तु ) है, यही सीता 
है । यदि किसीको ब्रह्मजिज्ञासा दो तो क्या उन्हें सीताकी 
तत्य ( ब्रह्म-तत्त्य ) जिज्ञासा हुए बिना रह सकती दै! 
जो ब्रह्मयादी होते हैं, वे इस तत्यको समझ सकते हैं और 
वे ही इस तत्वको व्यक्त किया करते हैं । 

जिज्ञास-यहाँपर अकस्मात्‌ 'अथातो त्रहाजिज्ञासा,' इस 
सूत्रकी बात क्‍यों छेड़ी गयी ! 

वक्ता-बात यह हे कि ब्रह्म जो वस्तु है; यदि उसे 
जानना हो तो प्रणवका स्वरूप जानना होगा और यदि 
प्रणवका स्वरूप जानना हो तो सीताका स्वरूप जानना 
पड़ेगा । इसीलिये यहाँ “अथातो ब्रह्मजिशासा” सत्रका 
उल्लेख किया गया है | 

सर्वदेबमयी-सब देवता प्रणबनिष्पन्न हैं ( सवे 
देवाः प्रणवनिष्पन्ना!) । ऋग्वेदके “ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ 
यस्मिन्‌ देवा अधिविश्वे निषेदुः ।? इत्यादि मन्त्रका स्मरण 
करो । यहाँ 'मयटू? प्रत्यय स्वरूपार्थम हे । 

सर्वळोकमयी--अ्थात्‌ सर्वलोकस्वरूपिणी । 


सवंकीर्तिमयी, सवघममगी--पहले ही कहा गया 
है कि सत्‌, चित्‌ और आनन्दका जो कोई रूप या अवस्था 
हो; बह सौताका ही रूप दे । 

सर्वाघारकार्यकारणमयी--आघार-शक्ति जो बस्तु है, 
यह विष्णुकी ही शक्ति है। आधारशक्ति-पथिवीशक्ति | 
इसलिये सीता 'भूतळे' अथात्‌ एथिवीस्थ होकर अवतीर्ण 
हुई थीं। 

देवेशस्य--परमात्मा विष्णुकी । 

महारुषमीदेवेरास्य--वेदके "श्रीश्च ते लक्ष्मीश्च! इस 
मन्त्रको स्मरण करो। 

भित्नामिन्नरूपा-वद्द परमात्मासे भिन्न तथा अभिन्न 
दोनों रूपोमें ही प्रतिमात होती हैं । किसीकी इष्टिमें शक्ति 
और शक्तिमानका मेद है और किसीकी इष्टिमें नहीं । 

चतनाचेतनात्मिक--वह चेतन तथा अचेतन दोनों 
रूपमें ही प्रतिमात होती हैं । पहलेकी तरह दृष्टिमेद ही 
इंसका मी कारण है । 

जद्स्यावरात्मा-बद्द जड और अज३ दोनो ही हें | 


~ 
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नद्मस्याररात्मा तदूगुणकमेत्रिमागभेदाच्छरीररूपा- ब्र्म- 
से स्थावरतक सभी उनके रूप हैं | यह जो सीतादेवी 
हैं, उनके जो गुण और कमे हैं, और उनके जो 
विभिन्न विभाग हैं, उन्हीसे जगत्में नाना रूप हुए हैं । 
जो कुछ जगतूर्मे देख रहे हो, ये सभी सीताके गुण-मेद 
और कमे-मेदसे उन्हीके रूप हैं | यहाँपर गीताके उपदेशको 
स्मरण करो | ( “गुण” यहॉपर दै सत्य, रज और तम; कमं 
हैं-ब्राहमणादिवर्णोचित शम-दमादि कर्म । यहॉपर “कर्म! 
शब्दका प्रयोग कर अनादि कमंकी ही ओर लक्ष्य किया 
गया है । ) 

देवर्विमनुष्य* ` 'विज्ञायत--इसके द्वारा प्रकृतिके सारे 
परिणाम दिखाते हुए यह दिखाया गया है कि वही सर्वः 
परिणामरूपा हैं और वही इन सारे परिणामोंका मूल है । 


सूतादि-अर्थात्‌ अहङ्कार | यह त्रिविध है- सात्त्विक; 

राजस और तामस । 
` देवर्षि-यह सात्त्विक परिणाम है । 

जो कुछ होता है, शक्तिद्वारा ही होता है । सर्वशक्तिकी 
मूल बही हैं, अब यह बात स्पष्ट की जा रही है। 

यह (सीता ) देवी तीन प्रकारसे विवर्तित होती हैं | 
ये तीन प्रकार शक्त्यात्मामे हैं--इच्छा-शक्ति, क्रियाशक्ति; 
और साक्षात्‌-शक्ति | इच्छा-शक्तिके तीन भेद हैं। ये जो 
बृक्षादि उत्पन्न होते हैं ये सोम-शक्तिके रूप हैं | सोम-शक्ति 
ही उदूमिद्ग्रसविणी-झक्ति है। सोम-शक्ति आप्यायन- 
शक्ति--पोषण-शक्ति है । सूर्य-दाक्तिद्वारा क्रिया होती है, 


क्षय होता है ( “Work must lave Waste. )। उसका 


सोम-शक्ति पोषण किया करती है । माँकी सोम-शक्ति ही 
विश्व-जगत्‌का अन्नस्वरूप है । सोम अन्न हैं और सूर्य 
अन्नाद | औषध भी सोम-शक्तिसे ही उत्पन्न है। रोग 
क्षय कर देता है, औषध उस क्षयका पोषण कर देती है। 
आप्यायनःशक्तिका अभाव होनेसे ही तो रोग होता है । 
“यास्ते सोम? इत्यादि मन्त्रद्वारा भेषजको अभिमन्त्रित 
करना पड़ता है । यह सोम-शक्ति ही अमृत-रूपमें वर्तमान 
है, जिसे सेवन करके देवता तृत्ति-लाभ किया करते हैं । 

(अब सूर्य-शक्तिकी बात कह रहे हैं मॉ ही सकल- 
भुवनप्रकाशिनी दिवा वा प्रकाश-शक्ति हैं । 


माँ ही रात्रि दै | दिनमै सौरःशक्तिद्वारा नाना प्रकारके 


कर्म करके जब लोग श्रान्त हो जाते हैं तब आरामके लिये 
इनके चरणोमें शरण प्रासकरनेकी प्रार्थना करते हैं (प्ररम- 
यति भूतानि इति “रात्रि: ) । यही आन्त पुत्रको गोदमें 
लेकर सुळाती हैं । 

( इसके द्वारा सुष्टि-ततत्व दिखाया गया है । इस 'दिवा' 
और 'रात्रि-शक्तिद्वारा सृष्टि” और 'ल्य”शक्तिका रूप 


दिखाया गया है। रात्रि तमोगुणात्मिका है। इसके बाद 
फिर “दिन” होता है, सृष्टि होती है। ) 


इसके बाद माँके 'काल' रूपका वर्णन किया गया है । 
हम कालके जितने प्रकारके रूप प्रत्यक्ष किया करते हैं, 
यथा--कला, निमेष, घटिका, याम; दिवस, रात्रि, पक्ष, 
मास, ऋतु; अयन, संवत्सर, मनुष्यकी आयु अथवा शत- 
संवत्सर-- ये सभी माँके रूप हैँ । हमलोग कहा करते हैं, 
यह कार्य शीघ्र सम्पन्न हुआ, यह विलम्बसे हुआ--ये जो 
काळके मेद हैं, ये सीताके ही रूप-मेद हैं । निमेषसे लेकर 
परार्घतक कालचक्र, जगच्चक्र प्रभति चक्रवत्‌ परिवतेमान 
जिन पदार्थौकी उपलब्धि होती है, ये 'काळ' के ही विमाग- 
विशेष हैं | काल-शक्ति प्रकाशरूपा हैं । ( सीतारूपिणी 
( अखण्ड- ) काळ-शाक्ति पूर्वोक्त सारे ( खण्ड- ) कालचक्रो- 
को प्रकाशित किया करती हैं । ) 


(इसके बाद मॉके अभिरूपकी बात कह रहे हैं।) 
“अग्निरूपा अन्नपानादिप्राणिनाम? इत्यादि मॉकी यह अभि 
शक्ति अन्नाद-रूपमें, प्राणियाँकी क्षुत्तष्णा-रूपमें, देवगणके 
मुखरूपरमे, वनौषधाके शीतोष्णरूपमे, काष्ठमें अन्तबहि 
रूपमें प्रकाशित होती है । उष्णता दो प्रकारकी है; 
(बाह्य प्रकार है और दूसरा 'आन्तर' (बाहरसे नहीं 
मालूम होता है कि इसमें ताप है परन्तु भीतर वतमान 
रहता है, इस तरहका ताप )। यह अम्ि-शक्ति नित्या 
नित्यरूपा है । अभि मोक्त-शक्ति है; वही अन्नाद है । बही 
प्रकृति है, वही पुरुष है । प्राण ही अभि है (बेदकी माप्रामें)। 
मेत्रयुपनिषद्मे अन्न और अन्नाद बा भोग्य-भोक्तृत्त्वका 
जो वर्णन है, उसे स्मरण करो । जिस तरफसे देखो, उन्हींक। 
रूप देखोगे । प्राण-रूपसे यदि देखो तो भी सीताका ही 
रूप देखोगे। 


( इसके पश्चात्‌ श्रीशक्तिके त्रिविध रूपकी बात कही 
गयी है । ) श्रीदेवी भगवानके सङ्कल्पानुसार लोकरक्षाके 


ॐ श्रीलीता-तच्च ॐ 
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लिये रूप धारण करती हें । यह “श्री! या “लक्ष्मी! रूपमें 
सबकी लक्ष्यमाणा होती हैं । सौन्दर्यके लिये ( जिसे देखनेसे 
लोगोंकी दृष्टि आबद्ध होती दै, लोग आकृष्ट होते हैं ) लोग 
जिनको लक्ष्य करते हैं, जिनको पाना चाहते हैं, जिनका 
आश्रय इण करना चाहते हैं, यह लक्ष्मी है; वह श्री हैं । 

तदनन्तर भूशाक्तिकी बात कही गयी है। आधार 


शक्तिका नाम ही “भूदेवी” है । भूदेवी ससागराम्भः 
ससद्दीपा वसुन्धरा-रूपा हैं ( इसीलिये माँ प्रथियीसे उठी 
थीं ), यही चतुर्दश झुबनके आधार तथा आधेयरूपमें 
लक्षिता प्रणवात्मिका शक्ति हैँ । ( प्रणवे अ-उ-मकार हैं; 
भू? में भी केवळ “भू? ही नहीं रहता, वल्कि “भुव और 
“स्व? भी रहते हैं । ) 'नीलात्मिका' शक्ति सत्र प्राणियोंकी 
पोपणरूपा है । 


( इसके बाद क्रियाशक्तिकी वात कह रहे हैं ।) 


भगवान्‌ हरिके सुखसे प्ले जो नादकी उत्पत्ति होती है 


वढी क्रिया-शक्तिका खरूप है। (इसके द्वारा वेदका 
स्वरूप दिखाया जा रहा है । ) उससे विन्दु, उससे ओंकार 
और उससे रामबेखानस-पर्वतकी उत्पत्ति होती है। उससे 
कर्मशानमयी बहुशाखाओंका आविर्भाव होता है। बहु 
शाखाएँ होनेपर भी प्रधान तीन ही शाखाएँ हैं, जिनका 
नाम 'त्रयी? है । यही आद्यशाख्न हैं । इससे सभी अथॉका 
दर्शन होता है। अतः वेद ही सब विज्ञानोंके विज्ञान हैं, 
सब अथाँके अर्थ हैं। विशिष्ट कार्य-सिद्धिके लिये माँ 
चतुर्वेदका रूप धारण करती हैं, ( अर्थात्‌ अतिरिक्त 
अथर्ववेदका आविर्भाव होता है); नहीं तो “त्रयी” के 
अन्दर ही अथ दे । जिस दृष्टिसे ऋक्‌, यजुः, साम--ऐसा 
भाग किया गया है, उस दृष्टिसे अथर्षको प्रथक्‌ करनेकी 
कोई आवश्यकता न होगी । अथवबेदका कुछ अंश 
अभिचारादिव्यापारविष्रयक हे; अथव मी साम-ऋकू 
यजुरात्मक है । ऋग्वेदकी २१, यजुवदकी १०९ और 
सामवेदकी सद शाखाए ह । अथववदका पाच 
. शाखाएँ हैं । 


शित्षाए-रामवैखानसपर्यत और त्रयी--इन दोनों 
शब्दोंका अर्थ अच्छी तरह मेरी समझमे नहीं आया ह । 


बक्ता-सव इाक्तियाँ 'रामवेखानसपबंत का आश्रय 
लेकर रहती हैं । 'रामवेखानस'-शब्दद्वारा सगुण ब्रह्म 


लक्षित होते हें । जिसमें पर्व हैं, वदद पर्यंत है। यह शब्द 
रामरूप व्रेद-पर्यतका बोध कराता है। वेदमें काण्ड हैं; 
इसलिये इसकी तुलना पर्वतके साथ की गयी है। कमे- 
काण्डके लिये “अथर्य? नामक वेदके चतुर्थं मागकी कल्पना 
की गयी है । सामान्य लक्षणोके अनुसार विभाग करनेपर 
ऋक्‌, यजुः और साम--तीन ही विभाग होते हैं । जिस तरह 
औँकारसै वेद उत्पन्न हुए हैं, उसी तरह ओंकारसे भगवान: 
के सगुण रूपका आविर्भाव हुआ 


` प्रकृतिके तीन रूप हैं | चतुर्थ अवस्था साम्यायश्या है। 
वेदकी भी चार अवस्थाएँ हैं । जब तीन लोकोंको लेकर 
( अर्थात्‌. तीन लोककें खयाळसे ) चिन्तन किया जाता है 
तत्र यह “त्रयी? हें । "सोऽयमात्मा चतुष्पात्‌ः-इस उक्तिके 
अर्थका चिन्तन करो। प्रणववेदः=ब्रह्म | कर्महश्सि तीन 
प्रकार हैं--ऋक्‌; यजुः और साम । जहाँ सव कुछ जाकर 

सम्मिलित हो जाता है, जहाँ फिर परस्पर भेद नहीं रह 
जाता; वही गीत है। वहाँ इतरत्व नहीं रहेगा, वैषम्य 
नहीं रहेगा । सम=साम=संवितूत्य । बेपम्य नहीं रहनेसे 
क्रिया नहीं होती । 


पहले कर्म । ऋग्वेद कर्म है (ऋग्वेद प्रधानतः 
कर्मात्मक है ) । भूर्लोक ऋषःवेदका रूप हे। ऋगेदके न 
रहनेपर किसी वेदकी स्थिति नहीं रहती । पहले कर्मद्वारा 
चित्तझुद्धि करनी होंगी। छन्दके अनुसार जो कम है, 
यही ऋकू हे । चक्षुरादि इन्द्रियोके द्वारा जो कम हो रहे 
हैं, वे ऋकके रूप हैं | उसके बाद यजुबंद या भुवलांक हे 
अर्थात्‌ ( वाह्य जगत्से ) संस्कार लेकर मनकी अवस्था 
प्रवेश करना । यह उपासना-काण्ड है । इसके बाद 
ज्ञानकाण्ड है । ज्ञानकाण्डके उपासनाके साथ मिळ जानेपर 
“सङ्गीत? होता है । यही 'साम? है। तभी 'संबित्‌? 
होती है । 

(विखान”-शब्दसे वेखानस'-पद उत्पन्न हुआ हे । 
विगत हुआ दै खनन जिससे, अर्थात्‌ एक के्द्र-अवस्था, 
जो जागतिक विपयोंद्रारा परिच्छिन्न नहीं दै । 

इसके बाद उस वेदका अङ्ग विभाग किया गया है | 
सीता वा वेदके कौन-कौन-से अङ्ग हैं, यह कहा गया है । 
तत्पश्चात्‌ उपाङ्ग ` बताये गये हे । पडदशन ( मीमांसा, 
न्याय प्रभति ) बेदके उपाङ्ग दे । वेदद्रष्टा ( जिन्होंने 
पूर्णरुपसे वेदको ही अवलस्बन किया था ) मइपियाँसे ही 
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स्मृति-शात्र निर्गत हुआ है । इतिहास प्रति वेदके 
उपाङ्ग हैं । 


तदनन्तर “साक्षात्‌ शक्तिः की बात विशेषरूपसे कही 
गयी है । ( भावभेदसे “साक्षात्‌ शक्ति’ के कई प्रकारके अर्थ 
होते हैं । ) परमात्मा भगवान्‌ भ्रीरामचन्द्रके स्मरणमात्रसे 
ही- उनका ध्यान करते-करते-जो उनका आविभाव 
होता है, बह इस साक्षात्‌ शक्तिकी क्रियासे होता है । 
निग्रहानुग्रहरूपा, शान्तितेजोरूपा प्रभृति इनके अनेक रूप 
हैं । ये भगवत्‌-सहचारिणी, अनपायिनी हैं। ये 'सष्टि', 
(स्थिति), 'संहार', "तिरोधानः और “अनुग्रह” आदि सब 
शक्तिके रूप हैं, इसलिये इनको “साक्षात्‌ शक्ति! कहा 
जाता है। 
जिशासु-साक्षात्‌ शक्तिका खरूप कुछ और विशदरूपसे 
समझा दीजिये । 
बक्ता-पहले “साक्षात्‌? शब्दको लक्ष्य करो । ये 
“साक्षात्‌? शक्ति हैं और कोई शक्ति नहीं; यह इच्छा, 
ज्ञान, क्रिया आदि सब शक्ति नहीं हैं । ये “साक्षात्‌? शक्ति 
हैं । साक्षात्‌ शक्ति चैतन्यशक्ति या चित्शाक्ति दै । ब्रह्मा; 
विष्णु, महेश्वर जिनसे उत्पन्न हुए हैं, वे साक्षात्‌ शक्ति 
हैं | साक्षात्‌ शक्ति वह शक्ति है जो और किसी शाक्तिसे 
“उत्पन्न नहीं हुई है। इस अपरिच्छिन्न ब्रह्मशक्तिसे ही 
इच्छा, शान और क्रियाशक्ति निर्गत हुई हैं, अथवा करक; 
यजुः और साम आवबिर्थूत हुए हैं । महालक्ष्मी, महाविष्णु, 
सदाशिव प्रश्रति शब्दोंके द्वारा जो लक्षित होते हैं, वही 
“साक्षात्‌ शक्ति’ हैं । जो सबके ऊपर हैं, उन्हींको “साक्षात्‌ 
शक्ति? कहते हैं । 


फिर इच्छाशक्तिकी वात कह रहे हें । इच्छाशक्ति 
त्रिविध है ।% यह इच्छाशक्ति प्रल्यावस्थामें विभामार्थ 
भंगवानके दक्षिण वक्षःस्थलमें श्रीवत्साकृतिरूपमें अवसान 
करती हें । परमात्मा वा भगवानको आश्रयकरके उनके 
हृदयमें रहती हैं, इसलिये इनका “श्री! नाम पड़ा है। 
सीताकी जो इच्छाशक्ति हैं, वही प्रलयकालमें संक्रमण 
करके भगवानके हृदयमें जाकर आश्रय ग्रहणकरती हैं । 
यही योगशक्ति हैं । बहिसुंखबृत्ति जो (सृष्टि) शक्ति है, 
उससे जो (लय) शक्ति उनकी ओर छे जाती दै, वही 


“योगाशक्ति? दै । सीतादेवी स्वेदा जो कार्य कर रही हैं, 


# यथा- सृष्टि, स्थिति ओर संहार । 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि क 
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यही इन बातोंद्वारा व्यक्त किया जा रहा है। वह सुष्टिकालमे 
बाहर निकल आती हैं, फिर ( लयकालमें ) भीतर प्रवेश 
कर जाती हैं, यहाँ जाकर विश्राम करती हैं । तुम जो योग- 
साधन करोगे, यह भी यही वस्तु है । तुम भगवानसे 
बहिर्मुख होकर ( निकल) आये हो, तुमको वृत्ति-निरोध 
करके फिर जाकर उनके साथ मिलना पड़ेगा । यही योग है। 


भोगशक्ति जो वस्तु है, वह भी वही हैं । वही भोग- 
रूपा हैं । कव्पवृक्षादि जो कुछ हैं, वे भोगके ही उपलक्षण 
हैं। धनादि जो कुछ हैं, वे भगवानके उपासकोंके पास . 
आप ही जाकर उपस्थित हुआ करते हैं। जो भगवानकी 
यथार्थ उपासना किया करते हैं, उनकी इच्छामात्रसे ही 
शंखादि. निधि उत्पन्न होते हैं । “चिन्तामणि' उनके 
करतलगेत हुआ करता है। 


जिज्ञासु-/चिन्तामणि! का खरूप कया है ! 


वक्ता-कहा जाता है, चिन्तामणौ स्वरूपेण न किश्चिदुप” 
लभ्यते।? परन्तु उसमें सब किसीको अपना-अपना वाञ्छित 
रूप दिखायी पड़ता दै । भगवान्‌ साकार हैं, तुम उनको 
जिस-जिस रूपमें देखनेकी इच्छा करोगे, बह तुमको उसी- 
उसी स्पर्म दर्शन देंगे । जो भक्तियुक्त होकर साधन करेंगे, 
वे चाहे इच्छा करें या न करें; विभूतियाँ आप ही उनके 
समीप आ पहुँचेंगी । 


इसके बाद बीरशक्तिकी बात कही गयी है । वीर 
लक्ष्मी जो हैं, वह भी सीताका ही खूप हैं । 


> १९ xX 


वक्ता-चिदात्मासे वियुक्त होनेपर प्रकृतिकी कैसी 
अवस्था होती है; ज्ञानमय परमात्मासे विच्छिन्न होनेपर 
जीवको कैसी व्याकुलता होनी चाहिये, अशान वा अविद्या- 
द्वारा शान अपहृत होनेपर पुनः शान-प्राप्तिके लिये 
चेष्टा होनी चाहिये; किस प्रकार निरन्तर स्मरण होना 
चाहिये,--जगत्‌की इस बातकी शिक्षा देना ही सीताके 
द्वितीय व्यक्त ( अर्थात्‌ हलाग्रमें जानकीरूपर्मे ) अवतारका 
मुख्य प्रयोजन है । ; 


[ रावणके अन्दर ज्ञान तथा भक्तिका बीज था; परर 
पहले यह सम्यक्रूपसे प्रस्फुटित नहीं हुआ था। ] शिव 


नीलाम्भोजदलामिरामनयनां नीलाम्बरालझकुता गोराज्ञां शरदिन्दुसुन्दरमुखी विस्मेरब्रिम्याधराम्‌ । 
कारुण्यामृतवपिणी हरिहरत्रह्मादिभिर्वन्दितां ध्यायेत्‌ सबेजनेप्सितार्थफलदां रामप्रियां जानकीम्‌ ॥ 


ॐ श्रीसीता-तच्व ॐ# 
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व्यानपरायण और तपस्यापरायण होनेपर भी रावणके 
हृदयमें पहले 'देवताओंपर आधिपत्य करूँगा” ऐसी ही 
कामना थी । तब उसे ब्रह्मविद्याकी कामना नहीं थी | जब 
उसने ब्रह्मविद्या (सीता) की कामना की, तब वह धर्म 
(अर्थात्‌ राघव)-निजिव हुआ (अर्थात्‌ धमंद्वारा अभिभूत 
हुआ, अथात्‌ स्वयं धर्ममय हुआ), तभी भीरामके हाथसे 
उसकी मुक्ति हुई । जमी उसने ब्रह्मविद्या (सीता) को 
देखा तमी उसके अस्दर ज्ञानका कुछ उदय हुआ । [ तव 
यह इस ब्रह्मविद्याकों प्रातकरनेके लिये, मुक्ति-प्रासिके लिये 


उद्योगशील हुआ । ] सभीने कहा--( सीताको ) छोड 
दो, नहीं तो सर्वनाश होगा । परन्तु उसने छोड़ना न 
चाहा | कहा--सर्वनाश होनेपर भी मैं नहीं छोडूंगा |! 
रावणकी इस अवस्थाके साथ भक्तकी अवस्थाकी तुलना 
करो । जब भक्तके हृदयमें यथार्थ भक्तिका आविभांव 
होता है, जब भजनीयका रूप कुछ उसकी समझमें आता 
है, तब फिर सर्वनाश होनेपर भी वह उनको छोड़ना नहीं 
चाहता । (यहाँ “सर्वनाशः का अर्थ है--सांसारिक जो 
कुछ है उसका नाश । ) 


[२] 


( लेखक--पं० थीरामदयाछः मजुमदार, एम० ५० ) 


'कस्याण'के शक्ति-अङ्कमे श्रीजानकी-तत््वकी आलोचना 
करनेका अनुरोध कर 'कस्याण” के सम्पादक महाशयने मुझे 
जो विशेष सुविधा दी है; उसके लिये कृतज्ञता प्रकाशकरना 
अपना अवझ्यकतेव्य समझकर ही प्रथम इसका उल्लेख मैं 
करता हूँ । ऋषियोंकों भगवान्‌ अथवा भगवतीके सम्बन्धमें 
कोई बात पूछनेपर वे आनन्दसे भर जाते थे, ऐसा क्यों 
होता था--इस कराल-कलिकाळके मनुष्य होते हुए भी 
इसका कुछ आभास हमें मिलता है । इस विषयपर विशेष 
स्पष्ठरूपसे कुछ न कहना ही ठीक समझकर मैंने इसे खोलकर 
नहीं कहा । 

किन्तु श्रीराम-तत्त्व अथवा भ्रीसीता-तत््वको कौन कह 
सकता है १ भगवान्‌ सनत्कुमारने दशाननसे कहा था-- 

धबास्तवमें रूपसहित उस मायावीका रूप कहता हूँ। यह 
समस्त वृक्षों तथा पर्वतोमें तथा नद-नदियमें विद्यमान है । 
यही ओज्कार है, वही सत्य है, वही सावित्री और यही 
पृथ्वी है । सारे जगत्के आधारभूत शेषनागका रूप भी 
यही घारण किये हुए है । सारे देवता, समुद्र, काल, सूर्य, 
चन्द्रमा, सूर्यके अतिरिक्त अन्य ग्रह, अहोरात्र, यमराज; 
बायु, अग्नि, रुद्र तथा मृत्यु; मेघ तथा अष्टावसु) ब्रह्मा, 
रुद्र आदि प्रधान देव तथा अन्य गौण देव तथा दानव भी 
उसीके रूप हैं । बिजलीके रूपमै यही चमकता है; अभिके 
रूपमै वही प्रज्वलित होता है वही विश्वको उत्पन्न करता 
है, वही उसका पालन करता है और वही भक्षण करता 
है। इस प्रकार वह सनातन अविनाशी विष्णु अनेक 
प्रकारसे क्रीडा करता है। उसीने इस समस्त चराचर 
विश्वको व्यास कर रखा है । वे भगवान्‌ विष्णु नील कमलके 


समान श्यामवर्ण हैं और विजलीके समान पीतवस्रको धारण 
किये हुए हैँ, वामाङ्कमें तपाये हुए सोनेके समान आमावाली 
अविनाशिनी देबी लक्ष्मीजी विराजमान हैँ जिनकी ओर 
वे सदा देखते रहते हैं और आलिङ्गन किये रहते हैं |? 


सीताराम ऐसे हैं | इनका वर्णन- कौन करेगा १ क्या 
कोई इनका वर्णन कर सकता हे! भीमद्धागवतम महर्षि 
व्यासदेवसे देवर्षि नारद कहते हैं-- 


इदं हि विश्व भगवानिवेतरो 

यतो जगत्स्थाननिरोधसम्भवाः । 
तञ्निश्रयं वेद अवाँखथापि वै 

प्रादेशमात्रं भवतः प्रदर्शितस्‌ ॥ 


“यह विश्व भगवानका ही रूप हे और भगवान्‌ इससे 
भिन्न मी हैं, क्‍योंकि उन्हींके दारा इस जगत्‌की उत्पत्ति; 
स्थिति और संहार होता है । इसे आप निश्चयरूपसे जानते 
हैं, तथापि आपको आदेशरूपसे इतनी बात कह दी है ।? 


आप्‌ मुझे भगवानकी लीलाका वर्णन करनेके लिये 
कहते हैं-किन्ठु वह भगवान्‌ कोन हैं ! उनकी लीला क्या 
हे ! श्रीकृष्ण तो चले गये हैं, अब इस जगतूमें उनकी लीला 
क्या है ! इसके उत्तरमें देवर्षि कहते हैं, “यह जो विश्व है, 
यह भगवान्‌ ही हैं । परन्तु मगवान्‌ इस विश्वसे इतर-- 
अन्य हैं; इस विश्वसे विलक्षण हैँ । विश्वसे भगवान्‌ अन्य 
क्यों हैं १ इसीलिये कि, भगवानसे ही इस विश्वकी सृष्टि, 
स्थिति और संहार होते हैं । यह सृष्टि, स्थिति और संहार 
ही उनको लीळा है।? भगवान्‌ व्यासदेव कहते हैं, में उनको 
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कितना देखता हूँ ! आप जो दिखलाते हैं, मैं उसका 
एकदेशमात्र ही देखता हूँ ।! 

भगवान्‌ ही इस विश्वरूपमें उपस्थित हैं, तथापि यह 
इन्द्रियगोचर विश्व वे नहीं हैँ । सृष्टि, स्थिति, प्रलय ही 
उनकी लीला है । इसे समझनेके लिये स्थूल विश्व, सूक्ष्म 
संस्कार वा वासना एवं बीजखल्प स्पन्दन-इनसे पार 
होकर चित्खरूपका अथवा चिन्मयीका अनुसन्धान करना 
पड़ता है । 

यह विश्व जबतक रहेगा तबतक भगवानकी सुष्टिशक्ति- 
की मूर्ति ब्रह्मा भी रहेंगे, अर्थात्‌ त्रझाके रूपमें श्रीरामचन्द्रजी 
सदा ही सष्टिकार्यमै रत रहेंगे । यही बीजसे वृक्ष उत्पन्न 
करते हैं, चृक्ष-बक्षमें फूल खिलाते हैं, फल भी वही लगाते 
हैं। संसारमै असंख्य नर-नारी, पश्च-पक्षी, कीट-पतङ्गको 
बही लाते हैं, और विष्णुरूपमें वही सब जीवाँका पालन 
करते हैं पुनः विश्वमे प्रतिदिन जो लयकी लीला चल रही 
है उसे मी वही परमात्मा श्रीरामचन्द्र अपनी रुद्रमूर्तिद्दारा 
करते हैं | इन भोभगवानंका और इनसे अभिन्न ज्योतिः- 
खरूपिणी उनकी शक्तिका एकान्तमें आत्माकी मूर्ति इष्टदेव 
या इष्टदेवीके रूपमै ध्यान करना होगा और साथ-ही-साथ 
हृदयमें या भ्रुमध्यमें उनके चरणारविन्दमे मन एकाग्र 
करके बाहर उसी शक्तिसमन्वित शक्तिमानकों विश्वरूपमें 
चिन्तन करना होगा; तमी उपासना होंगी; और तभी 
उनके दर्शन मिलेंगे | परन्तु उनके दर्शन कैसे होंगे ! 
शाह्न कहते हैं--- 

द्रष्टं न शक्यते केश्विद्देवदानवपत्नगः । 

यस्य प्रसादं कुरुते स चैनं द्ष्ट्महेति ॥ 

“देव, दानव; पन्नग कोई उन्हें नहीं देख सकता । 
फिर उपाय क्या है ! वह जिसके ऊपर कृपा करते हैं वही 
उन्हें देख सकता है ।' श्रीचण्डीमें जगन्माता कहती हैं कि 
की भी मोहयुक्त कर देती हूँ ।' पुनः ऋषि 
कहते हैं-- १ 


सेषा प्रसन्ना वरदा नुणां भवति झुक्तये। 


उनकी पूजा, उनका स्तवन, प्रार्थना, प्रणति करनेसे 
यह प्रसन्न होकर मनुष्यको संसारसागरसे मुक्त कर देती 
हैं| सर्वदा नाम-जप करना, मानस-पूजा करना, बाह्य- 
पूजा करना, स्तवनम्रार्थना-नमस्कार करना आदि सब 
वे ही हैं, सब कुछ उनका ही है, मेरा कुछ भी नही--ऐसा 


% तामादिदाक्ति शिरखा नमामि * 
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चिन्तन करना । इस प्रकार करनेसे माको प्रसन्न किया जा 
सकता है । भ्रीसीतातत्त्वका प्रथम सोपान यह है कि जो 
सीता हैं वही श्रीराम हैं । शास्त्र यही कहते हैं--- 


«राम साक्षात्‌ परमज्योति, परमधाम और परात्पर पुरुष 
हैं । सीता और रामकी आझतिमें ही भेद है, वास्तव 
नहीं । राम ही सीता हैं और सीता ही राम हैं| इन दोनोंमें 
कोई भेद नहीं हे । सन्त लोंग इसी तत्त्वको बुद्धिके द्वारा 
भलीमाँति जानकर जन्म-मरणरूपी संसारके पार पहुँच 
सके हैँ । 5 ( अङ्कुतरामायण ) 


श्रीसीता भीरामकी ज्योति हैं, जिस प्रकार सबिताका 
भर्ग है । राहुके शिरके समान सविता और “वरेण्यं भगः? 
एक ही वस्तु हैं । इसी प्रकार शियकी ज्योति अन्नपूर्णा हैं 
और श्रीकृष्णकी ज्योति राधा हैं । 

श्रीचण्डीमें जो महाकाली, महालक्ष्मी, महासरस्वतीः 
रूपमै असुरनाशिनी हैं वही रामायणमें असुरनाशिनी काल- 
रात्रि हैं । रावणकी समामें श्रीहनूमानने कहा था-- 


यां सीतेत्यभिजानासि येयं तिष्ठति ते ग्रहे । 


काळरात्रीति तां विद्धि सच॑लङ्काविनाशिनीम्‌॥ 
( चा० रा० सु० ५२॥ ३४) 


“हे रावण ! जिन्हें तुम सीता समझते हो, जो आज तुम्हारे 
घरमै अवस्थित हैं, उन्हें तुम कालरात्रि ही समझो । वह 
सर्वलङ्काविनाशिनी हैं ।' शीचण्डी भी वही कालरात्रि हैं । 
श्रीचण्डीके समान यही योगमाया, महामाया, जगद्धात्री हैं । 


जिस अकार भगवान्‌ वाल्मीकिके समान दूसरा कवि 
इस जगत्में नहीं, उसी प्रकार समस्त जगत्में सीता एक 
ही थीं, हं और सदा रहेंगी । रामायणमें श्रीसीतारामका 
यझोवर्णन कर भगवान्‌ वाल्मीकि पूर्ण हो गये । भगवान 
ब्रह्माने जब सब उपादान देकर आदिकविकों महाभारतः 
रचनाके लिये कहा तब आदिकवि बोले--मैं तो पूर्ण हो 
गया हूँ, अब किसलिये परिश्रम करूँ १ परन्तु आपकी 
आज्ञानुसार मेरे पश्चात्‌ जब व्यासदेव आवेगे तो मैं उन्हें 
काव्यका बीज बतला दूँगा । यह बात वृहडर्मपुराणमे 
मिलती है। मैं मगवानका यशोवर्णन कर पूर्ण हों गया 
हूँ, यह बात आधुनिक जगतूमें किसी भी कवि अथवा 
अन्थळेखकके सुखसे नहीं सुनी गयी । इसीलिये मैंने कहा 
है कि वाल्मीकिके समान ही श्रीसीता भी एक ही हैं | 


# श्रीसीता-तंरव १ 


समस्त जगतके साहित्य वा धर्ममें ऐसा दूसरा कोई नहीं है । 
रूप, गुण और लीलामें ऐसा दूसरा नहीं है । खरूपकी तो 
बात ही निराली हे । मैं कहता हूँ कि श्रीसीता रूपमें 


` अतुलनीया हैं । इससे अधिक कहना अनावश्यक है । 
अकम्पन रावणसे कहता है-- 


“उनकी सीता नामकी सुन्दर भार्या है जो संसारभरकी 
नारियोंमें श्रेष्ठ है । उसका कटिप्रदेश अत्यन्त सुन्दर है, 
उसके सारे अवयव सुडौल हैं । यह स्त्रियॉमे रके समान 
हे और रतोंसे सुसजित है। मनुष्यलोककी खियाँकी तो 
कौन कहे, देवाङ्गनाओं, गन्धर्विनियों, नागपत्रियों और 
अप्सराओँमें भी कोई ऐसी ख्री नहीं है जो उसकी समता 
कर सके ।? ( वा० रा० अरण्य० ३१। २९-३० ) 


शूर्पणखा भी रावणसे कहती है-- 


“मकी धर्मपत्नी विशाळ नेत्वाछी, पूर्ण चन्द्रमाके 
समान मुखवाली तथा अपने पतिको अत्यन्त प्रिय है और 
सदा उसके अनुकूल आचरण एवं हितसाधनमें तत्पर रहती दै । 
उसके सुन्दर केश हैं, सुन्दर नासिका और सुन्दर जङ्घाएँ 
हैं । वह अप्रतिम सुन्दरी है और उसका बड़ा यश है। 
हे देवदेव ! वह इस वनकी मानों दूसरी लक्ष्मी है । उसका 
तपाये हुए सोनेके समान वर्ण है। सीता उसका नाम है; 
विदेइकी वह पुत्री है, उसके जघन बहुत सुन्दर हैं और कटि- 
प्रदेश अत्यन्त क्षीण है। मैंने वेसी सुन्दर नारी एथिवीतलपर 
कहीं नहीं देखी | और तो क्या, देवाङ्गनाऔ, गन्धर्विनियों, 
यक्षपल्ियों तथा किन्नरियोंमें मी कोई वेसी सुन्दरी नहीं है ।? 


इससे बढ़कर रूपका वर्णन और क्या होगा ! तथापि 
श्रीभगयानने जो कुछ कहा है वह बहुत ही सुन्दर है-- 


इयं गेहे रूक्ष्मीरियमख्॒तवत्तिनयनयो- 
रसावस्याः स्पशों वपुषि बहलश्चन्दनरसः । 
अयं कण्डे बाहुः शिशिरमस्‌णो मौक्तिकसरः (रसः) 
किमस्या न प्रेयो यदि परमसह्यस्तु विरहः 
धह साक्षात्‌ गहलक्ष्मी है, मेरे नेत्रोको जुड़ानेके लिये 
यह अमुतकी सलाईका काम देती है, इसका स्पशे शरीरके 
लिये प्रचुर चम्दनरसके समान शीतल है इसकी भुजल्ता 
मेरे कण्ठमें शीतळ और चिकने मोतियोंके हारकी शोमा 
धारण करती है | इसका सब कुछ मुझे अतिशय प्रिय है; 
केवळ इसका वियोग मेरे लिये असह्य है ।' 
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भगवान्‌ पुनः कहते हैं-- 

मध्यं केसरिभिः स्मितञ्च कुसुमनेत्र करज्ञोगणः 

कान्तिश्वग्पक्रकुड्मळेः कलरुतं हा हा हृतं कोकिलः । 

वहीभिळलितं गतं करिवर रित्यं विभक्त्याअसा 
कान्तारे सकरूरचिंलासपडभिर्नीतासि किं मेथिलि ॥ 


गुणोंका मैं अधिक उल्लेख न करूंगा । ख्रियाँका जो 
रमणीय गुण है उसे ही कहकर विश्राम लूँगा । जगन्माता 
जगदेकनाथके परमवाक्यसे व्यथित होकर श्रीलक्ष्मणसे 
कहती हैँ- हि सुमित्रानन्दन ! मेरे लिये चिता तैयार करो। मेरे 
रोगकी अब यही दवा है । इस झूठे कलङ्कका टीका सिरपर 
लगाये में जीवित नहीं रह सकती |? माता उस समय भी 
अधोमुखस्थित पति-देवताको प्रदक्षिण और प्रणाम करना 
नहीं भूलती हैं । केवल खामीको ही नहीं, देवता और 
ब्राह्मणको भी नहीं भूलतीं । लिखा है कि 


मिथिलेशकुमारी देवताओं तथा ब्राह्मणोको प्रणाम 
करके हाथ जोड़कर अभिके समीप इस प्रकार कहने लगी- 
“यदि मेरा हृदय रडुकुलनन्दन श्रीरामके चरणोसे क्षणभर- 
के लिये भी दूर नहीं होता तो अखिल विश्वके साक्षी अभि- 
देव मेरी सब ओरसे रक्षा करें | यदि रघुनन्दन मुझ निर्दोष 
चरित्रवालीको भी दूषित समझते हैं तो ये लोकसाक्षी 
अग्निदेव मेरी सब ओरसे रक्षा कर |? 

मेरा हृदय मेरे स्वामीसे यदि क्षणभरके लिये भी न 
हटा हो---इससे अधिक स्रीके लिये शरीर धारण करने- 
का गुण शायद और कोई नहीं है । यदि और मी कहें तो 
कह सकते हैं कि मिथ्या लोकापयादके कारण जब औी- 
भगवानने लक्ष्मणके द्वारा सीताका त्याग किया तव भी 
इस त्रिलोकजननीने भर्ताके प्रति किसी कठोर शब्दका 
प्रयोग नहीं किया । वनमें रोते-रोते वह बोलीं-- 

पतिहि देवता नार्याः पतिबन्धुः पतिगु रुः । 

प्राणेरपि ग्रियं तस्माद्भतुंः कायं विशेषतः ॥ 

“ज्जीके लिये उसका पति ही देवता है, पति ही बन्धु 
है और पति ही गुरु है। इसलिये खामीका काय ख्रीके 
लिये प्राणांसे भी प्यारा है ।? 

पातालप्रवेशकालमें सीताने कहा था-- 

यथाहं राघवादन्यं मनसापि न चिन्तये । 

तथा से साधवी देवी विवरं दातुसहंति॥ 
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“यदि में रघुनन्दनको छोड़कर किसी परपुरुषका 


मनसे भी चिन्तन नहीं करती तो प्रथिवोदेवी मुझे अपने 
अन्दर खान दे ।' 


सनसा कर्मणा वाचा यथा रामं समचये । 

तथा से माधवी देवी विवरं दातुमहति ॥ 

ध्यदि मैं मन) बाणी और कर्मसे श्रीरामका अचंन 
करती हूँ तो प्रयिबीदेबीको चाहिये कि वे मुझे अपने 
अन्दर अवकाश दें ।' 

ययैत्य सत्यमुक्त मे वेझि रामात्‌ परं न च। 

तथा से माधवी देवी विवरं दातुमहंति ॥ 

ध्यदि मेरा यह कथन सत्य है कि मैं रामको छोड़कर 
किसी दूसरेको नहीं जानती तो देवी भूतधात्री मुझे अपने 
ममे स्थान दे ।! 

रूप और गुणके विषयमें कुछ बातें कही गयीं । अब 
लीलाके विषयमे कुछ कहकर मैं खरूपका कुछ निर्देश 
करूँगा । सुन्द्रकाण्डके आधारपर यह आलोचना की 
जा रही है। 

भगवान्‌, याल्मीकिने इस काण्डका नाम सुन्दरकाण्ड 
क्यो रक्खा ! बालकाण्ड, अयोध्याकाण्ड, अरण्यकाण्ड; 
किष्किन्धाकाण्ड, युद्धकाण्ड; उत्तरकाण्ड--इन नामकरणोंका 
कारण समझनेमें कोई कठिनाई नहीं होती; परन्तु सुन्दरः 
काण्ड-मामकरणमें मानो कुछ विशेषता है । 

रामायणे जनमनोहृरमादिकाव्यम्‌। 

रामायण लोगोको बहुत प्रिय है और वह आदिकाव्य 
है । अध्यात्मसमायणके अन्तिम छोकके प्रथम चरणमै 
रामायणको जनमनोहर आदिकाव्य कहा गया हे। 
समस्त रामायण ही मनोहर है, उसके अन्दर सुन्दरकाण्ड 
अत्यन्त मनोहर है । जिस प्रकार महामारतका विराट्-परव 
सर्वश्रेष्ठ अंश है, उसी प्रकार रामायणमें सुन्दरकाण्ड 
सर्वश्रेष्ठ अंश है, इसके श्रेष्ठ दोनेका कारण बतलाते हुए 
कहा गया है-- 

सुन्दरे सुन्दरो रामः सुन्द्रे सुन्दरी कथा । 

सुन्दरे सुन्दरी सीता सुन्दरे किन्न सुन्दरम्‌ ॥ 
. सुन्दरकाण्डम राम सुन्दर हैं, सुन्दरकी कथाएँ सुन्दर 
है, सुन्दरमें सीता सुन्दरी हैं, सुन्दरमें क्या सुन्दर नहीं 
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है ! यन्दरमें रामकी कथा तो है नहीं, फिर “सुन्दरे सुन्दरो 
रामः! क्यों कहा गया है ! 
सुन्दरकाण्डमें प्रधान चरित्र दो हैं। भ्रीसीता और 
श्रीहनूमान्‌ । श्रीहनूसान्‌ तो भक्त हैं और श्रीसीता क्या 
हैं पहले कहा जा चुका दै कि श्रीराम-सीता अभिन्न हैँ 
"शिरा अस्थ जरूबीचि सम कहियत भिन्न न भिन्न ७ 


सीता शक्ति हैं और श्रीयम शक्तिमान्‌ हैं । एक होने- 
पर भी शक्ति शक्तिमानकी भक्त हँ--सर्वश्रेष्ठ भक्त हैं। 
क्योंकि सीताका हृदय एक क्षणके लिये भी श्रीरामको 
नहीं छोड़ सकता । रामके सौन्दर्यको लेकर ही सीता 
त्रैलोक्यसुन्दरी हैँ । फलतः राम ही सीता बनकर सुन्दर 
हो रहे हैं । 

रामतापनीय उपनिषद्‌में कहा है-- 

यो वै श्रीरामचन्द्रः स भगवान्‌, या जानकी भूझु वः 
स्वस्तस्यै वे नमो नमः । 

“श्रीरामचन्द्र साक्षात्‌ भगवान्‌ हैं और देवी जानकी 
सूर्मुव; खःरूप व्याहृति हैं । इसलिये उन्हें नमस्कार है 
नमस्कार है ।? 

राम ही जानकी हैं, इसीसे रामके सौन्दयमें ही राम- 
मानस-सरो-मराखिकाका सोन्दय है । सुन्दरकाण्डमे जिस 
कुन्तलाकुल-कपोळ-सुन्दरी सीताके रूप और गुणका विकास 
है, यह क्या जाणत और क्या सवभ; सर्वदा भीरामके चरण- 
कमलोंमें सब कुछ समर्पण किये हुए है--इसीलिये कहा 
गया है--“सुन्दरे सुन्दरो रामः ।' 

हनूमानने रावणको अति तुच्छ मानकर कहा था” 


न से समा रावणकोटयोऽघसाः 
रामस्य दासोऽहमपारविक्रमः । 


(रावण-जैसे करोड़ों अधम मेरी समता नहीं कर सकते | 
मैं श्रीरामका दास हूँ, अतः मेरे पराक्रमका कोई याह 
नहीं पा सकता .। रामका दास होनेके कारण मुझमें 
अपार विक्रम है।” दास होनेसे जहाँ इतना शौय” 
प्रस्फुटित हो उठता है; वहाँ भक्तका सौन्दर्यं भगवानका 
ही है । इसीसे 'सुन्दरे सुन्दरो रामः? कहा गया है। 
प्वुन्दरे सुन्दरो रामः? का अर्थ तो समझमें आया; पर 
सुन्दरमें सभी सुन्दर है, इसका क्या अभिप्राय दै! 
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क्या सुन्दरमें सब सुन्दर नहीं है शतयोजनविसतीणे, 
भीमदशन, मह्ोन्नततरङ्गसमाकुल, भीमनक्रमयङ्कर, अगाध 
गगनाकार सागरको लाँघना; मारुतिकी बल-परीक्षाके 
लिये सुरसाका विजन पैदा करना, मैनाककी अम्यर्थना-- 
याचनापर भौहनूमानका यह कहना कि "मैं रामकार्य 
करने जा रहा हू, इस समय मुझे भोजन करने या विश्रामके 
ल्यि कहाँ अवसर हे, मुझे तो. अत्यन्त शीघ्र जाना हैः; 
सिंहिका राक्षसीके हनूमानकी छायापर आक्रमण कर 
समुद्ररमे मारुतिका मार्ग रोकनेपर उसका विनाश; 
समुद्रके दक्षिण-किनारे त्रिकूट-शिखरपर लङ्कापुंरीका 
दशन; सन्ध्याकालमें सूक्ष्म देह धारणकर लङ्कामें 
प्रवेश करते समय राक्षसीवेशधारिणी लङ्किनीपर हनूमानका 
चरण-प्रहार, इनूमानके वाम मुष्टि-प्रहारसे लङ्किनीका रक्त- 
यमन, लङ्किनीके द्वारा सीताका संवाद, सीताका अन्वेषण, 
घने झिंशपा पेड़के नीचे 'देवतामिव भूतले 


एकवेणी कृशां दीनां अलिनाम्बरधारिणीस्‌ । 
भूमौ शयानां शोचन्तीं रामरामेति भाषिणीम्‌ ॥ 


( श्रीहनूसानजीने जगदम्बा जानकीजीको इस प्रकार 
देखा, मानो प्रथियीतढपर कोई देवाङ्गना उतर आयी 
हो । वे एक वेणी धारण किये हुए थीं, उनका शरीर दुबल 
था; आकृति दीन थी, मलिन वस्न पहने हुए थीं, 
पृथ्वीपर लेटी हुई थीं, शोचमें पड़ी हुई थीं और राम- 
रामकी रटन लगाये हुए थीं।) 


--जनकनन्दिनीका दर्शन; रात्रिकालमें स्रीजन- 
परिवारित दश मुख, वीस भुजायाले नीलाझन-राशिके 
समान रावणका सीता-दशेन; रावण और सीताका उत्तर- 
प्रत्युत्तर, जानकीके परुष वाक्य श्रयणकर उनका वघ 
करनेके लिये रायणका खड्ग उठाना, मन्दोद्रीका 
निवारण करना) रावणके प्रस्थान करनेपर उसकी दासियाँका 
तर्जन-गर्जन और उत्पीड़न, त्रिजटाका खभवृत्तान्त; 
राक्षसीदृन्दका भयभीत तथा निद्रित होना, सीताका रुदन 
और प्राणत्याग करनेकी चेष्टा, इक्षके ऊपरसे श्रीहनूसान्‌का 
राम-च्त्तान्त-वर्णन, सीता और हनूमानका कथोपकथन; 
अँगूठी प्रदान करना, अशोकबाटिकाका विध्यंस, रायणकी 
सेना और अक्षयकुमारका वघ, इन्द्रजीतके द्वारा बन्धनमें 
इनूसानका रावणके समीपमें लाया जाना, रावणको 
उपदेश, रावणका क्रोध, पूँछमें अभिप्रदान, लक्कादहन, पुनः 


सीतासे बातचीत करके सागरका लॉघना, वानरोके साथ 
मिळना; मधुवनके फल खाना और उसे उजाडइना, राम 
और सुग्रीबको सीताका संवाद सुनाना, रामके द्वारा 
हनूसानका आलिज्ञन--सुन्दरकाण्डकी ये सभी कथाएँ बड़ी 
सुन्दर हैँ । 

इसके पश्चात्‌ “सुन्दरे सुन्दरी सीता” के विषयमे तो 
कहना ही क्या है १ सतोके सतीत्वका तेज, सीता और 
हनूमानके कथोपकथनमें सीताके चरिंत्रकी रमणीयता-- 
इसीसे 'सुन्दरे सुन्दरी सीता? कहा है और इसीलिये 
कहा गया है कि “सुन्दरे किन्न सुन्दरमः--सुन्दरकाण्डमें 
असुन्द्र क्या है ! 

[२] 


नाम, रूप, गुण और लीलाकी आलोचनासे तत्त्व- 
विचारमें रस आता है, और तत्त्वखरूपकी घारणा नहीं 
करनेसे नाम-रूप आदिमे गम्भीरता नहीं आती । 
हम जिनके तत्त्वकी आलोचना करते हैँ वही सर्वव्यापिनी 
चैतन्यरूपसे भूर्सुबःस्वर्लोकमें व्यास हो रही हैं तथा इन 
सर्वव्यापी सर्वानुस्यूत चैतन्यकी घनीभूत मूर्ति ही उपासना- 
की वस्तु है--श्से जाने बिना उपासना ठीक-ठीक नहीं 
होती । हम जिनकी उपासना करते हैं यही सर्वप्रधान हैं-- 
यह धारणा न होनेसे अथया हमारी उपासनाकी वस्तुसे 
बढ़कर भी कुछ और हे, ऐसी धारणा होनेसे उपासनाका . 
उद्देश्य सिद्ध नहीं होता । 


[३] 


श्रीसीताका तत्त्व क्या है, इसे मैं-भीसीता-उपनिषद्‌ 
तथा श्रीअध्यात्मरमायणसे उल्लेखकर इस लेखका उप- 
संहार करता हूँ। “का सीता कि रूपमिति--सीता कौन हैं; 
उनका रूप कैसा है £”--देवतालोग प्रजापतिसे पूछते हैं । 
ब्रह्मा कहते हैं कि मूलप्रकृतिरूपा होनेसे सीताको प्रकृति 
कहते हैं । 


प्रणवप्रकृतिरूपत्वात्‌ सा सीता प्रकृतिरुच्यते । 


प्रणव (अ, उ, म्‌ )) नाद, बिन्दु, कला और कला- 
तीत-इस सप्ताइसे जटित होनेके कारण सीता ही प्रणव- 
रूपिणी हैं । वही सत्त्वरजस्तमोगुणात्मिका प्रकृति हैं। बही 
त्रियणौत्मा साक्षात्‌ माया हैं । “सी? में जो इंकार है सह 
प्रप्ष बीज हे, वही माया दै । विष्णु संसारके बीज हैं और 
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इंकार माया है । निगुणात्मिका सीता साक्षात्‌ मायामयी हैं 
यह अविद्यास्वरूपिणी हैं । साथ ही यही विद्याखरूपिणी 
भी हैं । 'स' कार सत्यका नाम है; यही अमृत, प्राप्ति 
और सोम हैं । और “त? कार है रजतसौन्दर्यमण्डित 
विराजमान यझास्री मणिविशेष। 


ईकाररूपिणी अव्यक्तरूपिणी महामाया ह--सोमके 
अमृत अवयवरूप दिव्य अलङ्कारद्वारा तथा माला-मुक्तादि 
अलङ्कारसे भूषिता होकर प्रकाशित होती हैं । 


माताका प्रथम रूप झान्दब्रह्म प्रणव है; वही वेदपाठके 
समय प्रसन्न होकर उत्पन्न हुआ था । माताका द्वितीय रूप 
है नारीरुप- जो प्रथ्वीसे हलके अग्रभागसे उत्पन्न हुआ 
है। तृतीय रूप हैईकाररूपिंणी अव्यक्तस्वरूपा | शनककऋषि- 
प्रणीत ग्रन्थम सीता इसी रूपमें वर्णित हुई हैं। 


फिर श्रीसीताजीका और केसा रूप है ! श्रीरामके 
निकट रहनेके कारण यह जगदानम्दकारिणी हैं और जो कुछ 
देहविशिष्ट है सबकी उत्पत्ति; स्थिति और संह्दारकारिणी भी 
यही सीतादेवी हैं । सीता ही भगवती मूलप्रकृति हैं । 
ब्रह्मयादी कहते हैं कि सीता ही प्रणव होनेके कारण प्रकृति 
हं। तब सीता क्या नहीं हैं श्रुति कहती है-- 

ध्वे सर्ववेदमयी हैं, सर्वदेवमयी लि सर्वकीर्तिमयी हैं, 
सर्वधर्ममयी हैं, सबका आधार और कार्य-कारण दोनों हैं। 
बही महालक्ष्मी है, देवाधिपति भगवानसे भिन्न और अभिन्न 
दोनों हैं; चेतन भी यही हैं और अचेतन भी वही हैं। त्रझासे 


. लेकर खावरपर्यन्त सबकी आत्मा यहीं हैं । वही प्रकृतिके गुण 


और कर्मविभागके पार्थक्य-हेतु शरीर वनी हुई हैं। देव, ऋषि, 
मनुष्य और गन्धर्व सब उन्हीके रूप हैँ । दैत्य, राक्षस, 
भूत, प्रेत आदि भूतोंका आदिशरीर वही हैं। पञ्चमदाभूत, 
इन्द्रिय, मन और प्राण भी उन्दीके स्वरूप हैं ।! 

श्रुति फिर कहती है--सीता शक्ति हैं; वह इच्छा-शक्ति; 
क्रिया-शक्ति और साक्षात्‌ शक्ति हैं । वही इच्छा-शक्तिके 
तीन भेद भी हैं; अर्थात्‌ श्रीभूमि और लीलाखरूपर्मे वह 
मद्ररूपिणी हैं, प्रमावरूपिणी हैं और सोम-सूर्य-अभिस्वरूपिणी 
हें । सोमात्मिका होनेके कारण सीता ओंषधियोंके ऊपर 
प्रभाव विस्तार करनेवाली हैं | यह कल्पवृक्ष, पुप्प, फल, 
लता और गुल्मखरूपा हैं । फिर औषधसे उत्पन्न औषध- 
रूपमें वह अमृतखरूपा होकर देवताओंकों यशफल-प्रदान 
करनेवाली हैं । 


# तामादिदाक्ति दिरखा नमामि # 
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बही सीता अमृतद्वारा देवताओंकों, अनद्वारा पशुओंको, 
तृणद्वारा तृणभोजी जीयाँको तस करती हैं । वह सूयादि 
सब लोकोंका प्रकाश करती हैं । बही दिन-रात्रिखरूपिणी 
हैं । समयका जो प्रकाश-मेद है सब वही हैं । निमेषसे 
आरम्म करके परार्दधपर्यनत जो कालचक्र है वही जगचक्र 
है. और इस प्रकारसे सीता ही चक्रवत्‌ परिवतंमाना हैं । 
भुतिने कहनेमें कुछ भी शेष नहीं रक्‍खा । 


यह अभिरूप होकर समस्त जीवधारियोंकी शुधा और 
पिपासाके रूपमे स्थित हैं, देवताओंका सुखस्वरूप हैं, 
यनकी ओपधियोंमे शीत और उप्णरूपसे व्यास हैं तथा 
काके भीतर और बाहर नित्यानिस्यरूपसे स्थित हैं। 


श्रीदेवी लोकरक्षाके लिये रूप भी धारण करती हैं। 
पृथ्वीरूपसे वह त्रिभुवनको आश्रय देती हैं; प्रणवरूप भी 
यही हैं । समस्त ओषधि और प्राणिगणके पोषणके लिये 
सर्वरूपा हैं । वह क्रिया-शाक्तिखरूप श्रीहरिके मुखसे उत्पन्न 
नाद हैँ । नादसे उँ“कार इत्यादि हैं । वह ऋग्यजुःसामरूप 
घेदत्रयी हें । इक्कीस दाखाओंसे ऋग्वेद; एक सौ नय 
शाखाओंसे यजुर्वेद तथा सहस शाखासे सामवेद बही हैं । 
इसके अतिरिक्त पाँच शाखाओंमें अथववेद भी वही हँ। 

सीता-उपनिषद्मं और भी बहुत-सी बातें हैं । मूल- 
अन्थमे उन्हें देखना चाहिये। अब मैं अध्यात्मरामायणसे 
कुछ सीता-तत्त्वका उल्लेख करता हूँ--- 

एको विभासि राम स्वं सायया बहुरूपया । 


तथा 


योगसायापि सीतेति । 


(एकमात्र सत्यवस्तु श्रीराम ही बहुरूपिणी मायाको 
खीकारकर विश्वरूपमें भासित हो रहे हैं और सीता ही वह 
योगमाया हैं ।? छोकविमोहिनी हरिनेत्रकृताल्या श्रीसीताने 
श्रीरामचन्द्रजीके अभिप्रायानुसार भीसीतारामके एक सवर्र 
भक्तको ज्ञानका पात्र जानकर एक बार तत्वशांन प्रदान 
किया था । श्रीसीताजी कहती हें कि रामको परर 
सन्चिदानन्द ही जानना चाहिये । 

मां चिद्धि मूलप्रकृतिं सगंस्थिव्यन्तकारिणीस्‌ । 

तस्य॒ सन्निधिमात्रेण सुजामीदमतस्व्िता ॥ 

“मुझ सीताको सर्ग, स्थिति और अन्तकारिणी मूलप्रकृति 
जानो । उनके सानिध्यसे ही मैं प्रमादद्न्य होकर सब कुछ 


ओ परात्परा शक्ति श्रीसीता # 
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सुजन करती हूँ । रामायणमें जो कुछ होता है, यहाँतक 
कि मेरा पाणिग्रहणतक भी सब मैं ही करती हूँ । विश्वका 


सारा कायं शक्तिरुपसे मैं ही करती हूँ | सदासे करती आ 
रही हूँ और करती रहूँगी ।? 


एवमादीनि कर्माणि मयेवाचरितान्यपि । 
आरोपयन्ति रामेऽस्मिन्निर्विकारेऽखिलात्मनि ॥ 


“इस प्रकारके सारे कर्म मैं ही करती हूँ । उन्हें लोग 
श्रीराममें, जो वास्तवमे निर्विकार एबं अखिल विश्वकी 
आत्मा हैं, आरोपित करते हैं । राम कुछ मी नहीं करते, 
जो कुछ होता हे सब मायाके गुणोंके अनुग्रहसे होता 
है। कलिमें अधिकांश मनुष्य हाथीके अज्ञोंके समान 
श्रीमगवानके एक-एक भावको ही देखते हैं । समग्र 
ब्रह्मको जाननेकी इच्छा न होनेके कारण इतना दंगा-फसाद 
मचा रहता है । श्रीगीता कहती है-- 


नवद्वारे पुरे देही नेव कुचं कारयन्‌ । 


“इस नौ दरयाजोंके शारीररूपी घरमै रहता हुआ आत्मा 
न तो कुछ करता है और न करवाता है ।' 
~ री ~ An A [a 
इस निर्गुण ब्रझकी बात ऐसी ही है । फिर-- 


इश्वरः सवंभूतानां हद्देशेड्लुंन तिष्ठति । 

आमयन्‌ सवभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 

“हे अजुन; इश्वर समस्त भूतप्राणियोंके हृदयमं स्थित 
होकर देहरूपी यन्त्रपर आरूढ़ हुए उन सारे भूतोंकों अपनी 
योंगमायासे घुमाता है ।' 

तथा-- 

तेषामहं सञुद्धत्तां सृत्युसंसारसागरात्‌ । 

(मैं उन्हें मृत्युरूप संसारसागरसे पार कर देता हूँ ।” 

एवं 

न जायते स्रियते वा कदाचिन्‌- 
न हन्यते हन्यमाने शरारे। 

ध्यह आत्मा न उत्पन्न होता है न मरता है ।* * "शरीरका 
वघ करनेसे आत्माका वध नहीं होता ।? एक ही कालमें यह 
सब कुछ वही हैं; अर्थात्‌ समकालमें वह आप ही निर्गुण ब्रह 
सगुण ब्रह्म, विश्वरूप; सर्वहृदिस्थ आत्मा तथा सिरसे लेकर 
पर्दोके नखपर्यन्त सर्वसौन्दर्यसार हैं । जो साधक पूर्ण 
इश्वरमावनाके द्वारा सांसारिक भावनाको चित्तसे दूर कर 


' सकते हैं वह सहज ही इस मुृत्युसंसारसागरको पारकर 


निरन्तर श्रीमगवानके परमपदमें स्थित रहते हैं । 


ene 


परात्परा शक्ति श्रीसीता 


( लेखक---श्रीसीतारामीय श्रेमशुरादासजी महाराज ) 


सकलकुशलरदात्री भक्तिसुक्तिप्रदान्नीं 
ब्रिशुवनजनयिन्नीं. दुष्टधीनाशयिन्नीम्‌ । 
जनकधरणिपुत्रीं दर्पिदपंप्रहत्री 


हरिहरविधिकन्री नौमि सद्भक्तभन्रीम्‌॥ 


श्रीमजगजननी भगवती श्रीसीताजीकी अपार महिमा 
है । वेद, शास्त्र, पुराण; इतिहास तथा धरम्रन्थोमें इनकी 
अनन्त लीलाओँका झुम वर्णन पाया जाता है । येभगवान्‌ 
श्रीरामचन्रजीकी प्राणप्रिया आद्या-शक्ति दै । इन्दींके 
अ्रुुटि-विलासमात्रसे उत्पत्ति-स्थिति-संहयरादि कार्य हुआ 
करते हैं श्रुतिका याक्य है-- 
उत्पत्तिस्थितिसंहारकारिणी सवदेहिनाम्‌। 
सा सीता भगवती जेया मूलग्रकृतिसंज्ञिता॥ 
( शीरामतापनीय-उत्तराई ) 


समस्त देहधारियोंकी उत्पत्ति) पालन तथा संहार 


करनेवाली आद्या शक्ति मूल-प्रकृतिसंशक श्रीसीताजी ही 
हैं। पुनः 
निमेपोन्मेपसुष्टिस्थितिसंहारतिरोधानानुग्रहादिसवं- 
चक्तिसामध्यात्साक्षाच्छक्तिरिति गायते । 
(श्रीसोत्तोपनिषद्‌ ) 


जिसके नेत्रके निमेष-उन्मेषमात्रसे ही संसारकी सृष्टि, 
खिति तथा संहारादि क्रियाएँ होती हैं, यह श्रीसीताजी हैं । 
तिरोधान, अनुग्रहादि सव॑सामर्थ्यसम्पन्न होनेसे श्रीजानकीजी 
साक्षात्‌ आद्या परात्परा शक्ति कहलाती हें । पुनः-- 


भूझुवः स्वः सप्तद्वीपा वसुमती त्रयो लोका अन्तरिक्षं 

सचे स्वयि निवसन्ति । आमोदः प्रसोदी विमोदः सम्मोदः 

सर्वोस्त्वश सन्धत्से । आञ्जनेयाय बह्मविद्याग्रदान्नि धान्नि 
स्वाद सर्वे वयं प्रणमामदे प्रणमामहे । 

( श्रीमैयिलीमहोपनिषदू ) 
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«हे श्रीजनकराजतनये ! एथिवी, पाताल तथा खगाँदि 
तीनों भुवन; सप्तद्वीपवती वसुन्धरा, तीनों लोक तथा 
आकाश ये सब आपमें प्रतिष्ठित हैँ । आमोद, प्रमोद, 
विमोद, संमोदादि सत्रको आप धारण करती हैं । अज्ञनी- 
नन्दन पवनपुत्रको आपने ही त्रह्मविद्याका सदुपदेश दिया 
था। हे जननी ! हम सब महर्षिगण आपके चरणोमे बारम्बार 
नमस्कार करते हैं ।? पुनः- 

अवाची सुभगे भव साते ! वन्दामहे त्वा । 

यथा नः सुभगाससि यथा नः सुफलाससि॥ 

(ऋ० ३।८।९) 


“हे असुरोंका नाश करनेवाली भ्रीसीते | हम सब आपके 
चरणोंकी वन्दना करते हैं, आप हमारा कल्याण करे ।' 

अथर्वणयेद-उत्तराद्धकी श्रुति है-- 

जनकस्य राज्ञः सझनि सीतोत्पन्ना सा स्वपरानन्द- 

तिर्गायन्ति मुनयोऽपि देवाश्च, कायकारणाभ्यामेव परा 


तयैव कार्यकारणार्थे शक्तियंस्याः, विधात्नीभ्रीगौरीणां सेव 
कत्री, रामानन्दस्वरूपिणो सैय जनकस्य योग- 
फरसिव साति। 


महाराजा जनकजीके राजमहलम जो भीसीताजी प्रकट 
हुई हैं वह सर्वपर, आनन्दमूति हैं । मुनिगण और देवगण 
उनका गान करते हैं। कार्य-कारणसे पर और काय-कारण- 
शक्तिसम्पन्ना हैं | ब्रह्माणी, लक्ष्मी ऑर गोरी आदि अनन्त 
शक्तियोकी उत्पादिका हैं | भीरामानन्दखरूपिणी हैँ । बही 
भ्रीजनकजीके योगफळके समान परम शोभा देती है |? 


--इत्यादि अनन्तानन्त श्रुतियाँ भगवती श्रीसीताजीके 


परत्वका मुक्तकण्ठसे प्रतिपादन करती हैं । वास्मीकिसंदिता- 
में तो श्रीजानकीजीको श्रतियोंकी भी माता बतलाया है । 
एक बार सब श्रुतियोंकों यह जिज्ञासा उत्पन्न हुईं कि हमारे 
माता-पिता कौन हैं! इसके जाननेके लिये बहुत कुछ 
प्रयास किया गया । पर जब पता न लगा तत्र श्रुतियाँ 
श्रीब्रह्माजीके पास गयीं और बोलीं-- 

कास्माकं जननी देव, कः पितेति निबोधय। 

इसके उत्तरे शरीब्रह्माजी कहते हैँ-- 

तामेव जानकीं वित्त जननांमात्मनः पराम्‌ । 

श्रीरामं पितरं वित्त सत्यमेतद्दघो सम॥ 


(उन्ही श्रीजानकीजीको तुम अपनी जननी समझी 
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ॐ तामादिशक्ति शिरखो नमामि रै 
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और भीरामजीकों ही अपना पिता समझो, यह मैं तुमसे 
सत्य-सत्य वचन कहता हूँ ।! इससे यह सिद्ध होता है कि 
श्रीसीताजी सकल भ्रुतिवन्दिता परात्परा शक्ति हं । 
नित्यां निरक्षनां छुद्धां रामाभिन्नां सहेश्वरीस्‌ । 
मातर मैथिली वन्दे गुणप्रामां रमारमाम्‌॥ 
आद्यां शक्ति महादेवीं श्रीसीतां जनकात्मजाम्‌ । 
नित्या, परमनिर्मला, परमविशुद्धा, गुणआगरी, श्रीकी 
भी परम श्री, आद्याशक्ति) महेश्वरी, श्रीरामजीसे अभिन्ना, 
श्रीजनकात्मजा, मैथिली, माता श्रीसीताजीकी मैं यन्दना 
करता हूँ ।? श्रीदाङ्करजीका भी वाक्य है-- 


सींतायाश्र परादेव्या लोळामात्रमिदं जगत । | 

“यह परमाञ्चयाँसे परिपूर्ण जगत्‌ परात्परा देवी श्रीसीता- 
जीका केवल लीलामात्र ही इं |! 

'सदाशिबसंहितामें श्रीसाकेतधामके वर्णनमें आया है-- 


तन्मध्ये जानकी देवी सवेशक्तिनसस्कृता । 


(उस दिव्यधामके परमरमणीय मण्डपके सिंहासनके 
मध्य-भागमें समस्त शक्तियोंसे नमस्कृता श्रीसीताजी विराजमान 
हैं ।' श्रीबृहद्विष्णुपुराणान्तर्गत श्रीमिथिला-माहात्म्यमें मी-- 

जगद्धात्रीं महामाया प्रह्मरूपां सनातनौम्‌ । 

दृष्टा प्रमुदिताः सर्वे देवताप्सरकिन्नराः ॥ 

“जगन्माता, महामाया, ब्रह्मरूपा; सनातनी शक्ति 
श्रीसीताजीको देखकर ब्रह्मादि देवगण; नारदादि सुनिगण) 
गन्धर्व, किन्नर और अप्सरागण परम हर्षित हुए ।' श्रीमद्दा- 
रामायणम भी दिव-वाक्य है-- 

जानक्यंशादिसम्भूताऽनेकब्रह्माण्डकारिणी । 

सा मूलप्रकृतिज्ञया महासायाखरूपिणी ॥ 


'श्रीजानकीजीके अंझाँद्वार ही अनेकानेक जगतको 
उत्पन्न करनेवाली शक्तियाँ प्रादुभूत होती हैं । बह तो मूलः 
प्रकृतिखरूपिणी महामाया आद्याशक्ति हैं ।' महाशम्भुसंहिता- 
में श्रीअगस्त्यजीने अपने प्रिय शिष्य श्रीसुतीद्षणजीसे 


कहा है-- 
सीताकलांझादहयश्च शक्तयः सम्भवन्ति हि। 
“ीसीताजीके कलांशसे बहुत-सी शक्तियों उत्तन 


% परात्परा शक्ति श्रीसीता # 
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होती ही रहती हैं |: श्रीसम्प्रदायाचार्य औीरामानन्दाचार्यजी 


महाराजने भी भगवतीकी अपरिमित शक्तिका वर्णन करते हुए 
लिखा है-- 


ऐड्वर्य यदपाङ्गसंभ्रयसिदं भोग्यं दिगीशैजंग- 
चचत्रं चाखिङमद्भुतं शुभगुणा वात्सल्यसीमा च या । 
वियुत्यु्जसमानकान्तिरमितक्षान्तिः सुपञ्न क्षणा 
दत्तां नोऽखिछसम्पदो जनकजा रामप्रिया सानिशम्‌ ॥ 


“दिकपालादि और लोकपालादिके ऐश्व्य-भोग तथा 
आश्चर्यमय अद्भुत ब्रह्माण्ड केवळ जिनकी ङृपा-कटाक्षपर 
ही सर्वथा अवलम्बित हैं जो असीम वास्सल्य-रस-पूर्ण 

- हैं वे विद्युत्पुज्ञके समान गौर तेज-सम्पन्ना परम क्षमासम्पन्ना; 
कमलनयना, भगवत्प्रया; आशक्ति भगवती श्री- 
सीताजी निरन्तर हमें मोक्षादि सम्पत्ति प्रदान करे ।' 


श्रीगोखामीजीने भी श्रीसीताजीका बड़ा ही महिमामय 
गुण-गान किया है । यथा-- 


उद्भवस्थितिसंहारकारिंणीं झेशद्दारिणीस्‌। 
सवश्रेयस्करी सीतां नतोऽहं रामवछमाम्‌ ॥ 


“उत्पत्ति, पालन तथा संहार करनेवाली, सर्वशक्ति- 


सम्पन्ना, क्लेशहारी, समस्त कल्याणकारिणी, भीराम-बक्ूमा _ 


भगवती श्रीसीताजीको मैं नमस्कार करता हूँ ।' 
पुनः 


जासु अंस उपजहि गुनखानी। अगनित उमा-रमा-्रह्मानी ॥ 
भूकुटि बिलास जासु रुम होई । राम-बाम-दिसि सीता साई ॥ 
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रूखा न मरम राम बिन काहू | माया सब सिय माया माँहू ॥ 
x x > 


जयति श्रीस्वामिनी सीय सुभ नामिनी 

दामिनी कोटि निज देह दरसै। 
इंदिरा आदि छै मत्त-गज-गामिनी 

देव-मामिनि स्बै पाव परसे॥ 

( बिनय-पत्रिका ) 
एक भक्तने जगन्माताकी स्तुति करते हुए क्या ही 
अच्छा कहा है-- 

सुराः सर्वे खर्वासव चरणमूले सुरतरो- 
स्त्वमासीना मूळेऽ सस्वा सुरतरुः । 


भवन्मञ्चाधस्ताद्धवि विविधरलेपु बहुधा 
विशन्‌ प्रायश्रित्त॑ चरति बहुरूपैः परतमे ॥ 
( श्रीजानकीचरणचामरस्तोत्र ) 


हे परमेश्वरी | आपके सामने बड़े-बड़े देवगण परम 
तुच्छ हैं अतः वे जब आपके दरवारमें आते हैं तो आपके 
्रीचरण-मूळमें आकर नम्र-माबसे बैठते हैं । यह देखकर 
कल्प-वुक्षने सोचा कि जिसके चरणोंकी महान देवतागण 
यन्दना करते हैं बह भगवती भ्रीसीताजी मेरी छायामें 
बैठती हैं, मैं उनके ऊपर हो जाता हूँ--यह मेरी भारी-से- 
भारी ढीठता है । हे अम्ब | इस अक्षम्य अपराधको क्षमा 
करानेके लिये ही इस रत्न-मण्डपकी स्वच्छभूमिमें छाया- 
रूपेण प्रविष्ट होकर आपके चरणका बारंबार स्पर्श करके 
कल्पतरु अपने अपराधकी क्षमा-्याचना करता दै । 
श्रीजानकीजी तो अतुलनीय शक्ति हे, उनकी दुलनामें अनन्त 
ब्रह्माण्डमें कोई भी प्राप्त नहीं हो सकता । ठीक ही 
कहा है-- 
एषा विश्वहतोपमा न तुलनां धत्ते हासुव्या उमा 
वाणी चापि रमा च मन्यत इयं निःसंशयं निश्चया । 
इन्द्राणी विधिनन्दिनी च सकला देवाङ्गना उत्तमा 
सन्यन्तेऽप्सरसोऽपि रूपरसिका अस्या हि दासीससाः ॥ 
“्रीजानकीजीकी अप्रतिम महिमाने संसारकी तमाम 
उपमाएँ. इत कर दी हैं। इनकी तुलनामें न उमा आ 
सकती हैं और न याणी, न लक्ष्मी और न ब्रह्माणी; 
उत्तमोत्तम देवाङ्गनाएँ भी इनकी उपमामें नहीं आ सकतीं | 
उपयुक्त देवियॉ तथा अप्सणदि तो इनकी दासी- 
समान हैं ।? 
गोखामी श्रीदुलसीदासजीने भी इसी आशयपर 
कहा है-- 
जो पटतरिय तीय सम सीया। जग असि जुवति कहे, कमनीया॥ 
गिरा मुखर, तनु अरघ भवानी \ रति अति दुखित अतनु पति जानी॥ 
निष-बारुनी बंधु प्रिय जेही। कहिय रमा सम किमि बेदेही॥ 
वेदान्तके ग्रकाण्डवेत्ता महात्मा भीकाष्ठजिहदेय स्वामीने 
भी श्रीकिशोरीजीकी अद्भुत महिमा वर्णन की हे 
जनक-रूली-नख-चुति-सरिस, निज झुति कहें ना जोग १ 
जद्दःज्येति प्रगटत नहीं, अजहुँ रुजित होग॥ 


रूलित पाद-अँगुरीनकी, सोमा अति सरसाय । 
पंच्देव मानों सभुझि, बेठे पद ठहराय॥ 
सिय-कर सुखदायक समुझि, हियेर अति सुख पाम \ 
तीनों देवी रेख-मिस, पहुँची पहुँचन आय ॥ 
सची निघातरी-इंदिरा भाग्य मर्रहें निज मारु । 
सियकी चितवनि अमिय कहि, झार होत निहार ॥ 


% तामादिदाक्ति शिरसा नमामि कॅ 


इस प्रकार शा और महात्मागणोंने श्रीसीताजीको 
ही आद्या शक्ति; परात्परा शक्ति तथा स्ंश्क्तिशिरोमणि 
कहकर वर्णन किया है। याल्मीकि-रामायणमें भी महर्षिजीने 
अन्तम 'सीतायाश्वरित॑ महत्‌’ कहकर श्रीजानकीजीकी 
महत्ताका पूर्ण परिचय दिया है इसलिये यह सिद्ध होता है कि 
जगदम्बा, श्रीजनकराजपुत्री, श्रीरामप्रिया, श्रीसीताजी 
परात्परा आद्या शक्ति हैं । 


श्रीरामचरितमानसमें श्रीसीता तत्त्व 


( लेखक - श्रीजयरामदासजी “दीन”, रामायणी ) 


डञ्चवस्थितिसंहारकारिणी छेशहारिणीम्‌ । 

सकेश्ेयस्करी सीतां नतोऽहं रामवछभास्‌॥ 

* भ्रीस्वायम्धुव मनुकी तपस्यासे नेमिषारण्यमें परमप्रभु 
परमेश्वरके प्रादुभावके प्रसङ्गमे श्रीसीता-तच्यका इस प्रकार 
विवेचन पाया जाता है-- 
बाम माग शोमति अनुकूरा । आदि शक्ति सबनिधि जगमूका ॥ 
जासु अंश उपजहिं गुनखानी\ अगनित उमा, रमा, ब्रह्मानी ॥ 
भुकुटि बिकास जासु जग होई | राम बाम दिशि सीता सेई ॥ 

इन तीन चौपाइयोंमे महाशक्तित्यरूपा श्रीसीता-तच्वका 
स्वरूप वर्णन करते हुए, प्रथम चौपाईंके आरम्ममें 
(बामभाग? शब्द लिखकर तथा तीसरी चोपाईंके अन्तिम 
चरणमें 'बामदिशि! शब्दका ही सम्पुट लगाकर जो ऐश्वयं 
वर्णन किया गया है, उसका तात्पर्य. यह है कि श्रीसीताजी 
श्रीपरमप्रभुसे सदैव अभिन्नस्वरूपा हैं | इस बातकी पुष्टि 
अन्थगत अपर प्रसङ्गोंसे भी मलीमाँति हो रही है। 
उदाहरणार्थ दो-एक प्रसङ्ग यहाँ दिखलाये जाते हैं । . 

(१ ) बालकाण्डके अन्तर्गत सती-मोहःप्रसङ्गमें जब 
सतीजी श्रीरामजीकी परीक्षा ले लजित होकर शिवजीके 
समीप लौटी आ रही थीं, उस समय लीलाश्वरूपमें यद्यपि 
श्रीसीताजीका रावणद्वारा हरण तथा अनलनिवासके द्वारा 
अन्तधान होनेसे स्पध्तः श्रीरामचन्द्रजीके साथ वियोग 
दीखता था तथापि मागमे अखण्ड अभिन्न श्रीसीताजीका 
दर्शन श्रीरामजीके साथ-साथ सतीको होता आ रहा था-- 
सती दीख कौतुक मग जाता । आगे राम सहित श्री आता ॥ 
फिर चितवा पाळे, प्रभु देखा सहित बंघु सिय सुंदर बेषा ॥ 

> > x x 


देखे शिव बिधि बिष्णु अनेका । अमितप्रमाव एकते एका | 
x x > > 
सती बिघात्री इंदिरा, देखी अमित अनूप 
. जेहिजेहि वेष अजादि सुर, तेहि तेहि तन अनुरूप ॥ 
देखे जहँ-तह रघुपति जेते । शक्तिन सहित सकरू सुर तेते ॥ 
२८ > > २८ 
पूजहिं प्रभुद्दि देव बहु वेषा । रामरूपं दुसर नहि देखा॥ 
अवळोके रघुपति बहुतेरे। सीतासहित न बेष घनेरे॥ 
यहाँ भी वही महत्त्व दिखलायी देता है । जिस प्रकार 
श्रीरुनाथजी अनेकों शिव, विधि; विष्णुसे सेवित हो रहे 
हैं, उसी प्रकार श्रीसीताजी भी अमित सती, विधात्री, 
इन्द्रा आदिके द्वारा सेवित हो रही दैं।- . 

(२) अवधकाण्डके अन्तर्गत वन-गमनके प्रसज्ञमें 
जब श्रीगज्ञाजीके तट श्रङ्षवेरपुर रथ पहुँचाकर सुमन्तने 
श्रीरामचन्द्रजीसे महाराज दशरथजीका सन्देशा कहा--* 
जेहि बिचि अवध आव फिर सीया। सोइ रंघुबरहि तुमहि करनीया ॥ 
पितु-सँदेस सुनि कृपानिधाना। सियहि दीन्ह सिख कोटि बिघाना ॥ 


और तब भीमुखसे उस शिक्षाको सुनकर श्रीसीताजीने 
खयं अपनी नित्य-एकत्रा तथा अभिन्नताके खरूपको इस 
प्रकार उपमासहित निवेदन किया- 
प्रभु करूनामय परमत्रिनेकी | तन तजि रहति छाँह किमि छेकी ॥ 
प्रभा जाइ कहँ भु निहाई। कहुँ द्रिका चंद्र तजि जाई ॥ 

यहाँ पहले 'तन' और “छाया? की उपमासे भ्रीचक्रवरती 
दशरथजी ,महाराजके सन्देशकी ओर लक्ष्य कर वियोगको 
असम्भव बतलाया गया है। क्योंकि सम्देशमें आया है 


# शीरामचरितमानसमै भ्रीसीता-तरव # 
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¢ 
आ क FT तो 'फेरिय प्रभु 
लिका ताजी सीको असम्भव बतलानेके 
| कितना भी प्रयत्न क्यों न करे, 
शरीरके जानेपर शरीरकी छायाकों रोका नहीं जा सकता । 
ऐसी अवस्थामे रोकनेयालेका प्रयास व्यर्थ ही होगा। अतः 
स्पष्ट है क्रि यह उपमा रोकनेवाठे श्रीदशरथजी तथा 
श्रीसुमन्‍्तजीको ही लक्ष्य करके कही गयी है । दूसरी दो 
उपमाए श्रीरडुनाथजीके मुखसे निकडी हुई, 'फिरहु तो 
सबकर मिटै खैँमारू?-इस आज्ञाके पालनकी असमर्थता- 
में दी गयी हैं। श्रीसीताजीका तात्पर्य यह है कि "मेरी 
क्या सामर्थ्यं है जो श्रीकृपा्से एक क्षणके लिये भी मैं 
बिलग हो सकूँ। प्रभा सूर्यसे अलग होकर क्या कहीं 
ठिकाना पा सकती है ! कदापि नहीं । क्योंकि सूर्यके ओट 
होते ही उसका अस्तित्व ही नष्ट हो जायगा ।' तात्पर्य यह 
है कि श्रीरामचन्द्रजीसे अलग होकर श्रीसीताजी जीवित नहीं 
रह सकतीं । जहाँ सूर्य रहेंगे वहाँ प्रभा अवश्य रहेगी; 
यह निश्चय है। इसी प्रकार जरौँ श्रीराम हैं वहीं सीता 
रहेंगी । यही भाव श्रीयाल्मीकीय रामायणमें रावणके प्रति 
श्रीसीताजीके इस कथनमें आता है--- 


अनन्या राघवेणाहं भास्करेण प्रभा यथा। 


इसी प्रकार चन्द्रमा और उनकी चाँदनीकी दूसरी 
उपमा भी इसी मावको पुष्ट करते हुए श्रीरामचन्द्रजीके 
साथ श्रीसीताजीके अहर्निशके वियोगको असम्भव सिद्ध कर 
रही दै । अर्थात्‌ जिस प्रकार सूर्यसे प्रभा दिनमै, तथा रात्रिमें 
चन्द्रसे चाँदनी अलग नहीं हों सकती उसी प्रकार श्रीसीता- 
जी दियस-रात्रि कभी भी श्रीरामजीसै अलग नहीं हो सकतीं । 


गिरा अरथ जर बीचि सम, देखियत भिन्न न भिन्न | 


अब इस विलक्षण सम्पुटके भीतर जो ऐश्वय सूचित 
किया गया है; उसपर भी किञ्चित्‌ विचार करना चाहिये। 
है 
त्याम भाग शोभति अनुकूला'-यद्द चरण भी पेश्वय- 
सम्बन्धी ही है। क्योकि रामजी तथा श्रीसीताजीका 
जो अवताररूप माधुय-विग्रह स्वायम्भुव मनुको दृष्टिगोचर 
हो रहा है वह तो लीला-वपु ही सिद्ध है । इसका प्रमाण 
र = 
मनुजीका यह अमिळाप्र और विश्वास ही दे 
ऐसेड प्रम सेवक बस अहही ! भगत-हेतु छीरा-तनु गहह॥ 
जो यह बचन सत्य श्रुति भाषा । तै। हमारि पूजहि अमिराषा | 


इसीलिये उस प्रकट विग्रह--लीलाबपुके लिये यह 
अन्तिम चरण दिया गया है-- 
राम बाम दिसि सीता साई ॥ 


परन्तु यह सोई कोन है ? इसीको लक्ष्य करके 
ऊपरके पाँचौं चरणोंमें ऐश्वयंखरूपका वर्णन कर दोनोंका 
ऐक्य सिद्ध किया गया है। अतः प्रथम चरण उन्हीं आदि- 
शक्ति, जगमूला, छविकी खानि श्रीमहालदमीजीके ल्यि है 
जो भीवैकुण्ठम साक्षात्‌ श्रीमन्नारायणकी अनुकूला 
( अनुकूलस्वरूपा ) होकर निस्य वामभागमें झोमित रहा 
करती हैं । तथा जिस प्रकार श्रीमन्नारायणसे ( परखरूपसे) 
अनेकों शिव, ब्रह्मा और विष्णु अंशरूपमं उपजते हैं, जैसे- 
संभु बिरंचि बिष्णु मगवाना | उपजहिं जासु असते नाना ॥ 
---उसी प्रकार उन आदि-शक्ति महालक्ष्मीजीके अंदासे 
अगणित गुणकी खानि उमा, रमा और ब्रह्माणी उपजती 
रहती हैं । अतएव जिनके भुकुटिविलासमात्रसे जगतूकीं 
उत्पत्ति, पालन और संहार-शक्तियाँ प्रकट होती हैं वही 
सर्वोपरि महाशक्ति भीलक्ष्मीजी श्रीसीतारूपमें श्रीरामजीके 
वामदिशिमे श्रीखायम्भुव मनुको दशन दे रही दे । यह 
बात आगे चलकर स्वयं भीरामजीने अपने श्रीमुखसे श्रीमनु- 
शतरूपाके प्रति कही है । जैसे- 
आदिशक्ति जेहि जग उपजाया । सो अवतरिहिं मोरि यह माया॥ 


महर्षि वाल्मीकिजीके मिलन-समयके वचन भी इसके 
प्रमाणकी सूचना देते हैं-- 
श्रुति-सेतु-पाएक राम! तुम जगदीश, माया जानकी) 
जो सृजति जग, पाति, हरति रुख पाय कृपानिघानकी ॥ 
श्रीआळवन्दारस्तोत्रमं भी इसी सिद्धान्तको पुष्ट करने- 
याळे वाक्य आते हैं कि जगतूका ईशित्य श्रीजानकीजीको 
ही है । जैसे-- 
आकारत्रयसम्पन्नामरविन्द्‌निवासिनाम्‌ || 
अद्योपजगदीशिन्नी वन्दे वरदवछभाम्‌॥ 


यहाँ जिस प्रकार आकारत्रय-अनन्यशेषत्व+ अनन्य- 
भोग्यत्व तथा अनन्यशरणत्यका लक्ष्य है; इसी प्रकार 
उपर्युक्त प्रथम चोपाईमे तीन ही शब्द 'आदि-शक्ति!,“छवि- 
निधिः और 'जगमूला' का सङ्केत किया गया दै । इस प्रकार 
विचार करनेसे स्पष्ट हो जाता हे कि "आदि-दाक्ति, में ही 
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अनन्यशेषत्व सम्भव है। 'आदि-शक्ति' मगवत्‌-शेष न होकर 
दूसरा ऐसा कौन अनादि है जिसकी शेष होगी | 
छविनिधिमें ही अनन्यभोग्यत्व सम्भव है, क्योंकि 
छबिकी निधि श्रीजी भगबत्‌-मोग्य न होकर और किसकी 
भोग्या हो सकती हैं । यही सुन्दरकाण्डमें कहा है-- 
सुन दशमुख खद्योत प्रकाशा। कबहुँ कि नलिनी करे बिकाशा॥ 


तथा सर्वजगत्की मूलखरूपामें ही अनन्यशरणत्व 
सम्भव है । जो स्वयं जगत्‌की मूल हैं वह भगवत्को छोड़कर 
अन्य किसकी शरण ले सकती है ! 
जिस प्रकार इस मनुःप्सङ्ञमें श्रीस्वायम्भुव मनुकी 
अभिलाषा केवल परमप्रझुके दशंनमात्रकी पायी जाती 
है, जैसे- “ 
उर अभिलाष निरंतर होई । देखिय नयन परमप्रभु रोई ॥ 
अगुन, अखंड, अनत, अनादी । जेहि चितहिं परमारथबादी॥ 
नेति-नेति जहि बेद निरूपा । निजानद, निरुपाथि, अनूपा ॥ 
संभु, बिरेचि, विष्णु मगवाना । उपजहि जासु असते नाना ॥ 


-उसके अनुसार तो ब्रह्मको केवळ एक विग्रह-रामरूपमें 
प्रकट होकर दर्शन देना था । तत्र श्रीसीता और श्रीरामके दो 
रूपोमें श्रीमगबान्‌ क्यों प्रकट हुए इससे स्पष्ट सिद्ध होता है 


कि परमप्रभुके जिस खरूपका दर्शन मनुजी करना चाहते थे 


बह शक्तिरहित न होकर नित्यशक्तिसंयुक्त ही है। तात्पर्य 
यह है कि उपर्युक्त सर्व विशेषणोंसे विशिष्ट परब्रह्म नित्य 
द्विघाविग्रह सशक्ति त्रझ ही है) शक्तिरहित ब्रह्म नहीं । 
इसीसे 'वासुदेय” और 'हरि! शब्दके वाच्यार्थमै परमप्रभुके 
श्रीलक्ष्मी-नारायण उभय दिव्यविग्रह सम्मिलित हैं । 
दादरा अक्षर मंत्रवर, जपहिं सहित अनुराग । . 
बासुदेव-पद-पंकरुह, दंपति-मन अति राग ॥ 
पुनि हरि हेत करन तप ठागे बारि अहार, मूरू-फरू त्यागे ॥ 


इसी कारण वह परम प्रभु अपने पूर्ण खरूपसे अर्थात्‌ 

शक्तिसंदक्त लीलातनु ( अवतारस्वरूप ) श्रीराम और 

श्रीसीताके रूपमें प्रकट हुए हे । इसका स्पष्ट प्रमाण यह है-- 
नारद-बचन सत्य सब करिहों | परा-शक्ति समेत अवर्तरिहों ॥ 


इसलिये यह अकाट्य और स्पष्ट सिद्धान्त है कि ब्रह्मसे 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि * 
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शक्ति भिन्न नहीं दै--देखियत भिन्न न भिन्न ।? अतएव 
जिस प्रकार साक्षात्‌ श्रीमन्नारायणने भीरामरूपमें अवतार 
लेकर भूमार हरने तथा धर्मस्थापन करनेके साथ-साथ अपनी 
मर्यादाकी सीमा दिखलाकर पुरुषोंके लिये लोक-परलोकका 
मार्ग प्रशास्त कर दिया है, उसी प्रकार साक्षात्‌ श्रीलक्ष्मीजीने 
श्रीसीतारूपमें प्रकट होकर भूभारनिवारण आदि कार्याके 
साथ महान्‌ नारी-धर्मकी मर्यादा प्रदर्शितकर खियाँके लिये 
लोक-परलोकका सुन्दर मार्ग दिखला दिया है । मानव- 
जगतूके सम्पूर्ण नर-नारियोंके -लिये श्रीसीता-रामजी इस 
प्रकार आदर्श बने हैं और भक्तोके लिये तो श्रीयुगल- 
सरकारने अपना नाम और यश प्रदानकर कुछ अप्राप्य ही 
नहीं रहने दिया । नीचे इसका किञ्चित्‌ प्रमाण देकर लेख 
समाप्त किया जा रहा है । 
प्रथम श्रीअवधकी जिस प्रकार शोभा-- 
रमानाथ जहेँ राजा, सो पुर बरनि न जाइ! 
अणिमादिक -सुख-संपदा, रही अवध सब छाइ ॥ 
-इस दोहेमें वर्णित है। इसी प्रकार श्रीमिथिलोकी 
शोभाका- 
बसे नगर जेहि रूदिमिकर, कपट नारि बर नेष ४ 
तेहि पुरकी शोमा कहत, सुबह शारद शेष ॥ 
-इस दोहेमें वर्णनं मिलता है। पुनः नारिधर्मकी 
दिक्षाके प्रमाण इन चौपाइयोमें प्रात होते हैं-- 
पति अनुकूर सदा रह सीता। शोमा-खानि सुशील बिनीता॥ 
जानति कृपसिंधु-प्रभुताईं । सेवति चरन-कमरु मन ठाई ॥ 
यद्यपि गृह सेवक-सेवकिनी । बिपुरु, सकल सेवानिधि गुनी ॥ 
निजकर गृह-परिचयी करही । रामचचंद्र-आयसु अनुसरहीं॥ 
` अहि बिधि कृपासिंधु सुख मानि सोइ करि श्री सेवानिधि जानहिं॥ 
कौदाल्यादि सासु ग्रह माहीं । सेव्हि सबहि, मानमद नाहीं॥ 
उमा-रमा-नह्कानि-बैदिता \ जगदैबा, संततमनिंदिता ॥ 
जासु ऋपाकटाक्ष सुर, चाहत चितवनि सोइ। 
राम-पदारर्बिदरत, करति स्वभावहि खोइ ॥ 


सियावर रामचन्द्रकी जय ! 


sages 


शक्ति-रहस्य 
( छेखक---पं० श्रीदुगौदत्तजी शर्मा ) 


दु 6 पनी अल्पमतिके अनुसार गास्रसिन्धुके तटका 


मन-वाणीके अगोचर एक अद्वैत परतत्त्व ( ब्रह्म ) में 
बहुरूपता ( विविध नामरूपोंसे इष्टिगोचर होनेवाळे 
अनन्त ब्रह्माण्डसमुदायरूप ) से प्रकट होनेके स्वाभाविक 
सामथ्यंको ही शास्त्राने माया; प्रकृति और शक्ति आदि 
नामोसे सङ्केतित किया है। 'तदेक्षत बहु स्यां प्रजायेयेति? 
“इन्द्रो मायामिः पुरुरूप ईयते? इत्यादि श्रुतिवाक्यों तया 
“प्रकृति स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममाययाः (गीता ), 
धस्वेच्छामयस्येच्छया च श्रीकृष्णस्य सिस॒क्षया | साविवंभूव 
सहसा मूलप्रकृतिरीश्वरी ॥? (देवीभागवत) इत्यादि वचनोसे 
ब्रह्मका ईक्षण, माया और प्रकृति आदि नामोंसे प्रसिद्ध 
शक्तिद्वारा बहुरूपतासे प्रकट होना सिद्ध है । शाक्तिः 
शब्दकी व्युत्पत्तिसे भी यही बात सिद्ध होती हे-- 
ऐइवयंवचनः शश्च क्तिः पराक्रम एव च। 
तस्खरूपा तयोदाँग्री सा शक्तिः परिकीतिंता॥ 
( देवीभा० ९ । २। १०) 
“श-नाम ऐश्वयंका और क्ति-नाम पराक्रमका है । 
एवं ऐश्वर्य-पराक्रमखरूप और दोनोंके प्रदान करने- 
बालीको शक्ति कहते हैं ।? इसी आदि-शक्ति प्रकृति- 
देवीकी विकृति ही जगत्‌ है । अब जिस प्रकार प्रकृति 
अपने विकृतिरूप जगतूकी रचना करती है, यह संक्षेपमें 
प्रकृति-शब्दके अर्थद्वारा दरसाया जाता है । 
प्रकृष्टवाचकः प्रश्न कृतिश्च स॒ष्टिवाचकः। 
सधी प्रकृष्टा या देवी प्रकृतिः सा प्रकीतिता ॥ 
गुणे सर्वे प्रकृष्टे च प्रशब्दो वते श्रुतः। 
मध्यमे रजसि छश्च तिशव्दसमसि स्टतः॥ 
न्रिगुणास्मखरूपा या सा च शक्तिसमन्विता । 
प्रधाना स॒ष्टिकरणे प्रक्ृतिस्तेन कथ्यते॥ 
प्रथमे वतंते प्रश्न इतिश्च सुष्टिवाचकः। 
सृष्टेरादी च या देवी प्रकृतिः सा प्रकीतिता ॥ 
( देवीमा० ९। १। ५:०८ ) 


“प्रर का अर्थ प्रकृष्ट ( उत्कृष्ट ) और “कृति? का 
अर्थ सृष्टि है एवं जो सृष्टि रचनेमें प्रकृष्ट हो उसे प्रकृति 
कहते हैं । यह प्रकृतिका तटस्थ लक्षण हे) 'प्र' शब्द प्रकृष्ट 
सत्त्वगुणमें बतंता दै, 'क” शब्द मध्यम रजोगुणमें और 
“ति? शब्द तमोगुणमें बतंता दै । यह प्रकृतिका स्वरूप- 
लक्षण है, जैसा कि साँख्यशास्रमे प्रतिपादन किया है-- 
“सत्त्वरजस्तमसां साम्यावस्था प्रकृतिः ।? इन तीन गुणोंके 
द्वारा ही तीन देवताओंको अर्थात्‌ सतवसे विष्णुको, रजसे 
त्रझाको और तमसे रुद्रको उत्पन्नकर भगवती जगतका 
पालन, उत्पत्ति और ल्य करती है । 

स॒जसि जननि देवान्‌ विष्णुरुद्राजसुख्यान्‌ 
तैः स्थितिळयजननं कारयस्येकरूपा॥ 
( देवीभागवत ) 
इस बिषयको बइ्ब्चचोपनिषद्मे इस प्रकार वर्णन 
किया है । 

देवी झेकाऽग्र आसीव्‌। सैव जगदण्डमसुजत्‌'" 
तस्या एवं ब्रह्मा अजीजनतू। विष्णुरजीजनत्‌""` सवं 
जीजनत्‌" ` ` । सैषा पराशक्तिः । ( १, १ ख) 

“सुष्टिके आदिमे एक देवी ही थो, उसने ही 
ब्रह्माण्ड उत्पन्न किया; उससे ही ब्रह्मा, विष्णु और रुद्र 
उत्पन्न हुए । अन्य सब कुछ उससे ही उत्पन्न हुआ । बह 
ऐसी परा-शक्ति है ।' प्राधानिकरहस्पमें लिखा है 

स्वरया सह सम्भूय विरिन्चोउण्डमजीजनत्‌ । 

पुपोष, पालयासास तल्लक्ष्या सह केशचः । 

सञ्जहार जगत्‌ सव॑ सह गौर्या अहेशवरः॥ 

ब्रह्मा, विष्णु और महेश अपने अर्ाङ्गीमूत त्रिविधः 
शक्ति-सरस््ती, लक्ष्मी और गौरीकी सहायतासे जगतका 
जनन, पालन और लय करते हैं । 

नहि क्षमस्तथात्मा च सृष्टि सु तया विना । 

( दे० भा ९॥ २९) 

“बिना शक्तिके आत्मदेव सृष्टि-रचना नहीं कर सकते ।? 

तया युक्तः सदात्मा च भगवांस्तेन कथ्यते । 

स च स्वेच्छासयो देवः साकारश्च निराकृतिः ॥ 

(दे० भा ९।२।१२) 


२१८ 


'ज्ञान, समृद्धि, सम्पत्ति, यश और बलबाचक “मर्गा- 
शब्दयुक्त भगवतीसे संयुक्त होनेसे आत्माका नाम भगवान, 
हे; स्वेच्छामय होनेसे भगवान कमी साकार और कभी 
निराकार होते हैं | 

इत्थं यदा यदा बाधा दानवोत्था भविष्यति । 

तदा तदावतीर्याहं करिष्याम्यरिसंक्षयस्‌ ॥ 

( सप्तशती ) 


बही जगदम्बा “जब-जब दानवजन्य बाधा उपस्थित 
होगी तब-तब मैं अवतीर्ण हो दुर्शेका नाश करूँगी-- 
अपनी इस प्रतिज्ञानुसार समय-समयपर दुर्गा, भीमा; 
शाकम्भरी आदि नामासे अवतार लेकर जगतका क्षेम 
करती है। एवं देव-देवी, स्री-पुरुष आदि ख्री-पुं- 
भेदसे, तथा-- 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌। 
(गीता ७।५) 
--परा और अपरा प्रकृति अर्थात्‌ जड-चेतन-भेदसे 
इञ्यमान समस्त विश्व शक्तिका ही विलास है । इस 


की 


# तामादिदाकि शिरंसा नमामि कै 
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प्रकार शक्तिके सगुण रूपका दिग्दर्शन कर अब संक्षेपे 
उसके गुणातीत स्वरूपका वर्णन किया जाता है.। 
एकमेवाद्वितीय यद्‌ ब्रह्म वेदा वदन्ति वे । 
सा किंस्वं चाप्यसौ वा कि सन्देई॑ चिनिवर्तय॥ 
(दे० भा० ३। ५ । ४३) 


“जिसे वेद एक--अद्वेत ब्रह्म कहते हैं वह तुमसे भिन्न है 
या तुम्हीं ब्रह्म हो इस सन्देहको निवृत्त करो ।” इस प्रकार 
ब्रह्माजीके प्रश्न करनेपर भगवतीने उत्तर दिया-- 

सदैकत्वं न भेदोऽस्ति स्बदेव मभास्य च । 

योऽसौ साहमहं. योऽसौ भेदो$स्ति खळ विश्नमात्‌॥ 

(दे० भा० ३।६।२) 

भै और ब्रह्म सदा एक हैं, हमम मेद नहीं है; जो वह है 

सो मैं हूँ जो मैं हूँ सो यह है, हममें मेद भ्रमसे भासता है |! 
स्वशक्तेश्व समायोगादहं बीजात्मतां गता । 
स्वस्यान्यस्य मिथ्यास्वादसङ्गस्वं स्फुटं मम॥ 

“सबृशक्तिके योगसे मेरा ( ब्रह्मका ) जगत्कारणत्ब 
सिद्ध है । वस्तुतः जगतका मिथ्यात्व होनेसे मेरा असङ्गत्व 
स्पष्ट है । यह मेरा अलौकिक रूप है।? 


अजुनकी शक्किउपासना 
(१) 
[ बिजयके लिये ] 


महाभारतके समय कुरुक्षेत्रम जव भगवान्‌ श्रीकृष्ण- 
चन्द्रजीने कौरव-सेनाको युद्धके लिये. उपस्थित देखा तो 
उन्होंने अजुनसे उनके दितके लिये कहा-- 
हे महाबाहु अर्जुन ! तुम शत्रुऔको पराजित करनेके 
निमित्त रणामिमुख खड़े होकर पवित्र भावसे दुर्गा (शक्ति) 
का स्तवन करो । 
संग्राममें बुद्धिमान्‌ वसुदेबनन्दनके ऐसा कहनेपर 
अजुन रथसे उतर पडे और हाथ जोड़कर दुर्गाका ध्यान 
करते हुए, इस प्रकार स्तवन करने लगे 
हे सिद्धःसमुदायकी नेत्री आये | तुम मन्द्राचलके 
` बिपिनमें निवास करती हो, तुम्हारा कौमार ( ब्रह्मचर्य ) 
व्रत अक्षुण्ण दै, तुम काल-शक्ति एवं कपाळ-घारिणी हो; 
तुम्हारा वणे कपिल और कृष्णपिङ्गल है, तुम्हे मेरा 


नमस्कार । भद्रकाली तथा महाकालीरूपमें तुम्हें नमस्कार । 
अत्यन्त कुपित चण्डिकारूपमें तुम्हें प्रणाम । हे सुन्दरि ! 
तुम्हीं सङ्कटोंसे पार करनेवाली दो; तुम्हें सादर नमस्कार । 
तुम मोर-पंखकी ध्वजा धारण करती हो और नाना 
भौँतिके आमूषणोसे भूषित रहती हो । हे महाभागे ! तुम्ही 
कात्यायनी, कराली; बिजया तथा जया हो । अत्यन्त 
उत्कट छळ तुम्हारा श्र है, तुम खज्ज तथा चर्म धारण 
करती हो । हे ज्येष्ठे ! तुम गोपेन्द्र श्रीकृष्णजीकी छोटी 
बहिन और नन्दगोपके कुलकी कन्या हो । हे पीताम्बर 
चारिणी कौशिकि ! तुम्हें महिषासरका रक्त सदा ही 
प्यारा है, तुम्हारा हास उग्र और मुख गोळ चक्रके समान 
है, हे रणप्रिये ! तुम्हे नमस्कार है। उमा, शाकम्मरी! 
महेश्वरी, कृष्णा, केटमनारिनी, हिरण्याक्षी; विरूपाक्षी 
और धूप्राक्षी आदि रुपॉमें तुम्हें मेरा प्रणाम । हे देवि! 


.# अर्जुनकी शक्ति-उपासना * 
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तुम्ही वेद-अवणसे होनेवाला महान्‌ पुण्य हो, तुम वेद 
एवं ब्राह्मणोंकी प्रिय तथा भूतकालकों जाननेवाली हो । 
जम्बूढीपकी राजधानियों और मन्दिरोमें तुम्हारा निवास-स्थान 
है । हे भगवति | कार्तिकेयजननि ! हे कान्तारवासिनि! दुर्गे! 
दुम विद्याओंमे महाविद्या और प्राणियोमें महानिद्रा हो । 
हे देवि | तुम्ही खाहा, खधा, कला, काष्ठा, सरस्वती, 
सावित्री, वेदमाता और वेदान्त आदि नामोसे कही जाती 
हो। हे महादेवि | मैंने विश्चद्ध चित्तसे तुम्हारी स्तुति की 
है, तुम्हारे प्रसादसे रणक्षेत्रमे मेरी सदा ही विजय हो । 
बीदडू. पथ, भयजनक स्थान) दुर्गम भूमि, भक्तोंके ग्रह 
तथा पाताळ-लोकमें तुम निवास करती हो और संग्राम- 
में दानवोपर विजय पाती हो । तुम्हीं जम्मनी ( तन्द्रा ); 
मोहिनी (निद्रा), माया, लजा, लक्ष्मी, सम्ध्या; 
प्रभावती; सावित्री तथा जननी हो । दुष्टि, पुष्टि; धृति 
तथा सूर्यं और चन्द्रमाको अधिक कान्तिमान्‌ बनानेवाली 


ज्योति भी तुम्ही हो । तुम्ही भूतिन्मानौकी भूति 
(श्वय ) हो और समाधिमें सिद्ध तथा चारणजन 
तुम्हारा ही दर्शन करते हैं । 

इस प्रकार स्तुति करनेके अनन्तर मनुष्यापर पा 
रखनेवाली भगवती दुर्गा अजुनकी भक्तिको समझकर 
भगवान्‌, भ्रीकृष्णके सामने ही आकाशमै स्थित होकर 
बोली 


हे पाण्डुनन्दन ! दुम खयं नर हो और दुद्धं 
नारायण तुम्हारे सहायक हैं; अतः तुम थोडें ही समयमे 
शत्रुऔपर विजय प्राप्त कर लोगे । रणमें शन्रुओंकी 


कौन कहे साक्षात्‌ इन्द्रके भी तुम अजेय हो। 


ऐसा कहकर वह वरदायिनी देयी उसी क्षण अन्तित 
हो गयी । ( महाभारत भीष्मपर्व) 


(२) 
[ युद्यतम प्रेमहीला-दशनके लिये ] 


एक समय यसुनाजीके तटपर किसी वृक्षके नीचे 
भगवान्‌ देवकीनन्दनके पार्षद अर्जुन वेठे थे; उन्होंने कथा- 
प्रसङ्गमें ही मगवानसे प्रश्न किया-- 


हे दयासागर प्रमो ! श्रीशिव तथा ब्रह्माजी आदिने भी 
~ 6. ~ 
आपके जिस रहस्यका दशन अथया श्रवण न किया हो 


उसीका मुझसे वर्णन कीजिये । पूर्वमे आपने कहा था. 


कि गोप-कन्याएँ मेरी प्रेयसी हें । वे कितने प्रकारकी और 
संख्याम कितनी हैं ! उनके नाम क्या-क्या हैं ! उनमेंसे 
कौन कहाँ रहती है ! हे प्रभो ! उनके कौन-कौनसे कर्म हें! 
तथा उनकी अवस्था क्या और वेष कैसा है ! हे भगवन्‌! 
उनमेंसे किन-किनके साथ आप किस नित्य स्थानपर, जद्दौँका 
आनन्द और वैभव मी नित्य है, एकान्त-यिहार करते 
हैं। वह परम महान्‌ शाश्वत स्थान कहाँ और कैसा है ! 
यदि आपकी मुझपर पूर्ण कृपा हो तो यहाँ मेरे सभी 
प्रशोंका उत्तर दीजिये । दे पीडितोंकी पीड़ा हरनेवाठे 
महाभाग ! आपके जिन अशात रहस्योंको. मैं पूछना भूल 
गया होऊँ उन सबोंका मी वर्णन कीजिये । 

अर्जुनके प्रभको सुनकर भगवानले कहा-<वह खान, 
वे मेरी यल्ळमाएँ और उनके साथका मेरा विहार, यह 
मेरे प्राणप्रिय पुरुषोके भी जाननेकी वात नहीं है। इसे 


तुम सच मानो । हे सखे ! उसकी चचा कर. देनेपर तुम्हें 
उसे देखनेकी उत्कण्ठा हो जायगी । जो रहस्य ब्रह्मा आदि- 
के लिये भी द्रष्टव्य नहीं है वह अन्य जनोंके लिये केसा है, 
यह कइनेकी बात नहीं । इसलिये हे भाई ! उसके विना 
तुम्हारा क्या त्रिगडता है; उसे सुननेका आग्रह छोड़ दो । 


इस प्रकार भगवानके दारुण बचन सुनकर अजुन 
दीनमावसे उनके युगल चरणारविन्दोपर दण्डकी भाँति 
गिर पड़े तत्र भक्तवत्सल प्रभुने हसकर अपनी दोनों 
झुजाओंसे उन्हें उठाया और बड़े प्रेमके साथ उनसे कदा- 


यदि तुम उस स्थानको देखना ही चाहते हो तो यहाँ 
उसका वर्णन करनेसे क्या लाभ! जिस देयीसे समस्त 
ब्रह्माण्डका आविर्भाव हुआ दै, यदद अव भी जिसमें स्थित 
है और अन्तमं जिसमें लीन होगा उसी श्रीमती भगवती 
त्रिपुरसुन्दरीकी अत्यन्त भक्तिपूर्वक आराधना करके 
उनको आत्मसमपण कर दो; क्योकि उन देवीके बिना 
यह खान दिखा देनेमें में कमी समर्थ नहीं हूँ । 

भगवानकी बात सुनकर अजुनके नेत्र आनन्दसे भर 
आये और उनके आदेशानुसार वे भोमती त्रिपुरादेवीके 
पाढुका-स्थानको गये । वहाँ जाकर उन्होने चिन्तामणिकी 
बनी हुई वेदी देखी, जो विविध रखोंद्रारा निर्माण की हुई 
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सीढियांसे अत्यन्त शोभित हो रही थी । उसपर कत्पदृक्ष 
देखा, जो फूलों और फलोके भारसे झुका हुआ था । उसके 
किशल्य सभी ऋतुआमें कोमल रहनेबाले थे; मधु-विन्दु-वर्षी 
वायु-कम्पित पछवोंसे यह जक्ष निर्मल प्रतीत होता था । 
उसपर झुक, कोयल; सारिका; कबूतर आदि रमणीय पक्षियाँका 
कलनाद हो रहा था । मँवरे गुंजार कर रहे थे 

कल्पवृक्षके नीचे उन्होंने बड़ा ही अद्भुत रलनिर्मित 
दिव्य मन्दिर देखा, जो प्रमाखुक्त मणियोंसे देदीप्यमान 
एवं मनोहर था । मन्दिरके भीतर एक रत्नजटित 
सुवर्णमय सिंहासन था, उसपर विराजमाना अ्रसन्ननदना 
भक्तवत्सला वरदायिनी देवीका अर्जुनने दर्शन किया। 
उसकी कारित. बाळ-रविके समान थी, वह भाँति-भाँतिके 
आयूषणाँसे भूषित थी, उसका अङ्ग अभिनव यौवनसे 
सम्पन्न था। चारों भुजाएँ अङ्कुश, पारा, धनुष और बाणसे 
सुशोमित थीं । स्वरूप आनन्दमय तथा मनोहर था । ब्रह्मा 
विष्णु तथा शिव आदि देवताओंके सुकुटमणिकी किरणोसे 
उसके चरणारविन्द प्रकाशित होते थे और अणिमा आदि 
आठौं सिद्वियाँ उसे घेरे हुए थीं । 

देवीका दर्शन पाकर पार्थका हृद्य भक्तिसे भर गया 
और 'मेरा नाम अर्जुन है? इस प्रकार कहकर उन्होंने हाथ 
जोड़े हुए बारम्बार प्रणाम किया, तत्पश्चात्‌ एकान्तमें खड़े 
हो गये | 

भगवती अर्जुनकी उपासना तथा उनपर दयानिधिका 
अनुग्रह जानकर कृपापूर्वक बोली-- 

_ हे वत्स | तुमने किसी सुपात्रको क्या दुलभ दान दिया है! 

अथवा यहाँ किस यज्ञद्वारा यजन या किस तपका अनुष्ठान किया 
है ! पूर्वकालमै भगवच्चरणोमें ठमने कैसी निर्मळ भक्ति की 
है ! इस संसारमै कौन-सा अत्यन्त दुम झुम कम तुमसे हुआ 
है जिससे शरणागतवत्सल भगवानने तुम्हें इस अत्यन्त गूढ 
रहस्पको जाननेका अधिकारी समझा है | ४ 

हे पुत्र! विश्वरूप मगवान्‌ने तुमपर जेसा अनुग्रह किया 
है, वैसा भूतल्वासी अन्य मनुष्योपर, स्वगवासी देवताओंपर, 
तपखी, योगी तथा अखिल भक्तौपर भी नहीं किया है; 
अतः तुम यहाँ आओ, मेरे कूलकुण्ड नामक सरोवरका 
आश्रय लो | देखो, यह निकटवर्तिनी देवी समस्त 
कामनाआंको देनेवाली है, तुम इसके साथ सरोवरपर 
जाओ और उसमें विधिवत्‌ खान करके शीघ्र ही यहाँ 
लौट आओ | पडा 2 
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यह सुनकर पार्थने उसी समय जाकर सरोबरमें स्नान 
किया और तुरन्त लौट आये । उन्हें स्नान, करके आये 
देखकर देवीने उनसे न्यास और मुद्रा आदि कार्य कराया 
और उनके दाहिने कानमें तत्काल सिद्धिदायिनी परा 
बालाविद्याका उपदेश किया; साथ ही उस मन्त्रका अनुष्ठान, 
पूजन, लक्षसंख्यक जप तथा करवीर ( कनइल ) की लाख 
कलिकाओंद्वारा हवन आदिका यथोचित प्रयोग भी समझा 
दिया । तत्पश्चात्‌ परमेश्वरीने दया करके कहा- है वत्सं | 
इसी विधिसे मेरी उपासना करो, इससे अनुग्रहवश जब 
मैं तुमपर प्रसन्न हौ जाउँगी तो तत्काल ही तम्हारा 
श्रीकृष्णजीकी लीलामें. अधिकार हो जायगा । 


यहसुनकर अर्जुनने इसी पद्धतिसे भगवतीकी आराधना 
आरम्म कर दी और पूजन तथा जप करके देवीको प्रसन्न 
किया । तदनन्तर उन्होंने यम हवन तथा विधिपूर्वक 
स्नान करके अपनेको कृतार्थ-सा माना: और .मनोरथ प्रायः 
प्रास हुआ ही समझा । उस समय समस्त सिद्धियाँको 
पार्थने हस्तगत ही माना । . 


` इसी अवसरमें देवी वहाँ आयी और सुस्कुराती हुई 
बोली--बेटा ! इस समय तुम उस घरके अन्दर जाओ ।' 
इतना सुनते ही पार्थं आनन्दित हो बड़े वेगसे उठे और 
अनन्त उल्लाससे भरकर देवीको साष्टाङ्ग प्रणाम किया । 
फिर भगवतीकी आज्ञा पाकर उसकी सहचरीके साथ अजुन 
राघापतिके स्थानपर गये, जहाँ सिद्ध भी नहीं पहुँच सकते | 


इसके बाद देवीकी सीके उपदेशसे उन्होने गोलोकंसे 
ऊपर स्थित निस्य बृन्दावन-घामका दर्शन किया, जो वायुके 
धारण करनेपर मी 'खिर दै । वह धाम नित्य, सत्य और 
सम्पूर्ण सुखोंका स्थान है; बहाँपर नित्य ही रास-महोत्सव 
हुआ करता है, वह पूर्ण प्रेमरसात्मक तथा परम गुह्य है। 

सखीके बचनसे ही अपने दिव्य नेत्रोसे उस रहस्यमय 
स्थानका दर्शन करके बढ़े हुए प्रेमोद्रेकसे अजुन विहल 
हो उठे और मोहबश मूछित होकर यहीं गिर पड़े | फिर 
कठिनतासै होशमें आनेपर सहचरीने अपनी दोनों 
भुजाओंसे उन्हें उठाया । 

उसके आश्वासन देनेपर जब वे किसी तरह सुस्थिर 
हुए तो उससे पूछा, बताओ, अब और कौन-सा तप मुझे 
करना चाहिये £--ऐसा कहकर भगवल्लील्य-दशनकी 
अत्यन्त उत्कण्ठासे कातर हो गये । 


क: अजुनकी शक्ति-डपांसना # 


hooper ovo NSIS ep rr] 


क 


तब भगवतीकी सखौ उन्हें हाथसे पकड़कर वहाँसे 
दक्षिण ओर एक उत्तम स्थानपर ठे गयी और यहाँ 
जाकर कहा-- 


हे पार्थ | तुम इस झमद जङराशिमें खानार्थ प्रवेश 
करो | यह सहस्रदल कमलका आकर है, इसके चारों ओर 
चार घाट हैं | यह सरोबर जळ-जन्तुआँसे व्याप्त है, इसके 
भीतर प्रवेश करनेपर तुम यहाँकी विशेष बातें देख सकोगे । 
यहाँसे दक्षिण-भागमें यह जो सरोबर है इसका नाम 
मल्य-निझर है, यहाँ मधूकके मधुर मकरन्दका पान हुआ 
करता है। यह सामने जो विकसित उद्यान है यहाँ भगवान्‌ 
गोविन्द यसन्त-ऋतुमें यसन्त-कुसुमोचित मदनोत्सय करते 
हैं । यहाँ दिन-रात भगवान्‌ श्रीकृष्णकी स्तुति होती 
है, इसलिये इस सरोवरमें रान करके पूर्व-सरोवरके 
तटपर जाओ और उसके जलका आचमन करके अपना 
मनोरथ सिद्ध करो । 
उसकी बात सुनकर अजुनने ज्यों ही जमें प्रवेशकर 
डुबकी लगायी त्यां ही बह सहचरी अन्तर्धान हो गयी । 
और उन्होंने जड्से निकलकर अपनेको सम्भ्रममें पड़ी हुई 
एकाकिनी सुन्दरी रमणीके रूपमे देखा । तुरन्त तपाये हुए 
सोनेकी किरणोंके समान उस वालाकें अङ्गकी गौर कान्ति थी । 
यह किशोरावस्थाकी प्रतीत होती थी । उसका मुख शरत्कालीन 
चन्द्रमाके समान था । रक्षसूत्रोंसे गूंथी हुई अलकावी 
बाँकी, चिकनी और काली थी । सीमन्त-भाग सिन्दूर- 
बिन्दुकी प्रभासे देदीप्यमान था । ऊपरकी ओर तनी हुई 
भौंहोंकी भङ्गिमासे बह कामदेवके धनुषको पराजित कर 
रही थी । सिग्ध, श्यामल एवं चञ्चल नयन-खञ्जरीट 
विलास कर रहे ये । मणिमय़ कुण्डलौकी कान्तिसे कपोल- 
` मण्डल उद्भासित होता था । कमलनाल-सी कोमळ तथा 
शोमायमान बाहु-बछरी अद्भुत माळूम होती थी | शरहतुके 
अरुण कमलोकी समस्त शोमाको मानो पाणिपल्लवोने चुरा 
लिया था । चतुर खर्णकारके बनाये हुए सुवर्णमय 
कटिसजसे कटिप्रदेश आइत था । झनकारते हुए मणि- 
मय मञीराँसे उसके चरणकमल मनोहर माझूम पड़ते ये । 
यह रमणीजनोचित समी सुलक्षणोंसे सम्पन्न, सम्पूर्ण 
आयूषणसे भूषित आश्चर्यजनक सुन्दरी ललना थी । 
गोपीयलूभ गोविन्दकी मायासे यह सुन्दरी अपने 
प्रथम शरीरकी सब बातें भूल गयी और विस्मित-भावसे 


किंकर्तव्यविमूढ हो जहाँ-की-पहाँ खड़ी रह गयी। 
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इतनेमे आकाशमे सहसा यह गम्भीर शब्द हुआ 
कि-- है सुन्दरि ! तुम इसी मार्गसे पूर्व सरोयरके तटपर 
चली जाओ और बहाके जलका आचमन करके अपना 
मनोरथ सिद्ध करो । हे वरवर्णिनि ! तुम खेद न करो; यहीं 
तुम्हारी सखियाँ हैं, वे तुम्हारे उत्तम मनोरथको पूर्ण करेगी ।' 


इस दैवी याणीको सुनकर बह पूर्वसरोवरके तटपर 
गयी । उस पोखरेमें अनेको अपूर्व खोत थे) विविध 
माँतिके विहङ्गमोंसे वह भरा हुआ था | केरव, कल्हार; 
कमल और इन्दीवर आदि विकसित कुसुम उसकी शोभा 
बढ़ा रहे थे । प्मरागमणिके बने हुए उसके सोपान और 
घाट सुन्दर माळूम होते थे । भाँति-मॉतिके कुसुमां तथा 
मलुल निकुञ्ज, लता और इक्षोसे उसके चारों तट 
सुशोमित थे । वह किशोरी वहाँ आचमन करके क्षणभर 
खड़ी रही । 

इसी समय कानोंमें कूजती हुई काञ्जी तया मज्ञीरकी 
मधुर भ्वनिसे मिश्रित किङ्किणीकी झनकार सुनायी देने 
लगी । फिर अद्भुत यौवन-सम्पन्न दिव्य वनिताओंका 
झुंड यह आ पहुँचा । उनके आभूषण; रूप, भाषण, 
शरीर, बिलास, विचित्र बचन, विचित्र हास और अवलोकन 
आदि समी दिव्य थे। लावण्य मधुर तथा अद्भुत था, 
उसमें जगतूकी समस्त मधुरिमा कूट-कूटकर भरी थी | 

उत्त परम आश्रयंदायिनी वनिताइन्दको देखकर वह 
मन-ही-मन कुछ सोचने लगी और पैरके अँगूठेसे जमीन 
खोदती हुई सिर झकाये खड़ी रही । 

इसके वाद इसे अकेली खड़ी देखकर वनिताओंने 
परस्पर दष्टिपात करके विचारा कि--'बड़ी देरसे कोतूहलमे 
पड़ी हुई यह कोन हमारी ही जातिकी स्री है £ इस तरह 
सर्बाने उसके ऊपर दृष्टि डालकर क्षणभर परस्पर मन्त्रणा 
की कि “चलकर इसे जानना चाहिये’ । ऐसा सोचकर सभी 
कौतुकवश इसे देखने आयीं | 


उनमेंसे एक प्रियमुदा नामकी मनखिनी बाला उसके 
पास जाकर प्रेमपूर्वक मधुर वाणीमें बोली--ठम कौन ओर 
किसकी कन्या हो ! तथा किसकी प्राणप्रिया हो ! तुम्हारा 
जन्म कहाँ हुआ है, किसके द्वारा तम यहाँ आयीं? अथवा तुम 
खयं हीं चली आयी दो ! चिन्ता करनेसे कोई लाम नहीं, 
हमारे प्रभानुसार सब बाते हमसे कह दो । इस परमानन्दमय 
स्यानमें भला किसीको क्या दुःख है! 
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इस तरह पूछनेपर उसने विनीतभावसे उनके मनोको 
मोहते हुए स्पष्ट शन्दौमै कहा- मैं कौन हूँ ! किसकी कन्या 
अथवा प्रेयसी हूँ ! मुझे यहाँ कौन छाया अथवा मैं रयं 
चली आयी १ इन बातौको भगवतीजी जाने, मुझें कुछ भी 
मालूम नहीं है । फिर भी मैं कुछ कहती हूँ, यदि मेरी बातों- 
पर आप लोगोंको विश्वास हो तो उसै सुनें । यहॉसे दक्षिण 
ओर एक सरोवर है; मैं वहीं खान करने आयी और वहीं 
खड़ी रही । थोड़ी देरमें उत्कण्ठावश मैं चारों ओर निहारने 
लगी, इतनेमें मुझे अद्भुत आकाशवाणी सुन पड़ी-दे 
सुन्दरि ! तुम इसी मार्गसे पूर्व सरोवरपर चली जाओ और 
उसके जडका आचमन करके अपना मनोरथ सिद्ध करो; हे 
वरवर्णिनि ! खेद न करो; बहीं तुम्हारी सखियाँ हैं, वे तुम्हारे 
उत्तम मनोरथको पूर्ण करेंगी |--यही सुनकर मैं बहाँसे यहाँ 
चली आयी हूँ । यहाँ आनेपर मैंने आचमन करके नाना 
साँतिकी मधुर ध्वनि सुनी, तत्पश्चात्‌ आपलोगोंका शुभ 
दर्शन मिला । बस मन, वाणी और शरीरसे इतना ही मुझे 
माळूम है । हे देवियों | यही मेरा कहना था । यदि आप 
लोगोकों अच्छा माढूम हो तो आप भो बतावें कि आप 
कौन हैं, किनकी कन्याएँ हैं, कहाँ आपलोगोकी जन्म-भूमि 
है ! और किनकी आप लोग वल्लभाएँ हैं ! 


यह सुनकर प्रियमुदाने कहा--अच्छा में अतलाती हूँ। 

हे झमे | हम लोग इन्दावनके कलानाथ गोविन्दकी प्राण- 

प्यारी सखियाँ तथा विहारसहचरियाँ हैं। हम आत्मानन्दमयी 

त्रजबालाएँ यहाँ आयी हुई हैं । । ये श्रुतिगण तथा मुनिगण 

. भी वनितारूपमें यहाँ हैं | हमलोग गोप-कन्याऐ हैं-यह 

स्वरूपतः तुम्हे बतला दिया । पूर्व-कालमें हममेंसे जो-जो 

राधापतिको अत्यन्त प्यारी थीं वे ही यहाँ उनके सङ्ग नित्य- 
विददार करनेवाली क्रीडा-भूमिकी सहचरी हैं । 


इनके अतिरिक्त अन्य सर्बांका परिचय भी तुम्हें प्रात 
करना चाहिये । हे भामिनि ! हमी छोगोंके साथ तुम भी 
यहाँ विहार करोगी । हे सखी ! पूर्व-सरोवरपर चलो, वहाँ 
तुम्हे विधिवत्‌ जान कराकर मैं सिद्धिदायक मन्त्र दूँगी । 

इस प्रकार उसे ले आकर उसने विधिवत्‌ खान कराया 
और वृन्दावन-चन्द्रकी प्रेयसीके उत्तम मन्त्रका दीक्षाविधि- 
के साथ उपदेश किया; पुरश्ररणकी विधि) ध्यान तथा होम- 
जपकी संख्या भी वतला दी। 


सखियोके लाये हुए कहार, करवीर, चम्पा तथा कमल 


# तामादिदक्ति शिरसा नमामि ॐ 


आदि अनेकों सुगन्धित कुसुमोंसे और पाद्य, अध्ये, 
आचमनीय, धूप, दीप तया माँति-भाँतिके दिव्य नैवेद्योसे 
उसने देवीकी विधिवत्‌ पूजा करके एक लाख मन्त्र-जप 
किया; फिर विधिपूर्वक हवन करके एथ्यीपर साङ्ग प्रणाम 
किया । अनन्तर निनिमेष दृष्टिसे देखते हुएं उसने देवी- 
की स्तुति की । 


उसकी आराधनासे प्रसन्न होकर भगवती श्रीराधिकादेवी 
यहाँपर प्रकट हुई । काञ्चन तथा चम्पाके समान उनकी 
कमनीय कान्ति थी । प्रत्येक अङ्गमें सौन्दर्य, लावण्य और 
माधुर्य था; शरत्कालके कलङ्कदीन कलाधरके समान उनके 
मुखकी शोभा थी । स्नेह-युक्त सुग्ध-सुसकान त्रिभुवन-मोहिनी 
थी । वह भक्तवत्सला वरदायिनी देवी अपने शरीरकी 
कान्तिते दसौ दिशाओंको प्रकाशित करती हुई बोली-- 


हे शमे ! मेरी सखियाँकी बातें सत्य हैं; इसलिये तुम 
मेरी प्यारी सखी हो । उठो, चलो, मैं तुम्हारी कामना पूर्ण 
करती हूँ । 

अर्जुनी देवीके सुखसे मनोवाञ्छित वाणी सुनकर पुलकित 
हो गयी और प्रेम-विहलल हो नेत्रोमें आँसू भरकर पुनः देवीके 
चरणोपर गिर पड़ी । 

तब देवीने अपनी सखी प्रियंबदासे कहा-दुम इसे 
हायका अवलूम्बन देकर आश्वासन देती हुई मेरे साथ छे 
आओ । प्रियंवदाने ऐसा ही किया। उत्तरसरोबरके तटपर 
पहुँचकर विधिपूर्वक अर्जुनीको नहळाया गया | फिर सङ्कल्पः 
पूर्वक विधिवत्‌ पूजन कराकर हरिवछमा श्रीराघादेवीने गोकुल- 
चन्द्र श्रीकृष्णके मन्त्रका उपदेश किया । वे गोविन्दके 
सङ्केतको जानती थीं, अतः उसे उन्होंने अविचल भक्ति 
प्रदान की और मन्त्रराज मोहनका ध्यान भी बता दिया | 
इस अनुष्ठानमें नील कमलके समान श्यामल, अलङ्कारोसे 
विभूषित; कोटि कामदेव-सदश सौन्दर्यशाली तथा रास-रस- 
के लिये उत्सुक श्रीक्कष्णचन्द्रका ध्यान करना चाहिये | 


उपयुक्त बातें आर्चुनीको समझाकर राधाने पुनः 
प्रियंवदासे कहा--“जबतक इसका उत्तम पुरश्ररण पूण न 
हो तबतक तुम सखियोंके साथ सावधान होकर इसकी 
क्षा करना ।' यह कहकर वह खयं तो भीक्ृष्णचन्द्रके 
-रणोके निकट चली गयीं और प्यारी सखियोके पास 
अपनी छाया रख दी । 


प्रियंवदाके आदेशसे यहाँ अजुनीने- गोरोचन। 


# अजुनकौ दाक्ति-उर्पासना # 
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कुङ्कुम और चन्दन आदि नाना मिश्रित द्रब्योंसे अष्टदल 
कमलके आकारमें एक यन्त्र बनाया तथा उसमें अद्भुत 
मोहन-मन्त्रका न्यास किया । इसके बाद ऋतुसम्मय विविध 
पुष्प, चन्दन, धूप, दीप, नैवेद्य, ताम्बूल, मुखवास, वस्न, 
आभूषण और माला आदिसे वाहन तथा आयुर्धोंसहित 
भगवान्‌ श्यामसुन्दरकी पूजा करके उनकी स्तुति तथा नमस्कार 
भी किया और मन-ही-मन उनका स्मरण करने लगी । 

तब भक्तिके वशीभूत हो भगवान्‌ ब्यामसुन्दरने 
मुसुकान भरी इष्टिसे सङ्केत करके राधासे कहा--“उस 
९ अजुनी ) को यहाँ शीघ्र बुलाओ !? आशा पाते ही देवीने 
अपनी सखी शारदाको भेजकर उसे तुरन्त बुला लिया । 

यह रसिकशेखर श्रीकृष्णचन्द्रके सामने आते ही प्रेम- 
विह्वल हो एथिवीपर गिर पड़ी । उसे यहाँ सब कुछ अद्भुत 
दीखने छगा। उसके अज्ञोंमें स्वेद, पुलक और कम्प आदि 
सात्त्विक विकार होने रंगे | बड़ी कठिनाईसे किसी तरह 
उठकर जब उसने नेत्र खोले तो सबसे प्रथम वहाँका 
विचित्र मनोरम स्थान दीख पड़ा । उसके बाद कत्पवृक्षपर 
दृष्टि पड़ी, उसके पत्ते मरकतमणिके समान और पल्लय 
प्रवाळमय ( मूँगे-से) थे। तना कोमल और सुबणेमय 
था । मूल स्फटिकके समान श्वेत था | वह वृक्ष काम-सम्पदा- 
को देनेवाला था । उसके नीचे रक्रमन्दिर था, उसमें एक 
रक्षमय सिंहासन रक्खा था । उसके ऊपर भी अष्टदल-पद्म 
बना हुआ था। उसमें वायें-दायेंके क्रमसे शङ्क और पद्म-निधि 
रक्खे गये थे। चारों ओर जगह-जगह कामधेनु गएँ. थीं । 
सब ओर नन्दन-वन था, उसमें मलयसमीर वह रहा था । 
यहाँ सभी ऋतुओं के कुसुमोंकी दिव्य सुगन्ध आती थी, निरन्तर 
मधुःबिन्दुकी वर्षासे वह उद्यान मनोहर माळूम होता था । 
उसका मध्यभाग मधुपानमत्त भंबरेंके झङ्कासे सदा 
मुखरित रहता था । कोयल, कबूतर, सारिका, शुकी तथा 
अन्य यिहङ्गवनिताओंका कलनाद यहाँ निस्य हुआ करता 
था । मतयाले मयूरोंके ढत्यसे व्याप्त होकर यह उपवन 

- प्रेम-पीड़ाको बढ़ाता था | 

ऐसे रमणीय स्थानमें भगवान्‌ श्रीकृष्ण विराजमान थे! 
उनके अङ्गकी कान्ति श्यामल थी; अलकावली खिग्ध, असित 
एवं भङ्खरित थी; उससे ऑवलेकी गन्ध आती थी। मत्त 
मयूराके शिखरसे उनकी चूडा बाधी गयी थी, ब्रायें कानके 
पुष्पमय आभूधणपर भ्रमर बेठे थे, दर्पणके समान स्ग्घ 


कपोल चञ्चल अलकोंके प्रतिबिम्त्रसे शोभित हो रहे थे। 
मस्तकमें सुन्दर तिलक लगा था । तिलके फूल और झुककी 
चोचके समान उनकी मनोहर नासिका थी । ब्रिम्बफलके 
सहदा सुन्दर अरुण अधर थे । वे अपनी मन्द मुसकानसे 
प्रेमोद्दीपन कर रहे थे । गलेमें मनोहर वनमाला थी और 
सहरी मदोन्मत्त भ्रमराँसे भरी हुई पारिजातकी सुन्दर 
माला दोनों स्थूल कन्धोंपर शोभायमान थी । मुक्ताहार 
तथा कौस्ठुभमणिसे वक्षःस्थल विभूषित था, उसमें श्रीवत्स- 
का चिह् भी था । आजानु लम्बी भुजाएँ मनोहर थीं। 
नामि गम्भीर और मध्यभाग सिंहकी कटिसे भी कहीं 
अधिक सुन्दर था । वे अपने लावण्यसे कोटि कन्दर्पको 
पराजित करते थे । वेणुके मनोहर गानसे वे त्रिभुवनको 
सुखके समुद्रमे निमम तथा मोहित कर रहे थे। उनका 
प्रत्येक अङ्ग प्रेमावेशसे पूर्ण और रास-रससे आलस्ययुक्त हो 
रहा था। 


उनके मुखकी ओर दृष्टि लगाये अनेकों सेविकाएँ 
यथास्थान खड़ी रहकर उनके सज्लेतोंकों देख रही थीं और 
सम्मानपूर्वक चमर, व्यजन, माला, गन्ध, चन्दन, ताम्बूल, 
दर्पण, पानपात्र तथा अन्य क्रीडोपयोगी विविध वस्दुआँको 
वे प्रथक्‌-प्थक्‌ रख रही थीं | 


श्रीमती राधिकादेवी उनके वामभागमें विराजमान होकर 
प्रसन्नतापूर्वक उनकी आराधना करती हुई हॅस-हॅसकर 
उन्हें पान देती थीं । 


यह सत्र देखकर वह अजुनी प्रेमावेशसे विहल हो 
गयी । सर्वश हृधीकेशने उसके भावाँको समझ लिया और 
क्रीडायनमें उसकी इच्छानुसार उसे सुख दिया | तदनन्तर 
शारदासे कहा--“इसे शीघ्र ले जाकर पश्चिम सरोवरमें 
नहलाओ ।? 2 

शारदा उसे वहाँ ले गयी और क्रीडासरमें जान करनेको 
कहा । परन्तु भीतर जाते ही वह पुनः अजुन बन गयी । 
उसी समय वहाँ भगवान्‌, श्रीकृष्णने प्रकट होकर जब 
अर्जुनको खिन्न तथा हताश देखा तो प्रेमपूर्वक हायसे 
स्पर्श करके उन्हें फिर पूर्ववत्‌ कर दिया और कहा-(अर्जुन ! 
तुम मेरे प्रिय सखा हो, इस त्रिलोकीमें तुम्दारे अतिरिक्त 
कोई मी मेरा रहस्य नहीं जानता । देखना, इसे कहीं 
प्रकाशित न करना ।'` ( पद्मपुराणसे ) 


= footer 


श्रीतारा-रहस्य-निरूपण 


( छेखक--चतुर्वेदी पं० ्रीकेशवदेवजी शास्री ) 


अस्ति समसजगदुस्पत्तिपारनसंहारकदभिम्रेहमचिष्णु- 
सहेद्षैरुपसेञ्यमाना, जगदाधाररूपा, संसारभयनाशिनी, 
अपुनराब॒क्तिकारिणी, संसारतारिणी तारा नाझी शक्तिः 
परससहती । 
आज परम हर्षका विषय है कि जो शक्तिबिद्या बहुत 
प्राचीन काळसे अपरिमित तेजस्विनी होनेके कारण अनेक 
सम्प्रदायोके मतमेद होते हुए भी सर्वोच्चमा थी, बैसे ही 
आज भी अनेक मत-मतान्तरवाले मनुष्योंद्वारा सम्मानित, 
संसारके आवागमनको हटानेमें सर्वश्रेष्ठ, परमपूजितरूपमें 
उपस्थित है । 
तारा-शक्तिका रहस्य बड़ा गूढ़ है, उसे जाननेके लिये 
बढ़े परिश्रम और अध्यवसायकी आवश्यकता है । “शक्तिः 
अङ्कः के पाठकोंकी साधारण जानकारीके लिये हम इस 
रहस्यका कुछ थोड़ा-सा दिग्दशन इस लेखमें करानेका 
प्रयत्न करेंगे । पूरा रहस्य लिखने और उसे साङ्ग प्रस्तुत 
करनेमें तो एक पूरा अन्थ ही उपस्थित हो जानेकी आशङ्का 
हे, जिसके लिये यहाँ न समय है न स्थान । 
हाँ, तो अब हम प्रस्तुत विषयपर आते हैं । यथार्थः 
नामवती होनेके कारण ही तारा नामकी शक्ति सर्वोत्तमा 
शक्ति है | ताराशक्तिका शाब्दिक अर्थ है 'तरत्यनया सा 
तारा”-अथात्‌ इस संसारसागरसे जो तारे, वह तारा । 
ताराविद्याकी गणना दश महाविद्याऑमें है । इसके 
महत्वका दिग्दशन कराते हुए तन्त्र-्न्थौमें कहा है-- 
विना ध्यानं विना जाप्यं विना पूजादिभिः प्रिये । 
विना बि विनाभ्यासं भूतशुद्धयादिभिर्विना ॥ 
विना इेझादिभिर्देवि देहदुःखादिमिर्विना। _ 
सिदधिराछ भवेद्यस्मात्तस्मात्सरवोत्तमा मता॥ 
अर्थात्‌ बिना ध्यान, जप, पूजा, बलि, अभ्यास, 
भूतशुद्धि, देहदुःख, छ्ेशके उठाये ही इसकी सिद्धि शीघ्र 
ही 00 है; इसीसे इसे ससिद्धियौम सर्वोत्तम खान 
प्राप्त है । 


इतनी सरलता भला किस देवताकी आराधनामें होगी! 


सरलता और बन्धनमुक्तिकी हद है । ऐसे निष्कण्टक सुखप्रद 
मार्गपर भला कौन न चलना चाहेगा ! यही कारण है कि 
अनन्तकालसै ताराकी उपासना अबाधरूपसे होती चली 
आ रही है । 
ताराका स्वरूप क्या है १ इसके बणेनमें कदा है-- 
झून्ये ब्रह्माण्डगोले तु पड्चाशच्छून्यमध्यगे । 
पञ्चञून्ये स्थिता तारा सवाते कालिका स्स्ृ॒ता॥ 


अर्थात्‌ शून्य ब्रह्माण्ड-गोंलमें पचास शून्य हैं, जिनमें 
पाँच झूत्यपर श्रीतारा तथा शेष सबपर श्रीकालिका 
स्थित हैं । 

अब विचारणीय विषय यह है कि पचास शून्य कुल 
हैं, उनमेंसे पाँच झून्यपर श्रीताराजी स्थित हैं और बाकी 
झून्यपर श्रीकालिकाजी विराजमान हैं और बिराटूचक्र तथा 
खराटचक्रके भेदसे मध्यमे जो शून्य आता है उसमें 
ब्रह्माण्डनायिका श्रीराजराजेश्वरी श्रीमहासुन्दरी श्रीश्रीविद्याजी- 
का खान है| 

तनत्रमें कहा है-- 

ततः झून्या परारूपा श्रीमहासुन्दरी कला । 

सुन्दरी राजराजेशी महाबह्माण्डनायिका ॥ 

महाञ्न्या ततस्तारा तह्ैगुण्यक्रमेण च। 

सुक्तौ संयोज्य सर्वे तं महासुन्दयंनन्ततः ॥ 

इसमें श्रीमह्दासुन्दरीको कला और श्रीताराको झून्यरूप 
निर्देश किया है । अब द्रष्टव्य यह है कि झूत्यरूपमें ही 
सब देवता और दैवी शक्तियाँ हैं और महात्माओंका भी 
यही सिद्धान्त है कि संसारका झन्यरूपमेसे उद्भव तथा 
झून्यमें ही पराभव है, तब निश्चय ही इन दाक्तियोंको आय- 
शक्ति मानना पड़ता है | संसारके इस झल्य परिणामको, 
देखकर ही महात्मा लोग मोहादिको छोड़कर झत्यलूप 
निर्विकार ब्रह्मरूपमें लीन होकर मुक्तिसाधन करते हैं। 
इधर जितने बीजमन्त्र हैँ उन समीमें विन्दुखरूप न्य दै । 
कोई बीजमन्त्र विन्दुरहित नहीं । इसीसे उनका महत्त्व 
इतना श्रेष्ठ है और जितना भी इसपर विचारते है 
अधिकाधिक ज्ञान और रहस्य दृष्टिगत होता ही जाता है | 


sme 


तारा-रहस्य 


( लेखक--डा० शहीरानन्दजी शास्री, एम० ५०५ एम० ओ० एल०, डी० लिट्‌० ) 


तरन्ति विपद॒स्तारां च तोयप्छचे । 
( लघुस्तव ) 
“तारा? शब्दके अर्थ तो बहुत-से हैं परन्तु यहाँ इस 
पदका प्रयोग एक देवताविशेषके लिये ही किया जा रहा 
है, जिसे ब्राह्मण अथवा हिन्दू, बौद्ध एवं जैन लोग भी 
पूजते हैं। हिन्दू-घर्ममै तारा एक महाविद्या है। ये महा- 
विद्याएँ दश हैं और इनके नाम हैं-- 
कोली तारा महाविद्या पोडँशी भुवनेश्वरी । 
भैरवी छिमा च विद्या धूमवती तथा। 
वर्गका सिद्धविद्या च भातंङ्गी कर्म छात्मिका ॥ 
गणनामें ताराका खान दूसरा होनेसे इसको द्वितीया 
भी कहते हैं । इसी प्रकार कालीका नाम आद्या भी है। 
इन दोनोंको प्रायः इन संख्याओंसे ही सूचित कर देते हैं | 
अन्य महाविद्याओके लिये क्रमकी इतनी आवश्यकता नहीं। 
द्वितीया या तृतीया इत्यादिसे यह नहीं द्योतित होता कि 
गौरयमें इनका स्थान आद्यासे न्यून है । सेवकके लिये तो 
अपने इष्टदेवका स्थान सर्वोपरि होता दै । वैसे तो दुर्गाको 
ही मुख्य अथवा आदिशक्ति माना जाता है । अन्यान्य 
शक्तियाँ उसकी “विभूति” मानी जाती हैं । मददामारतके 
विराटू (अ० ६) एवं भीष्मपर्व (अ° २३ ) में, जहाँ 
युधिष्ठिर और अजुनने भगवतीकी स्तुति की है, उसके लिये 
तारिणी नामका भी प्रयोग किया गया दै 
व्वण्डि चण्डे नमस्तुभ्यं तारिणि वरवणिनि। 
इससे हम यह नहीं कह सकते कि इस स्तोत्रम “द्वितीया” 
की ही स्तुति की गयी है । इसे शक्ति की या भगवती- 
की सर्वसाधारण स्तुति मान सकते हैं । 
तन्त्र वा मस्त्रश्ञात्नर्मे ताराका ध्यान ऐसा है-- 
दिश्वव्यापकवारिमध्यविळसच्छवे ताम्बुजन्मस्थितां 
कत्रीखडूगकपाळनीळनलिने राजत्करां नीळभाम्‌। 
काजीकुण्डळहारकडणलसस्केयूरमभीरता- 
सप्तैनागवरैचिभूषिततनूमारक्तनेत्रत्रयास्‌ ॥ 


पिङ्गोमेकजटां छळत्सुरशनां दंदाकराळाननां 
चर्म दैपि वरं करौ विदधतीं इवेतास्थिपद्दलिकास्‌ । 
अक्षोम्येण विराजमानश्षिरसं स्मेराननाम्भोरुहां | 
तारां शावहृदासनां इढकुचामम्बा च्रिलोक्याः स्मरेत्‌ ॥ 
“जगद्व्यापी जलसे निकले हुए एक श्वेत कमलपर 
विराजमान; कर्त्री( कैंची ), खज्च, कपाल और नीलोत्पलको 
हाथोमे लिये हुए; काञ्ची, कुण्डल हार, कङ्कण; केयूर, मञ्जीर 
(नूपुर)-रूप बने हुए सपासे भूषित;तीन लाल-लाल नेत्रांबाली, 
एक पीली जटावाली, सुन्दर रशनासे मण्डित, विकराल 
दंष्टायुक्त, कटिप्रदेशमे द्वीपि (चीते) के चमंको धारण किये 
हुए, स्वेत अस्थिकी पद़ालिका लिये हुए, शवके दृदयपर बैठी 
हुई, जिसके सिरपर “अक्षोम्य' विराजमान है, ऐसी 
स्मितवदना, त्रैलोक्यजननी तारा भगवतीका स्मरण करे |” 


इस ध्यानसे दो मुख्य बातें प्रतीत होती हँ--एक तो 
भगवतीका सर्वत्र फैले हुए जलमेंसे निकले हुए कमलपर 
बैठना और दूसरा उसके सिरपर “अक्षोम्य' का विराजमान 
होना । सर्वत्र फैले हुए जलसे निकले कमलपर बैठना 
सूचित करता है कि भगवती तारा जलके भयको दूर करती ` 
है। अक्षोम्यका सिरपर रक्खा जाना द्योतित करता है कि 
ताराका स्थान अक्षोम्यसे नीचे है--अन्यथा उसका सिर 
पर्‌ बिठलाया जाना सम्भव नहीं था । तारा जलष्ठावके 
भयको दूर करती है और एतदर्थं उसका पूजन किया जाता 
है, यह हमें लघ्ुभद्वारकरचित लघुस्तवके निम्नलिखित पद्य- 
से ज्ञात होता है-- 

लक्ष्मी राजकुछे जयां रणसुवि क्षेमझरीमध्वनि 

क्रन्याददिपसपेभाजि शबरीं कान्तारदुर्गे गिरौ । 

अूतम्रेतपिश्चाचराक्षसमये स्खस्वा महाभैरव 

व्यामोहे त्रिपुरां तरन्ति विपद्॒स्तारां च तोयप्लवे ॥ 

“तोयदः अथात्‌ जलकी बाढ़ वा तूफान’ में तारा- 
का स्मरण करके प्राणी विपत्तियोंकों लॉघ जाते हैं । 


ताराका नाम ही सूचित करता हे कि इस मगवतीका 
“तरण? या “तारण? से सम्बन्ध है, उत्तरास्नायके प्रायः 
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# तामादिद्वक्ति शिरखा नमामि # 


I 


सभी तन्त्रअन्थ इसबातको सूचित करते हैं । हॉ, दक्षिणा- 
सराय अर्थात्‌ दक्षिण-भारतके तन्तर-ग्रन्थोसे यह निश्चित 
नहीं होता । परन्तु दक्षिणमें तो इस शक्तिकी पूजा प्रचलित 
ही नहीं रही होगी, तमी तो इसका वर्णन भी उपलब्ध 
नहीं होता । तत्त्यनिधि-जैसे ग्रस्थमें, जहाँ उत्तमोत्तम तन्त्रो- 
से देवताओंके ध्यानादि दिये गये हँ, उग्रताराका एक ध्यानः 
जैसा लिखकर कह दिया दै-“इत्याम्राये'। कौन-सा आझ्नाय 
है, यह भी नहीं बतछाया और न ध्यान ही पूरा दिया है। 
हम बिना सङ्कोच यह कह सकते हैं कि तारण करनेवाली 
शक्ति ही तारा है । 
जैन-सम्प्रदायम मी 'सुतारा' और “सुतारका' नाम पाये 
जाते हैं, जो कि खवेताम्वर-मतके अनुसार सुविधिनाथकी एक 
यक्षिणी या शासनादेवीके हैं | तारि नामकी एक देवीकी 
पूजा भारतकी आदिम जातियोमें पायी जाती है । परन्तु 
यह दोनों तारा-महाविद्यासे भि हें । जेन-सुतारा वा 
सुतारका शायद हिन्दू-ताराका ही रूपान्तर है। यह प्रायः 
देखा जाता है कि धर्मान्तरमें किसी अन्य घर्मके देवी-देवता- 
को जब अन्त्हित कर लेते हैं तब उसे गौण पदवी या 
स्थान देकर उसके नाम इत्यादिमें मी कुछ-न-कुछ परिवतन 
कर देते हैं | इस समय हमारा इन दोनों देवियोसे कोई 
प्रयोजन नहीं । हिन्दू-अन्यांको देखनेसे यह प्रकट हो जाता 
है कि तारा या महाविद्याका बौद्ध-सम्प्रदायके एक बोधिः 
सत्त्वविदोष अथवा बौद्धमतसे अवश्य सम्बन्ध है अथवा 
यह उसीका रूपान्तर है। इस वातको हम नीचे अभी 
स्फुट करेंगे । 
हमारे यहाँ तारा अथवा दुर्गाकी बही स्थिति है जो 
ताराकी बौद्धधर्ममे । हिन्दूसग्मदायमें दुर्गा शियकी शक्ति 
है और बौद्धमतमें तारा अवलोकितेश्वरकी । हीनयानमें 
तो देवी-देवताओका अथवा. बोधिसत्त्योंका अभाव-सा ही 
है । महायानमें ही बोषिसत्त्यौ और देवी-देवताओंकी भरमार 


है । हमारे यहाँ जैसे भगवतीका प्राधान्य है और उसे देव- . 


माता माना जाता है वैसे ही महायानमें ताराकी स्थिति है । 
हमारे तन्त्र-अन्थौम शिवका नाम अक्षोम्य भी दिया गया है 
और ताराको उसकी शक्ति या भार्या? कहा गया है । 
तारातन्त्र अथवा तोड्लतन्त्रके इन 'छोकोसे इसका 
प्रमाण मिलता है-- 

समुद्रमथने देवि ! कालकूट ससुरिथितम्‌ । 

सर्वे देवाश्च देव्यश्च महाक्षोभमवाप्नुयुः॥ 


झोमादिरहितं यस्मात्‌ पीतं हालाहल विषम । 
अत एवं मदेशानि ! अक्षोभ्यः परिकोर्तितः ॥ 
तेन साड महामाया तारिणी रमते सदा! 


शिब-शक्ति-सङ्गमतन्त्रमें तो “अक्षोभ्य? और शिवः 
पर्यायवाची नाम हैं । 


हमारे तन्त्र-अर्न्थोम स्पष्ट लिखा है कि ताराकी उपासना 
बौद्धमतके अनुसार करनी चाहिये अन्यथा यदद भगवती 
सिद्धः नहीं होगी । आचारतन्त्रमें जो वसिष्ठमुनिकी 
आराधनाका उपाख्यान दिया है उससे यह स्फुट हो जाता 
है । उसमें लिखा दै कि जब वसिष्ठमुनि ताराकी आराधना 
करते-करते थक गये और निराश हो गये तब आकाझ- 
बाणीसे उन्हें “चीनाचार' के अनुसार ताराकी अर्चना 
करनेका आदेश किया गया । उन्होने तब वैसे ही आराधना 
की और उन्हें सिद्धि प्रात हुई । 


मंदोयाराधनाचारं वौद्धरूपोी जनादंनः । 
एक एवं चिजानाति नान्यः कश्चन तत्वतः ॥ 
बृथेवाह्लेशबहुना कालोऽयं  गमितरत्वया । 
विरुद्धाचारशालेन सस तत््वमजानता 
तद्दोधरूपिणो विष्णोः सन्निचिं याहि सम्प्रति । 
तेनोपदिष्टाचारेण सामाराधय सुब्नतत ॥ 
तदैवाछ प्रसन्ना स्यां त्वयि वत्स न संशयः । 


आचारतन्त्रके इन अवतारित 'छोकोमें इसीका उल्लेख 
है । इस तन्त्रमें यह भी लिखा है कि मुनि वसिष्ठ चीन 
गये । यहाँ उन्होने बुद्धसे ताराकी आराधनाका प्रकार 
सीखकर तदनुसार अर्चना करके भगवतीको प्रसन्न किया। 
अन्यत्र भी इसका उल्लेख पाया जाता है, परन्तु यहाँ अधिक 
उदाहरणोंकी आवश्यकता नहीं । 


उपरिलिखित वाक्योसे यह स्पष्ट हो जाता है कि तारा- 
का पूजन हिन्दुओंने बौद्धोसे सीखा, अथवा यह कहें कि 
तारा भगवतीका पूजन पहले वौद्ध-सम्प्रदायमें प्रारम्भ हुआ। 
इस अनुमानका समर्थन 'साधनमाळा? नामक बौद्धग्रन्यमै 
लिखे एकजटासाधनके इस अन्तिम वाक्यसे मी हो जाता है 
` पुकजटासाधनं ससासम्‌---आयनागाजुनपादै- 
मटिपूद्धुता इति । 
इससे तो यह मी अनुमित होगा कि पहल ताराकी 
पूजा भोट-देश अर्थात्‌ तिव्यतर्मे प्रचलित थ्री, तमी तो 


क तारा-रद्दस्य # 
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र 
नागाजुनने उसका उद्धार किया । एकजटा तारा-देवीका 


ही नाम वा रुपान्तर है । 
“खतन्त्रतन्त्र' नामक पुस्तकमें लिखा है-- 


सेरोः पश्चिमकूळे तु चोळनाख्यो हके महान्‌ । 
तत्र जशे खयं तारा देवी नीलसरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ तारा मेर-पर्वतके पश्चिममे उत्पन्न हुई । इस 


आधारपर कहा जा सकता हे कि इसकी उपासनाका 


प्रारम्भ लदाखके आसपास कहीं हुआ होगा । वहाँ और 
तिब्बतर्मे अब मी ताराकी पूजाका बहुत प्रचार है। ळामा 
लोग वहॉसे आते हैं और प्रसिद-प्रसिद्ध बोद्धस्थान कसया; 
चुद्ध-गया आदिके मन्दिराँमै ताराकी पूजा करते हुए 
देखें जाते है 
(_.”अह्माण्डपुराणके ललितोपाख्यानमें जो ताराका वर्णन 
दिया है उससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि यह भगवती 
मुख्यतया जलौघ वा जलाष्ठावजन्य दुःखोंका नाश 
करनेवाली है-- 
मनो नास मद्दाद्याळः'*'"* ° 
तन्सध्यकक्ष्याभागस्तु सर्वाप्यस्वुतवापिका । 
न तत्र गन्तुं मार्गोऽस्ति नौकावाहनमन्तरा ॥ 
तारा नाम महादाक्तिवेद्तते तोरणेश्वरी। 
बहधस्तन्रोत्पलञ्यामास्तारायाः परिचारिकाः ॥ 
रलनौकासहस्नेण खेलन्त्यस्सरसीजले । 
अपरं पारमायान्ति घुनयान्ति परं तटम्‌ ॥ 
कोटिशस्तत्र ताराया नाविक्यो नवयोंवनाः । 
सडुर्नायस्ति नृत्यन्ति देव्याः पुण्यतमं यदाः ॥ 
अरित्रपाणयः काश्चित्काश्चिच्छूगाम्डुपाणयः । 
पिबरत्यस्तत्सुघातोयं सञ्चरर्त्यस्तरीञतैः ॥ 
तासां नौकावाहिकानां शक्तीनां श्यामळस्विषाम्‌ । 
प्रधानभूता तारास्वा जलौघशमनक्षमा ॥ 
आज्ञां विना तयोस्तारा सन्त्रिणीदण्डनाथयोः । 
त्रिनेत्रस्यापि नो दत्ते वापिक्राम्भसि सान्तरम्‌ ॥ 
तारातरणिशक्तीनां समवायोऽतिसुन्द्रः । 
इस्थं विचित्ररूपाभिनोकाभिः परिवेष्टिता ॥ 
ताराम्बा महती नौकामधिगम्य विराजते ॥ 


इसका भावार्थ यह है तारा भगवती मनस्‌ नामक 


महाशाछस्थित एक अम्नृतवापिकाके द्वारकी रक्षा करती 
है। वहाँ बिना नौका और ताराकी आज्ञाके कोई नहीं 
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क 


जा सकता । वहीं ताराकी अनेक परिचारिकाएँ रहती 
हैं, जो इस वापीके आरपार जाती रहती हैं । वे 
भगवतीका यशागान करती हैं, नाचती हैं ओर प्रसन्न 
रहती हें। तरण-झक्तियोंका और ताराका मिलाप 
बहुत ही सुन्दर है और ताराम्त्रा ही जलौघजन्य 
दुःख दूर करनेमें समर्थ हैं । इसके आगे कुरुकुछाका वर्णन 
आता है ।. उसको नौकश्चरी कहा गया है और उसके ध्यान- 
में उसके हाथमें “अरित्र! या डाँड ( चप्पे ) दिये गये हैं । 
बौद्ध-साधनोंमें कुरुकुछ्लाको ताराका रूपान्तर कहा गया है । 
इन दोनों वर्णनोसे ताराका जलयात्रा या ४2४४2६0 
से स्पष्ट सम्बन्ध दीख पड़ता है । कन्हेरीमै जो ताराकी मूति 
है उसमें तो जहाज भी बना हुआ हे । 


यह ध्यान देने योग्य बात है कि जेसे ब्रह्मण्डपुराणमें - 
इस भगवतीको तारा-अम्त्रा कहा है यैसे ही इसका मंगोल 
नाम दर-एके ( 2-९९) हे, जो कि पर्यायमात्र-सा 
है । इन सब प्रमाणोंको देखकर हमें यह स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि ताराकी पूजाकी उत्पत्ति जलकी बाढ़से उत्पन्न हुए 
दुश्खोंकी निद्दत्तके लिये या तैरनेके निमित्त हुई होगी। 
यह भी स्फुट-सा ही है कि प्रारम्भमे तारा भगवती बौद्ध 
देवता होंगी । बौद्ध-सतसे हिन्दुओंने उसकी पूजा सीखी 
होगी । हमारे प्राचीन ग्रन्थोंमें तारा महाविद्याके रूपमें नहीं 
उपलब्ध होती । इसकी पूजा बहुत प्राचीन मी नहीं» 
अठारह मुख्य पुराणोमे इसका अमाव-सा है। ब्रह्माण्ड: 
“पुराणर्म जो वर्णन है वह तारा महाविद्याका नहीं बरं एक 
देवतांविशेषका है। यह पुराण गुप्त महाराजाओंके काल- 
से पहले ही निर्मित हुआ था क्योंकि इसमें इन सम्नाटों 
और उनके समकालीन राजाओं या अवाचीन नरेन्‍्द्रोंका 
वर्णन नहीं मिलता । यह कहा जा सकता है कि विक्रम 
संवत्‌की पाँचर्षी शतान्दीके आसपास इस पुराणका निर्माण 
हुआ होगा । इसके पश्चात्‌ सातवीं शताब्दीमें इस शक्तिका 
महाविद्याके रूपम दर्शन होता है। 


जाया या यवद्दीपमे जो लेख मिलते हैं, जिनमें इस 
देवीका उल्लेख है) इसी समयके हैं । इसी कालमें भारतवर्ष- 
के छोगोंका बाइर आना-जाना भी बढ़ गया होगा । उस 
समय बौद्ध-धमंका हास हो चुका था और उसका हिन्दूघम- 
से मिश्रण भी हो गया था । हमारी समझमें उसी समय 
हिन्दुओँने इस देबीकी उपासना भी सीखी होंगी । समुद्र- 
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यात्राके लिये ऐसे देवताकी आवश्यकता है ही । तारा 
भगवती समुद्रसे “उत्तारण” करा सकती है और जल्दी ही 
प्रसन्न होकर वर देती है । फिर समुद्रयात्री उसका ध्यान 
क्यो न करें १ सुतरां, जब यह 'जल” सागरसे रक्षा करती 
है तो? भव, सागरसे भी पार लँघा देगी । तभी तो यह 


MRS dean 
तारिणी मृब-तारिणी है । हमारे विचारमे यही इसका रहस्य है। 
तायिष्याम्यहं नाथ ! नानाभवसहाणंचात्‌ । 
\/^न तारेति मां लोके गायन्ति सुनिपुङ्गवाः ॥ 

भवसागर वा दुःखसागर, वा सागरसे तारनेके कारण 
ही इसका नाम तारा है । 


कात्यायनीजी 
कहानी 


( लेखक--म० श्रीवालकरामजी विनायक ) 


प्युत्री \ अब निज पन तजुरे\ 
मेरे कहे निवाह बिभूषन बसन सुरुंग सजु रे" . 
x > > 
. नुरेताशी १ यह पन ररत न ठोरे १ 
हों बर रहें कुँआरि जनम मरि, पन न तजब तनु जरे ७ 
> x > 
चरणाद्रिगढु-निवासी विप्रवर भारविकी इकलौती 
पुत्रीने यह प्रतिज्ञा की थी कि जो पण्डित मुझे श्रुति- 
सिद्धान्तर्मे परात्र कर देगा और मेरे मार्मिक रोका 
उपयुक्त उत्तर दे देगा, उसीसे विवाह करूँगी। वइ अद्भुत 
कन्या थी । वह श्रीविद्या? मॉके पेटसे ही सीखकर जन्मी 


थी । उसी विद्याके प्रमावसे यह श्रुतिःस्मृतिमें निष्णात. 


थी । सैकड़ों पण्डित बड़ी-बड़ी पगड़ी बॉधकर आये, परन्तु 
परास्त होकर लौट गये । हारनेपर बह पगड़ी उतरवा लेती 
थी । इस प्रकार पगड़ियोंसे एक कोठा भर गया था। 
समस्त देशपर उसका रोब छा गया था |. अब, किसी 
पण्डितका साहस नहीं होता था कि उसके पास जाय । 
उसके पिता घुरन्धर कवि और मनीषी थे । जत्र उन्होने देख 
लिया कि अब परास्त होनेके भयसे कोई आता-जाता नहीं, 
तब अपने कुळकी मर्यादाके अनुसार वर ठीक करके लम्न-मुहूतत 


निश्चित कर दिया । और पुतरीसे प्रतिशा-भज्ञ करके वियाहके , 


भूषण-वसन धारण करनेके लिये वे आग्रह करने लगे । 
परन्तु उस हठीली कन्याने साफ़ इनकार कर दिया । उसने 
कहा- “चाहे जन्मभर मैं कुमारी ही क्यों न रहूँ, परन्तु 
अन्त समयतक अपनी प्रतिज्ञा नहीं भङ्ग कर सकती ।? .. 


अब बेचारे. भारवि मुंह लटकाये इसी सोच-विचारमें 
बैठे थे । घोर चिन्तामें पड़ गये थे। इतनेमे महात्मा 


बोपदेयजी उधरदीसे कहीं जा रहे थे । कविवर भारविका 
म्लान-सुख देखकर वहीं रुक गये । उनसे खेदका कारण 
पूछा । उन्होंने मुनिके चरणोंमें प्रणाम करके उन्हें सुन्दर 
आसनपर पधराया और सब वृत्तान्त निवेदन किया । 
अनन्तर कन्याको भी बुलाकर पाळागन कराया । उसे 
देखते ही मुनिराज ताड़ गये कि यह कन्या कोन है ! उसी 
समय ध्यान करके उन्हाने उसके सम्बन्धकी सभी बातें 
जान लीं । सिद्ध-सन्तौसे कुछ छिपा तो रहता ही नहीं। 
सुधी भारविने चकित-चित्तसे पूछा--'भगवन्‌ ! आप 
त्रिकालदर्शी हैं । कन्याके भाग्यमें क्या-क्या लिखा है, सो 
कृपापूर्वक मुझे बतलाइये । मैं बहुत दुखी हूँ, बहुत विकल 
हूँ; मुझपर दया कीजिये |” झुनिने कहा--“यह कन्या 
दिव्या है, इसका विवाह मत करना । यह कुमारी ही 
रहेंगी । इस समय तो मैं जाता हूँ, ठद्दरनेका अवकाश 
नहीं है। कुछ दिनोंके बाद लौटूँगा तो इससे शा्जाय 
करूँगा और इसके प्रश्नोंका उत्तर देनेकी चेश करूँगा; 
विवाहकी इच्छासे नहीं, केवळ इसका समाधान करने- 
की इच्छासे ।' 

इतना कहकर मुनिराज उठे और विदा होकर चले 
गये । भारविके हृदयको सान्त्वना मिली । और कन्या ! 
उसके ऊपर तो महात्माके वचनोंका मारी प्रभाव पड़ा | 
उसके मनमै सुनिकी शान्त-मूत्ति बस गयी । उसे हृदयः 
मन्दिरमे प्रतिष्ठितकरके वह अष्टःयाम सेवाःपूजा करने 
लगी । और उनके पुनरागमनकी बाट सतृष्ण-नेत्रोंसे 
जोहुने लगी । = 


कात्यायनी खयं बहुत सुन्दरी थी और दध एवं 
सुन्दर चित्र मी अङ्कित करती थी । उसके पुण्य 


ॐ कात्यायनीजी # 
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तरिपुरसुन्द्रीका मोहक चित्र टँगा था और उसीके सामने 
दश महाविद्याका सुन्दर चित्र भी लगा हुआ था । सखी- 
सहचरीसे हीन वह चित्र-कलामें ही अपना समय लगाती 
थी । उसने बड़े प्रेमसे महात्मा बोपदेवजीका भी एक 
शान्तिरसावेशित चित्र तैयार किया । यह चित्र इतना 
भावपूर्ण था कि वह चित्रकारिणी स्वतः उसपर आसक्त 
हो गयी । उसे बार-बार इकटक इडिति निहारते . रहना, 
गजरा गूँथकर उसे पहनाना एवं उसकी आरती उतारना; 
यही उसका नित्यका व्यापार हो गया । आरती उतारती 
हुईं वह प्रेमविह्दळ होकर मानो “दीन! कविके शब्दोमे 
इस प्रकार कहने लगती-- 
तुम बोको न बोलो, सुनो न सुनौ, 
हमें दाबि हियाको कराहने हैं। 
तुम ओर हमारी रखे न लखा, 
हमें रूपपयोनिधि थाहने हें॥ 
तुम आनि मिलै न मिलो हमें तो- 
पग-घूरि कै भूरि सराहने हैं। 
रटे नाम तिहारोइ “दीन, मनै, 
हमें नेहको नातो निनाइने हें॥ 
इस तरह भावना-पचीसीमें छकी हुई वह कन्या काल- 
क्षेप करती रही और कविवर भारवि काव्य-कलापमें 
` _ निमग्न थे कि सुनिराज आ गये। उनके भव्य दर्शनसे पिता 
और पुत्री दोनों निहाल हो गये । श्रेष्ठ आसनपर पधराकर 
उनकी पूजा हुई । दुग्ध और फल अर्पण किये गये । 
अस्तु, सेवा-सत्कारसे सन्तुष्ट होकर जब मुनिने कन्यासे 
शास्रार्थकी भिक्षा माँगी तव यह दिव्या सङ्कुचित हो गयी । 
फिर सँमलकर उसने कहा--अच्छा, ' बताइये, सगंका 
मूलतत्त्व क्या दै १ उस मूळतत्त्वकी ध्वन्यात्मक और वर्णात्मक 
क्रियाओमें प्रकृति-विकृतिका आमास किस प्रकार इष्टिगोचर 
हो सकता है! सुनिने मुस्कराकर कहा--“सर्गका मूल- 
तत्व अजा; आद्याशक्ति है; अनन्त और अव्यक्त है । 
झाक्तागामसे लेकर वैष्णवागम एवं वैखानसागमतक, सम्पूर्ण 
आगमसाहित्यमें उसी अव्यक्तको प्रकट करनेको चेष की 
गयी है । आगमका विशेष महत्त्व इसीमें है | उस अज्ञेय 
एवं अव्यक्त शक्तिके प्रत्येक विकासमें एक ही परमतत्त्वका 
स्वतः आगम होता रहता है, इसी हेतुसे इसे आगम 
कहते भी हैं । उस परमतत्त्वको ईदवर कहते हँ, शिव 
कहते हैं । उदाहरणस्वरूप आदिलीला ही है । ब्रह्मदेव 


तपके प्रभावसे सृष्टि तो जेसी चाहते थे, कर लेते थे; परन्तु 
उसकी अभिवृद्धि नहीं होती थी । अस्तु, शक्तिने विमझ वा 
स्फूर्तिका रूप धारण किया और शिवने प्रकाशरूपसे उसमें 
प्रवेश किया । परिणामस्वरूप “बिन्दु” की प्रादुर्भावना 
हुई । इसी रीतिसे शक्तिने शिवमें प्रवेश किया, जिससे यह 
विन्दु समुन्नत हुआ और इस संयोगसे स्री-तत्त्व “नाद” की 
उत्पत्ति हुई । ये दोनों विन्दु और नाद दूध और पानीकी 
तरह ऐसे मिले कि एकरूप हो गये और 'संयुक्त-विन्दु 
( अद्धनारीश्वर ) नामसे प्रसिद्ध हुए । और यह तत्त्व 
पुरुषस्य एवं ज्रीत्व--उभयके बीच आत्यन्तिक आसक्तिको 
प्रकट करता है, इसी अमिप्रायसे इसको 'काम' कहते हैँ। 


पुनः विन्दु दो हैं । उनमेंसे एक सवेत है और 
पुंसत्वका बोधक है और दूसरा रक्त है, जो स्रीत्यका परिचायक 
है । इनसे “कला? की उत्पत्ति होती है । अस्तु । तीनों 
बिन्दु ( १ ) संयुक्त-विन्दु ( काम ), ( २) दवेत- 
विन्दु और (३) रक्तःविन्दु ( कला ) ]-मिलकर 
'काम-कला? में परिणत हुए । इस प्रकार यहाँ चार 
शक्तियोंका एकत्रीकरण हुआ । ( १ ) मूळःविन्दु, वह 
तत््वविशेष जिससे इस जगतूकी रचना हुई है । ( २) 
नाद, जिसके ही ऊपर यिन्दुके क्रमोन्नतिपरिणामसे उत्पन्न 
द्रव्योंका नामकरण अवलम्बित है । इन दोनोमे अत्यन्त 
प्रेम है, परन्तु वह सृष्टि-विस्तार-दीन है । ये ऋत एवं वाङ्मय 
हैं । इसीलिये एक जनन-शक्ति उनके साथ (३)श्रेत-पुं-विन्दु 
( जो खतः तो उत्पत्तिमे असमर्थ है ) और (४) रक्तः 
सत्री-विन्दुके द्वारा संयोजित हुई । जब ये चारों तत्त्व मिलकर 
“काम-कला' में प्रत्त हुए तब सम्पूण शाब्दिक और 
याखविक सृष्टि उत्पन्न हुई । भगु आदिके मतसे नादके 
साथ “अर्ध-कला” की भी परिणति हुई, जब प्रथमतः 
स्रीतत्वने मूल-विन्दुम प्रवेश किया था । किसी-किंसी 
आगममें सर्वश्रेष्ठ देवी 'काम-कला” के खरूपका वणन 
करते हुए कहा गया है कि सूये ( संयुक्त-विन्दु ) दी उनका 
बदन है और अभि एवं चन्द्रमा ( रक्त और श्वेत बिन्दु ) 
ही उनके वक्षःस्थल हैं । और अधे-कला जननेन्द्रिय है । 
इस विचारसरणिसे गर्भकी स्थिति सुस्पष्ट होती हे; जिससे 
सृष्टिका विकास होता है । अस्तु, सष्टि-विधायिनी एक 
महिमान्वित देवी है और उसको 'परा!, “ललिता”, 'भद्दारिकाः 
और त्रिपुरसुन्दरी? कहते हैं | 

संस्कृत-वर्णमालाका प्रथम अक्षर "अ? शिवका प्रतीक है, 
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एवं अन्तिम अक्षर "ह? शक्तिका प्रतीक है। इसी 'ह? को अर्ध- 
कला अथवा अर्धमाग कहते हैं । इसीसे यह स्री-तच्य है, 
गर्माशय है । यह 'ह' और शिवस्वरूप “अ? का सम्मिलन 
कामकला अथवा त्रिपुरसुन्द्रीका स्वतः विकास है । 
यह त्रिपुरसुन्दरी "अहम्‌? से ओतप्रोत है । अहंत्वसे 
व्यक्तित्व संसलित है । यही कारण है कि सम्पूर्ण 
सृष्टि व्यक्तित्व और अहंत्वसे परिपूर्ण है । और 
जीवमात्र, इस प्रकार, त्रिपुरसुन्दरीके ही खूपान्तर हैं 
और त्रिपुरसुन्दरी-पदको प्राप्त हों सकते हैँ, यदि वे 
देवी-चक्त--।'अ? और “ह*--के साथ “काम-कला- 
विया? का अभ्यास करें । संस्कृत-वणमालाके प्रथम 
अक्षरं 'अः और अन्तिम अक्षर 'इ' बीचके सम्पूर्ण 
अक्षरोंको अपनेमें समावेशित किये हुए हैं, और उनके 
द्वारा बने हुए सम्पूर्ण शब्दोंकी भी ( सम्बूण वाङ्मयको भी )। 
जैसे त्रिपुरसुन्दरीद्वारा सब वस्तुओंकी उत्पत्ति है, उसी 
तरह सम्पूर्ण शब्दोकी भी । इसीलिये उस महादेवीका 
नाम “परा? है अर्थात्‌ चार प्रकारकी वाणीम प्रथम । 
सृष्टि परिणामी है, विवचे ( मिथ्या आभास ) नहीं है। 
भद्रे ! तुम्हारे मनमै जो घारणाएँ गूंज रही थीं, उन्हीं- 
को प्रतिपादित किया गया है। हॉ; तेरे मनमें वीरभाव- 
सम्बन्धी जो धारणा बद्धमूल हो गयी है; शक्ति और सष्टिकी 
एकताकी अनुभूति जो तेरे चित्तमें हुई है और दिव्यभाव- 
से भावित होकर सहल्लदल-कमलमें ध्यानस्थ होकर चन्द्रगर्भ- 
से खवित, दिव्यभावमे मत्त करनेवाले रसको जो तू पीती 
रहती है; ज्ञान-क्कपाणसे काम, क्रोध, लोम, मोहरूपी 
असुर-पशञ्चको मारकर जो तूने निविषयता प्रास की है; वञ्चना; 
पिशनता, ईष्या आदि मछलियोंकों भौतिक विषयोंसे बचाने- 
वाळे जालमें पकड़कर सत्य-ज्ञानकी,अग्निमें जिस प्रकार तू 
उन्हे संक रही है; आशा, कामना, निन्दा आदि मुद्राओंकों 
जो तू जह्मामिर्मे षका रही है और मेरुदण्डकी आश्रिता बहु- 
रमणियोंके साथ मिलकर जो तू मेथुनके लिये उत्सुक हो रही 
हे-इन सत्र प्रसङ्गौको मैंने बचा दिया है। अब तू सचः 
सच कह दे कि मेरे मार्मिक उत्तरसे तेरा समाधान हुआ 
या नहीं १? 
कात्यायनी मुनिवर ! आपके समुचित उत्तरसे मैं 
इतनी सन्तुष्ट हुई हूँ कि मैं आपके चरणोंकी दासी होनेके 
लिये उत्सुक हो रही हूँ । क्या आप इस दासीको 
जाला १ मेरी प्रतिज्ञा. पूरी हो गयी । में आपसे परास्त 
ग 


ॐ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि क 
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बेपदव-झुभे ! में विवाह नहीं कर सकता । झैं 
अपना सर्वस्व गोपियोंके दुकूल चुरानेवाले बाळ-गोपाळके 
-चरणकमलौमें अपण कर चुका हूँ । अस्तु ! अब तुम 
उसी वरको वरण करो जिसे तुम्हारे पिताने निश्चित 
किया है । 


कात्यायनी-ऐसा मत कहिये । क्या आपका उपदेश 
सुनकर मी विवाह करनेकी लालसा बनी रह सकती है। 
गुरुदेव ! अब तो उस गोपीवल्लभ+ मनहरण चितचोरसे 
मेण मी परिचय करा दीजिये । में उन्हींको वरण करना 
चाहती हूँ । क्या यह सम्भव हे ! 


बोपदेव-क्यों नहीं ! तू सर्वथा इसके योग्य है | तू तो 
ऋषि ढुर्वासाकी "कृत्या? है, उनके तपकी विभूति है। 
मुनिने जब भक्तराज अम्बरीषपर तेरा प्रयोग किया था 
और बड़े वेगसे तू राजाको भस्म करने चली थी तब हरि- 
प्रेणासे सुदर्शनने तेरी इतिश्री कर डाली थी । भक्तके 
ऊपर आक्रमण करनेके कारण ही तू इस मत्येलोकमें पतित 
हुई । अस्तु, हे भीवि्ास्वरूपिणी ! अब अपने स्वरूपको 
चेत जा । अपना तामसी चोला उतारकर फेंक दे । डुक; 
इस सुष्टिके परे उस लोकमें चल जहाँ विरजाकी धारा 
लहर मार रही है । 

कात्यायनी सुनिके चरणोंपर पड़ी आँसुओंसे चरणों- 
को पखारने लगी । करुणाकी घारा बह चली । सिसकियाँ 
बंध गयीं । उसकी दशा देखकर उसके पित्ता मारवि 
घबरा गये । वात्सल्यरस उमड़ आया । 


इतनेमें एक अपूर्व इश्य उपस्थित हुआ । दीवारमे 
बने आरेके ऊपर अद्धचन्द्राकार दिव्यालोक प्रतिष्ठित हो 
गया । इसको सबने देखा, परन्तु कात्यायनीको उसमें 
मुरलीमनोहरकी झाँकी भी देख पड़ी। वह छबि जब 
उसके नयनोसे प्रविष्ट होकर हृदयमें बस गयी तब वह दिव्य 
दृश्य अदृश्य हो गया | उसकी आँखें बन्द हो गर्यी । 
उस महाछबिको देखकर फिर और किसको देखें-इसी 
विचारते आँखें बन्द हो गयीं और खुलना नहीं चाहती । 
इसलिये भी कि कदाचित्‌ वह छवि जो दयमें बस गयी है 
उन्हीं नयनोके मार्गसे लौट न जाय । उसकी ऐसी दशा 
देखकर मुनिराज चुपके-से उठकर अपने आसनपर चलें 
गये । मारवि महात्माको कुछ दूरतक पहुँचानेके लिये 
गये और दयसे ऋृतज्ञता प्रकट करके लोट आये । 


# कात्यायनीजी # 
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(१) 
आँखोंमें अब नींद कहाँ ! अब स्वझके दृश्य खम 
हो गये । हृदय-मन्दिरकी ऐकान्तिक पुजारिन कात्यायनी 
माधवकी सेवा-पूजा बड़े मावसे करती हुई उसीमें मग्न हो 
गयी । भूख-प्यास बिदा हो गयी । बोलना मी बहुत ही 
कम | अस्तु, प्रेमाभक्तिके सब लक्षण उसमें दृष्टिगोचर 
होने लगे । 
प्रमरुक्षणा षट्‌ अहे, प्रिय उसास, इगपात । 
स्वभहीन, मुखपीत अरु, रुघु मोजन, अरु बात ॥ 


„ चुखसरसावन सावनमें वह सकुड॒म्ब इन्दावन पहुँची, 
यहाँ पहुँचते ही उसके ृदयमें बसी हुई झाँकी अदृदय 
हो गयी । उसका हृदय-मन्दिर सूना. हो गया । यह विरहकी 
चोंट खा गयी । विरह ऐसा समुद्र है जिसका कहीं ओर- 
छोर नहीँ । उसको पारकरना असम्भव है। विरहिणी 
कात्यायनी यमुनातटपर बेटी हुई आँखोंकी तपन 
बुझा रही थी । किसीने पीछेसे कहा-- 


सुरति जगावे जीवका, बिरह मिरावे पीद । 
इसे सुनते ही चौंककर जब उसने पीछे फिरकर देखा 
तो गुरुदेव बोपदेवजीको देखकर प्रसन्न हो गयी । चरणोंपर 
गिर पड़ी । मुनिराजने पूछा--“वत्से ! क्या हाल !! उसने 
उत्तर दिया । “क्या कहूँ, यह नटवरनागर मेरे हृदयसे 


निकलकर अपनी प्यारी पुरीमें, प्रिय कुझ्ोंमें जाकर छिप .' 
गया । कहाँ इँढँ,, कहाँ पाउँ ! आप भले मिल गये । हे . 


मेरे कर्णधार ! इस ङ्कबती-उतराती नेयाको विरह-सागरसे 
पार लगा दीजिये |? ; 

बोषदेच--मद्रे | उस दिन तुझे म्रेममन्त्र दिया था। 
अब आज तुझे तारक-मन्त्र प्रदान करता हूँ । बिना इसके 
विरह-सागरको पार नहीं किया जा सकता । वह तारकमन्त्र 
“राम? नाम है । अर्द्धचन्द्रपर विन्दुके समान जो मुरलीधर- 
की झाँकी तुझे प्रेम-दीक्षाके समय प्राप्त हुई थी वह तारक 
ही है । अस्तु, तू राम-नामकी रटन लगा, वह झाँकी दूर 
नहीं है; तेरा चन्यमन्दिर फिरसे बस जायगा ।' 

इस उपदेशका गहरा प्रमाव पढ़ा । भीराम-नामके 
उच्चारणमात्रसे उसकी हृदय-तन्त्री बज उठी । सतं चक्र खुल 
गये और समी चक्रॉमे ध्येय मूत्तिक दशन हुए । वह कृताथ 
हो गयी | 


देवी कात्यायनी द्वादश वर्नाकी परिक्रमा करने चर्ली । 
छृदयमें बही दिव्य झाँकी, आँखोंमें प्रेमाश्रु मुखसे मगवद्‌- 
गुणगान करती हुईं जाती थीं । उनका स्वर बड़ा ही मधुर 
था । गानकलामें यह निपुण थीं । द्विमिलवनमें एक जगह 
बैठकर प्रेमोन्मत्तदशार्म प्रलापालाप करने लगी-- 


भज गोविन्द राधासहितस्‌। 
x x x 

चेषम्यश्छे शारी स्फटिकरिरिशिछामलः । 
x x x 

शङ्कगदाधरोऽव्ययार्मा सर्वछोकशरण्य; ॥ 
x x x 


इस प्रेमालापमें इतनी आकर्षणी सत्ता थी कि वनके 
चृक्ष लतासद्दित उस आलापमें स्वर भरने लगे । उनकी 
जडता जाती रही । देवीने इसका अनुभव किया और गांन 
समास करके उन्होंने अपना वस्त्राभूषण उतारकर पुरस्कार- 
स्वरूप उन लता-बक्षोकों पहना दिया । क्योकि भगवहुण- 
गानके समय उन्होंने वाद्यका .काम किया था । प्रेमकी 
उन्मत्त दशामें जड सृष्टि भी चेतन-सी प्रतीत होती है। 
तामसिक विकार छँट जाता है और सात्त्विकता निखर 
आती है । वह ब्रह्म, जो चराचरमें ओतप्रोत है, प्रेमीके 
सामने निरावरण होकर प्रदर्शित होता है। तृणसे लेकर 
तालतक सब उस प्रेमीकी आज्ञाका पालन करते हैं-- 
संकीत्तनानन्दमें उस प्रेमीके साथ हिल-मिल जाते हैं। 
गोखामी नामाजीने अपने भक्तमालमें कात्यायनीके इसी 
चरित्रको लेकर प्रेमामक्तिकी मर्यादा स्थापित की है । 
कात्यायनिके प्रेमकी, बात जात काप कही । 
मारग जात अकेर, गान रसनानु उचारे। 
ताऊ मुंगी बृच्छ, रीि अंबर तहँ डारे॥ 
गोपनारि ` अनुसारि शिरा गद्गद आवेसी। 
जग-प्रपेचते दूरि अजा परसे नहि ठेसी॥ 
मगदान रीति अनुरागकी संत साखे मेळी सही ! 
कात्यायनिके भ्रेमकी, बात जात कापे कही॥ 


( सक्तमाल, छप्पय १२७) 


_[ श्री “कात्यायनी'जीके प्रेमकी बात किससे कही जा 
सकती है । आपकी यह दशा थी कि अकेली मार्गम चलती 
हुईं सरस रसनासे प्रभु-सुयश गाती ऐसे प्रेमावेशमें छक 
जाती थीं किं जो दृक्षोमें पवन लगनेसे शब्द होता था 


उसको जानती कि ये मेरे गानके साथ मृदङ्गादि बाजे 
बजाते हैं; इससे उनके ऊपर रीझके अपने वस्र-भूषण दे 
डाला करती थीं। आपका श्रीक्रष्णचन्द्रजीसँ गोपवधूजनोके 
समान ही प्रेम था । प्रभुके शुणानुवाद करनेमें अनुराग- 
के आवेशसे वाणी गद्वद हो जाती थी। आपके चित्तमे 
जगत्‌-प्रपञ्चका भान नहीं था और मायाका स्पशे लेशमात्र 
भी नहीं । शकात्यायनीजीके भगवत्‌-अनुरागकी रीति 
देख सन्तजनोने यही ठीक किया कि बस अनुराग इसीका 
नाम है ।- श्रीमत्तिसधाबिन्दुखाद ] 


अस्तु । उस दिन द्रिमिलवनकी विचित्र छटा थी। मानो 
देवी कात्यायनीके लिये अपूर्व नायकद्वारा विशेष आयोजना 
हुई थी। प्रकृतिकी सम्पूर्ण शक्तियोने मिलकर काम किया 
था । राकारजनी अपने साज और सामानके साथ 
शोभायमान थी । तारकावली उदित थी और निशानाथ 
चन्द्रमा ! वह तो ऐसा प्रतीत होता था कि मानो कामने 
क्रुद्ध होकर बरह्म्रका प्रयोग किया हो; प्राची दिशासे अभिका 
गोला आकाशमें चढता हुआ जान पड़ता था । विरहिणीके 
ऊपर इस निर्दयताके साथ ऐसे आघात ! अस्तु; मयङ्क 
ज्यों-ज्यों आकाशमै खच्छन्दतापूयंक विचरण करने 
लगा त्या-त्या अमुतके कण रबिमियोंद्वारा लवित होकर वनकी 
वनस्पतियो- द्रुमो, किशलयों, दलोंको अनुप्राणित करने 
लगे; प्रत्येक स्फटिकशिलापर शीतकर अनेक रूप धारणकर 
आनन्द छूट रहा था | ऐसी अवस्थामै विरहिणीकी क्या 
दशा होगी, इसको कोई रसिक ही समझ सकता है । 
रसिकराज शरीब्रजचन्द्रजीने पहले अग्रबतिनी सखीको 
भेजकर कात्यायनीके बिखरे हुए केशॉको संवारकर जुड़ा 
बॅधवाया और खयं'ताग-पाट लिये हुए सामने पहुँचे । 


प्यारीकी माँग करकमलोसे भरकर सोहाग धारण कराया : 
और प्रियाजूने अपनी सहेलियोंके साथ मङ्गलगीत गाये |. 


अग्रवर्तिनी हरिस-खम्भ बनी और भाँवर फेरी गयीं। 


# तामादिशाक्तिं शिरखा नमामि # 
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यह सब कृत्य श्रीजूके उत्साहसे सम्पन्न हुए । कात्यायनी 
अपने सौमाग्यपर आश्रयं मानती हुई प्रियतम प्रझुके 
चरणकमलौको पकड़कर बोली--“प्राणनाथ ! आपने इस 
दासीको अपनाया, प्रतिज्ञाकी सर्वोच्च विधि सम्पन्न करके 
सनाथ किया; यह गुरुकृपाका फल है अथवा विशेष 
अनुकम्पाका परिणाम है; यह मैं न समझ सकी ।' भगवान्‌ 
बोळे--'प्यारी ! यह सब ीजूकी लीला है । विभूतिः 
शक्तिको आह्वादिनी-शक्तिने कृतार्थ किया ।' यह कहकर 
भगवान्‌ अन्तर्हित हो गये और साथ ही सम्पूर्ण समाज | 
देवी अपने मनमै सोचने लगीं कि यह क्या हुआ, मैं 
खप्न तो. नहीं देखती रही । दिव्य सोहाग, ताग-पाट-सहित 
माँगको देखकर सोचती कि स्वमन नहीं है, वस्तुतः ऐसी 
घटना; घटी है--इसमें कुछ भी सन्दे नहीं । महाशक्तिकी 
उदारता, कंपाछता और शज्गारपड़ताकी सराहना करती 
हुई देवीने फिर लताओंको भूषण उतार-उतारकर पहनाये 
कि. मङ्गलगीतमें, मण्डप-पुनीतमें, परिणयकी रस-रीतिमें 
इनका बिशेष साहाय्य और अधिकार था । 


इस प्रकार प्रकृष्ट प्रेमरसमें सराबोर, उदात्त-भावावेशमें 
सुधि-विभोर, उस चतुर चितचोरसे ठगी और मधुरः 
मदभरी उसकी त्रैलोक्यमोहिनी छवि-सुरामें पगी हुई 
देवी कात्यायनी इन्दावनकी उपयन-कुज्लांमे फिरा करतीं | 
कांमवनमें पहुँचते ही विरदामि घघक उठी । प्रीति-रीति- 
पालनमै प्रवीण बॉकेबिहारीजू प्रियाजूके सहित एक लता- 
मण्डपमें, . कुञ्ज-बिहारमै तत्पर दृष्टिगोचर हुए । उस: 
अपार शोमाको देखकर देवी दौड़ पड़ीं । युगलसरकारने 
खागतपूर्वक उन्हें अपनाया, अङ्गरागसे भूषित किया 
सदा-सर्वदाके लिये उन्हें नित्य-विहारमं सम्मिलित कर लिया। 


धन्य देवी कात्यायनी ! धन्य तुम्हारा सोभाग्य और 
धन्य तुम्हारे माता-पिता !!! 


शिव ओर शाक्ते 


8 ( लेखक--ओऔअनन्त शङ्कर कोल्हटकर बी० ए० ) 
| (शक्ति सिद्धिका साधन है । हम सभी उसे चाहते हैं जरूर, पर समझ नहीं .पाते कि “शक्ति शिवहीका 
प्रकट. रूप है | शिव हैं विश्वमज्ञलके विधाता। तुम भी सर्वभूतहितके लिये मन, वाणी, कर्मसे सदा प्रयक्षशींल 


रहो; शक्ति" अबश्य ही तुम्हारी सहायता करेगी । . : 


शक्तिका रहस्य 
( ढेखक-डा० आदुगांशङ्करजी नागर ) 


सारमें किसी भी काममें हाथ डालनेके 
पहले अपनी शक्तिका पता लंगा लेना 
चाहिये, तमी इम संसारमै किसी भी 
विभाग या शाखामें सफलता प्रात कर 
सकते हैं । एक विद्दाननें कहा है-- 


( SD, ९ ४०7]. 'कमजोरोके लिये संसारमै 
कहीं स्थान नहीं है ।' हमको अपनी पूरी शक्तियाँका ज्ञान 
नहीं है, इसीलिये हम संसारको भाररूप माळूम हो रहे हैं 
और हमारा कहीं ठिकाना नहीं हे । क्योकि हमको स्वयं 
अपनी झाक्तिमें विश्वास नहीं है । परमात्माने किसीको निबेल 
या बलवान्‌ नहीं बनाया है । तुम अपनी अवस्थाको जेसी 
चाहो वैसी बना सकते हो । तुम कहोगे कि हमारे प्राचीन 
ऋषि; मुनि, महात्माओँमें शक्तियाँ और सिद्धियाँ थीं । इन 
बातोंके राग अलापनेसे उन्नतिकी तरफ तुम कुछ मी नहीं 
बढ़ सकते। उनमें जो सिद्धियाँ और शक्तियाँ थीं वे तुममें 
भी हैं और तुम भी अपनी अपार उन्नति कर सकते हो और 
महात्मा बन सकते हो । 


प्रयत्न करो, पुरुषार्थ करो, परिश्रम करो, तप करो, और 


तुम्हारे भीतर जो शक्तिका भण्डार पड़ा दै उसे खोल दो | . 
तुम्हारे भीतर एक ऐसी शक्ति बिद्यमान है कि तुम उसकी: 


सहायतासे जो कुछ चाहो सो कर सकते हो । 


कोई इसे पराशक्ति, ज्ञानशक्ति, इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति ` 


कहते हैं । कोई चितिशक्ति कहके पुकारते हैं; कोई जगन्माता, 
जगदम्बा, जंगजननीके नामसे स्मरण करते है । 

यह आनन्दमयी चितिशक्ति उपास्थकी ही शक्ति है। 
उपासकको बिना इस शक्तिकी सहायताके परमात्माकी 
प्रासि नहीं हो सकती । 

“नायमात्मा बलही नेन म्यः -शक्ति्दीनको न आत्माको 
और न परमात्माकी ही प्राप्ति हों सकती दै । इसलिये शक्तिकी 
उपासना करो । चितिशक्ति पूर्ण प्रेमस्वरूप है; चितिशक्ति 
सत्यस्वरूप है; चितिशक्ति सर्वव्यापक है, चेतनमय है। 

चितिशक्तिकी प्रसनताके लिये तुम्हें बलिप्रदान करना 
होगा किन्त हिंसात्मक बाह्य चलि नहीं | अपने अहङ्काररूपी 


॥ Weaklings have no place in. 


मस्तकको प्रेमरूपी तळवारसे प्रथककरके उनके चरणकमलों- 
में समर्पण करो । प्राणिमात्रपर प्रेम करो । चितिशक्ति जग- 
जननी जगदम्बा है; चितिशक्ति तुच्छसे-तुच्छ कीट और 
महान्‌-से-महान्‌ प्राणी ब्रह्मातकमें) सबमें है-सवंधिय है । 
क्योंकि उसका निवास सब प्राणियोमे है, सब उनकी प्रिय 
सन्तति हैं । सबकी रक्षा और पालन अपने ऊपर कष्ट लेकर 
कर रही है । चितिशक्ति प्रेमहप हे, चर-अचर प्राणिमात्र: 
में व्यापक है । 


सूतमात्रमें चितिशक्ति है, इसलिये सत्रको आत्मवत्‌ 
समझो | बालक; युवा; वृध, स्री-पुरुष, रङ्क-राजा, साधु या 
पापी, मूर्ख या विद्वान्‌, सबके प्रति प्रेमकी धारा बहाओं। शुद्ध 
विचारोंको ही निरन्तर अन्तःकरणमें उदय होने दो । 
अशुद्ध विचार पास भी न फटकने पावे । झुद्ध विचार और 
शुद्धाचरण ही माको प्रसन्न करनेका उपाय है । सद्विचार 
करो, झद्धाचरणका पालन करो; अगर माँको प्रसन्न करना है, 
शुद्ध विचार अखण्ड हृदयमें जागत रक्सो | 


शक्तिका सञ्चय करो, शक्तिकी ही उपासना करो; शक्ति 


` ही जीवन है, शक्ति ही घमं हे; शक्ति ही सत्य है; शक्ति ही सब 


कुछ है; शक्तिकी ही सर्वत्र आवश्यकता है | बलवान्‌बनो) वीर 
बनो, निर्भय बनो, साहसी बनो; स्वतन्त्र बनो और शक्तिः 
झाली बनो । 


तुम निरे मिट्टीके पुतळे नहीं हो; हाइ-मांस और रक्तके 
चेले नहीं हो, निर्जीव मुर्दके समान नहीं हो, किन्तु एक 
सजीव शक्तिसम्पन्न चेतन आत्मा हो । तुम्हारे जीवनका 
उद्देश्य किसी विशेष उद्देश्यको पूर्ण करना हे । . 

प्रत्येक मनुष्यमें देवी-शक्ति छिपी हुई हे और वह 
सब कुछ कर सकता है । समस्त मानसिक और शारीरिक 
निबेळताओपर विजय प्रास करो और जीवनको आनन्द- 
मय बनाओं । कोई निर्बल व्यक्ति स्वतन्त्र नहीँ हो सकता । 
शक्ति स्वयं ईश्वरका रूप दै । यह शक्ति सर्वव्यापक है । 
यह शक्ति तुम्हारे भीतर गुप्त है । तुम इस शक्तिके बलसे 
अपनी परिस्थिति बदल सकते हो । तुमभें शक्ति है। शक्ति ` 
तुम्हारे भीतर-बाहर सत्र मौजद दै । 
`` “शक्ति तुम्हारी जननी है, तुम्हारे शरीर और प्राणोंकी 
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जननी है । जगतूर्मे और तुम्हारे शरीरमे जो कुछ जीवन 
है-चेतन है, उस सबकी वही दयामयी जननी है । तुस यह 
कल्पना करो कि तुम सदा शक्तिमें ही रहते हो, शक्तिमें ही 
चलते हो और शक्तिमे ही जीवित रहते हो । आगे-पीछे; 
ऊपर-नीचे,दायें-बाय,सब तरफ शक्ति-ही-शक्तिको देखते रहो | 


तुम अपनी मनःव्यितिको उस महान्‌ शक्तिसे संयुक्त 
कर लो जिससे सब शक्तियों प्रवाहित हो रही हैं । 


शक्तिकी प्राथना 

राजिके पिछले हिस्सेमें अपने ब्रिस्तरसे उठ बेठो 
और झान्त होकर एक दिव्य ध्यनिकों, जो सारे संसारमें 
गूँज रही है, थ्यानसे सुनो । यह ध्वनि तुम्हारे 
इदयमन्दिरमे हो रही है । हृदयमन्दिर ही चितिशक्तिका 
निवासस्थान है। अद्भ-प्रत्यज्षकों ढीला करके शान्ति 
और स्थिरतासे किसी भी सुखासनसे बेठ जाओ और नीचे 
लिखी हुई प्राथना करो-- 


प्राथना 
दयामयी जननी ! आनन्दमयी, स्लेंहमयी, अमू तमयी 
माँ !! तुम्हारी जय हो । माँ ! जिस प्रकार बिना पंखके पक्षी अपनी 
माकी बाट जोहते रहते हैं; जेसे भूखसे पीडित बछडे 
अपनी मॉकी बाट देखते रहते हे, वेसे ही माँ! मैं तुम्हारी 
बाट देखता रहता हूँ। तुम जल्दीसे आकर मुझे दर्शन दो । 
तुम मेरे मनमें, शरीरमें व्यास हो । मैं तुम्हें समझ सकूँ, 
तुम्हारा दशन कर सकूँ, ऐसी बुद्धिशक्ति मुझे प्रदान करो । 
दुर्गे स्टृता हरसि सीतिमशेषजन्तोः 
स्वस्थेः स्टृता मतिमतीव छुभां ददासि । 
दारिद्रयदुःखभयहारिणि का त्वदन्या 
सर्वोपकारकरणाय सदाद्रचित्ता ॥ 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 


,--2--->-_- 


«हे माँ ! तुम्हारा स्मरण करनेसे समस्त जीवोके भयका 
नाश होता है ओर झान्त-चित्तसे स्मरण करनेसे अत्यन्त 
शुद्ध बुद्धि तुम देती हो । दरिद्रता; दुःख और भयका नाश 
करनेवाली तुम्हारे सिवा कौन है । सबाँके उपकारके लिये 
तुम्हारा चित्त सदा दयासे सुकोमळ रहता है? 

इस प्रकार इस मन्त्रका अनेक बार पाठ करके पूर्ण 
भद्वाके साथ मगवतीका ध्यान करके फिर सो रहो । प्रातः- 
काल उठते वक्त फिर उस शक्तिका चिन्तन करो, थोड़ी 
देर घ्यानमे मग्न बेठे रहो । इस साधनसे तुम्हें विलक्षण 
बातें माल्स होंगी । 

इसका सिद्धान्त यह है कि समस्त विश्वका सञ्चालन 
और ज्ञान जिस महत्तत्वद्वारा हो रहा है उसे गुप्त मन या 
सर्वव्यापक मन कहते हैं । उसको चलानेवाली शक्ति है। 
प्रतिदिन इस शक्तिकी भ्रद्धाके साथ उपासना करनेसे शक्ति 
तुम्ह प्रेम करेगी, चाहेंगी । तुम भूळ भी जाओ, माँ तुम्हें 
कभी नहीं भूलती । 


इस बिघिसे एक मास साधन करके देखो और तुम्हें एक 
मासमें ही विलक्षण बल और शक्ति माळूम देगी । 
जिन-जिन कामनाओंको पूर्ण करना हो उनको माँसे 
य |...) 
कह्‌ दो और अनन्य चिन्तन करो, तत्काछ तुमको उन 
पदार्थोंकी प्राप्ति होगी । 


विद्या, धन; बल, ऐश्वय-ये सब इस पराशक्तिसे ही उत्पन्न 
होते हैं और शक्तिका साधन करनेसे अवश्य फलसिद्धि 
होती है। इस महाशक्तिकी उपासनासे तुममें आश्चर्यजनक 
शक्तिकी जागति होगी और तुम असाध्यसे भी असाध्य कार्यको 
साध्य कर सकोगे । संसारमें जीवित रहना हो तो शक्ति-सम्पादन 
करो और यह समझते रहो कि तुम माँकी गोदमें सदैव 
सुरक्षित हो और समग्र शक्तियांका भण्डार तुम्हारे अन्दर है। 


—— 


शक्ति-महिमा [ 
( छेखक--साहित्यरत्न पं० औरीशिबरल्नजी- क्क ‘सिरस’ ) 
विष्णु बिधि शिव संग घूमत-फिरत साथ, तेरे विन उन घरो एक नाहिं आई है । 
हारि गये देव, दैत्य-दानव अबल भये, दुष्टनकी जीति देखि दिये मीति छाई है ॥ 
कीन्ह दै पुकार अंब नेङ ना विलंब कीन्दे, सिंह-चादिनी भवानी वाहिनी नखाई दै । 
पकरि-पकरि सब नोचनको मारि डारे, सेये बिन शक्तिके न काहू शक्ति पाई है ॥ 


माँ ! ओ माँ !! 


( लेखक--पं० ओमुवनेश्वरनाथजी मिश्र “माधव”, एम० ए० ) 


गजननी महामाये ! सृष्टि और प्रलय; 
जीवन और मृत्युके सूत्रको अपने 
हाथोंमें लेकर जब तुम एक बार 
अट्टहास करती हो तो उसमें कोटि- 
कोटि ब्रह्माण्ड बनते और बन-बनकर 
मिट जाते हैं। मॉ, सृष्टि तुम्हारा लास्य 

88 और प्रल्य तुम्हारा ताण्डव है। तुम 
कराल काल हो, महामृत्यु हो । सृष्टिके पूर्व केवळ तुम्ही 
थीं और प्रलयके अनन्तर तुम्ही रह जाती हो ! 


काली, दुगा और .शक्ति तुम्हारा ही नाम है । 
“विनाशाय च दुष्कृताम्‌! तुम्हारा ब्रत है । रक्तब्रीजोंसे जब 
संसारका पुण्य त्राहि-त्राहि करने लगता है, जब धर्मको 
कहीं शरण नहीं मिलती तब देवि ! तुम खप्पर और करवाल 
लेकर अवतार लेती हो ! ओ माँ ! तुम्हारा यह रूप कितना 
भीषण, कितना रौद्र है! माँ ! तुम्हारा यह विकट रण- 
ताण्डव ! चण्डिके ! दुगे ! माँ कालिके ! तुम्हारा यह रूप 
देखकर तो हृदय भयसे यर-थर कॉप रहा है! यह भीषण 
रौद्र रूप ! घने-घने काळे केश खुले हुए हैं । काला 
डरावना भैरव वेश ! मस्तकपरके नेत्रसे क्रोधाग्नि घघक 
है | उससे प्रखर दाहक ज्याला धॉय-धॉय कर रही 
है। ऐसा प्रतीत होता है मानो समस्त संसार इस फ्रोधामिमें 
भस्म हुआ जा रहा है । दुर्गे ! तुम्हारे इस तीसरे नेत्रकी 
ज्वाळा || तुम्हारी और भी दोनों छाल-छाल आँखोंसे 
चिनगारियों बरस रही हैं| उससे कराळ किरण फूटी 
निकळती हैं । मॉ मेरवि ! तुम्हारे मस्तकपर सिन्दूरका जो 
बड़ा टीका लगा है वह मी कितना मयावना दै! 
और गलेकी मुण्डमाला | उफ्‌ ! इतना भैरव, इतना 
प्रुत ! माँ ! तुम्हारा चन्द्रहार नरमुण्डमालका क्‍यों! 
यह दुहरी-तिहरी मुण्डमाला | कितना भयानक, कितना 
बीभत्स ! उन नरसुण्डोके मतकपर तुमने श्मशानका भस्म 
लगाकर इंगुरकी बेंदी लगा दी है। माँ ! यह कैसा विकराल 
, प्रल्यक्षर रूप ! उफ्‌ ! तुम्हारी छाल-छाल जीम छातीतक 
. लटक रही है और उससे खून टप-टप चू रहा है। दाहिने 
` दायमें करवाल है और बायें हाथमें खप्पर | करवाल भी 
शर अं? ९-- 


खूनसे लथपय है । और तुम्हारा यह खप्पर ! रक्तसे भरा 
खप्पर ! ना, ना; यह खप्पर कमी भी मरेगा ? जब तुम 
अट्टहास करके शत्रुपर झपटती हो उस समय माँ ! इस 
खप्परके रक्तमें भी एक आन्दोलन उठ खड़ा होता है । 
उफ्‌ ! तुम्हारी प्यासी तलवार ! तुम्हारा लोहू-मरा खप्पर ! 
तलवारकी प्यास न बुझेगी, न यह खप्पर ही कभी भर 
पायेगा । सिंहवाहिनी माँ ! जब तुम सिंहके समान असुरोपर 
झपटती हो उस समय तुम्हारे मुक्त कुन्तल फहरा उठते 
है आँखाँसे आग बरसने लगती है | लपलपाती हुई 
जीम--असुरोंके रक्त पीनेकी अम्यस्त जीभ ! अनादि 
कालसे तुम असुरोंके महानादर्मे संल्म हो; पर तुम्हारा 
खप्पर न भरा, करवालकी प्यास न बुझी, रक्त पीनेसे 
तुम्हारा जी न भरा | पियो, पियो भगवती भैरवि ! 
जगजननी दुगे ! असुरसंहारिणी कालिके ! पियो, पियो 
रक्तबीजोका लोहू ! उफ ! यह कितना रौद्र, माँ ! जब तुम 
अपने अघरोंको खप्परसे सटाकर रक्त पीने लगती हो-- 
उस समय, उस समय जब एक क्षणके लिये अपने उन्मद 
नेत्रांको ऊपर उठाकर नेक मुसका देती हो !! फिर खप्परमें 
मुँह सटाकर जब उसमें अपनी कराळ काळ-स्वरूपिणी 
लपलपाती हुई जिह्दाको डुबोती हो !! माँ चामुण्डे ! पियो, 
पियो, असुरोके रक्तको पियो ! 


और माँ ! तुम्हारा ताण्डव ! प्रलयकी छातीपर तुम्हारा 
महाविकराल ताण्डव ! इमशान-भूमिमें तुम्हारा प्रलय-ताण्डव 
और उसका रौद्र रूप ! उस समय तुम खप्परको सिरके 
ऊपर उठा ळेती हो और दाहिने हाथका करवाळ आकाश 
चूमने लगता है । तुम्हारे केश इवामें खड़े हो जाते हैं । 
दोनों नेत्रोमे रक्त आमा होती है और तीसरेसे प्रलयाभिके 
्रोध-स्फीत स्फुलिङ्ग बरसने लगते हैं । गलेकी मुण्डमाला 
पद्सञ्चालनकी गतिके साथ कभी कटिके दक्षिण-पार्थको 
और कमी याम-पार्वको स्पशं करती है । तुम्हारी 
लपलपाती हुई लाळ जीम ऊपरकी ओर मुड़ती है और 
तुम खूब ज्ञोरसे अट्टहास करके नाच उठती हो! उस समय 
तुम्हारे पॉवके पायजेब और घुँघरू झमाझम बोल उठते हैं. 
और तुम उन्मत्त रणचण्डिकारूपमें अपने अलस-उन्मद्‌- 
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# तामादिशक्ति शिरखा नमामि # 


विन नमक न क्स क्त क्क व्यत्यय 


ताण्डवर्मे सुध-बुध खोकर नाचने ळगती हों | उस समय 

माँ ! समस्त कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड, बह्मा, विष्णु, महेश) 

शेष--त॒म्हारी नपुर-ध्वनिमे अपनी ध्वनि मिलाकर नाच 

उठते हैं । सब दिशाएँ, नर-नाग, किनर-गन्धर्व--तुम्हारे 

चरणोंमे भीत-भावसे मस्तक टेक देते हैं ! | माँ, ओ माँ ! 
> > x 


माँ ! अपनी ज्वाला आप ही सँमालो । यह ज्योति 
मुझसे सही नहीं जाती, दयामयी जननी ! अपना रौद्र रूप 
समेट लो | माँ भैरवि ! मुझे अपने सौम्य रूपकी भी झाँकी 
लेने दो; माँ ! दयामयी माँ ! 

मॉ! तुम्हारा यह सौम्य, शान्त, पावन, कोमल, करुण- 
प्रेमिल रूप ! महामाये ! महादुर्गे ! माँ शक्ति ! तुम्हारा यह 
स्लेहिल रूप कितना पावन, कितना सौम्य है ! 

माँ सरखती ! मॉ, ओ मॉ ! तुम्हारा यह मङ्गलरूप ! 
तुम्हारा यह कल्याणरूप ! तुम्हारी यह लिग्घ शीतल-कान्ति ! 
अह ! हृदय श्रद्धा और प्रेमसे तुम्हारे चरणोमे नत है । 


मॉ! तुम्हारा यह हृदयहारी रूप ! श्वेत-पत्मकी सुविकसित 
पँखुडियोपर तुम सुखासीन हो । तुम्हारा वाहन हंस जलमें 
केलि-कुरेळ कर रहा है । दिव्य-वीणाके स्वर्गीय तारीपर 
तुम्हारी कोमल-कोमल अँगुलियाँ नाच रही हें । एक 
हाथमें वेद है, और दूसरे हाथकी अभय-मुद्रा । धपधपाती 
हुई लिग्ध-कोमल घवल-कान्ति | कितनी भव्य, कितनी 
चित्ताकर्षक पावन मङ्गल-मूरसि है । हृदयमें पावनताका 
महासमुद्र उमड़ रहा है, प्राणोमे तुम्हारी लिग्ध-कोमल 
मधुर कान्ति प्रेम भर रही है । तुम विद्या, बुद्धि, विवेक 
और ज्ञानकी देवी हो ! केसा मङ्गलमय है तुम्हारा रूप-- 

या कुन्देन्दुतुषारहारधवला या शुञ्रवसाबूता 

या वीणावरद्ण्डमण्डितकरा या इवेतपद्मासना । 

या म्रह्माच्युतशाङ्करम्रभ्वतिभिर्दैवैः सदा वन्दिता 

सा मां पातु सरस््ती भगवतो निःशेषजाड्यापहा ॥ 


और माँ ! महालक्ष्मी भी तो तुम्हीं हो । सकल ऋद्धि- 
सिद्धिकी अधिष्ठात्री, समस्त वेभवकी जननी, समस्त सुख- 
सुहाग-ऐश्वयंकी दात्री माँ ! रक्त-कमळपर तुम्हारे कोमल 
चरण समासीन हैं । केसा सुन्दर रूप है। लाल रेशमी 

` साड़ी पहिने हुए हो । एक हाथमे कमल है, दूसरेमे शङ्क । 
"और अभयदान दे रही हो तीसरे हाथसे । तुम्हारी आँखों से 


कैसी खिग्ध-द्युति छलक रही है--और सरोवरें खिळे हुए 
कमलोके बीच एक श्वेत गज अपनी सूँडमें कमलकी माला 
छेकर तुम्हारे चरणोंमे समर्पित करनेके लिये उत्सुक है ! इस 
रूपमै समस्त विश्व, कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड तुम्हारे चरणोंमें 
अपना ृदयःकमळ समर्पित कर रहे हैं | माँ नारायणी ! 
तेरी जय हो! जय हो ! ! 

x x x 


देवि ! जगजननी महामाये ! तुम्हारा सरखती और 
ळक्ष्मीरूप कितना सौम्य और कितना स्निग्ध है। जी 
चाहता दै, अपनेको चढ़ा दूँ. इस मधुर-मनोहृर देवीके पाद- 
पद्मांपर | माँ | तेरी झाँकी बजी रहे--इससे अधिक इस 
आतुर हृदयके लिये क्या चाहिये ? 


ऐं ! जगजननी महासती पार्वती तुम्हारा ही नाम है । 
ठुम्हींको न त्रिभुवनमोइन शङ्करने वरा था ! माता पार्वती! 
तुम्हारे पावन चरणोंमें कोटि-कोटि प्रणाम हें । देवताके साधन- 
में तुम्हारी कठोर तपश्चर्या ! “बरों संभु न त रहीं कुँवारी” 
की तुम्हारी भीषण प्रतिज्ञा और उस प्रतिज्ञाकी पूतिके लिये 
जीवनको तपस्याकी आगमें झौककर, निरावरण होकर; 

€ ९ ९ 

सर्वञ्चन्य होकर अपने प्राणनाथके चरणोंमें सवात्मसमपण ! 


प्रेमकी कैसी विकट परीक्षा थी । ससर्षि आये और तुम्हें 
विचलित करनेकी चेष्टा करने लगे | उस समय तुमने जिस 
अविचल श्रद्धा, अगाध प्रेम और अट्टट भक्तिका परिचय 
दिया था उसके जोड़का संसारमै नहीं मिला । आज मी 
स्त्रिया माँगमें सँदुर देते समय सतीत्वके आदशरूपमै माता 
गौरा-पावतीका ध्यान करके उनकी माँगमें सिन्दूर सभक्ति 
डाल देती हैं । आज भी संसारमै जहाँ सतीत्वकी बात 
आती है वहाँ, माँ अन्नपूर्णे ! परमकस्याणि देवि ! तुम्हारा 
ही नाम गर्वके साथ लिया जाता है । सतीत्वके आदशं- 
रूपमें तुम्हारा गुणगान समस्त विश्व कर रहा है ! और 
इसी प्रेमने तो तुम्हें शिवके चरणोंमें पहुँचाया । 

माँ ! तुम्हारा कैसा मङ्गलरूप है । कैसा अपूर्व तुम्हारा 
परिवार है और कैसा अपूव हैं उनके वाहन ! मेरे सम्मुख 
जो मूर्ति है वह तो बहुत ही आहादकारी और वात्सल्यपूर्ण 


' है । तुम मङ्गलमूर्ति शिक्षु गणेशको गोदमें लेकर सोनेके 


कटोरेमें रक्खी हुई मिठाई खिला रही हो और गणेशजी 
कमी-कमी अपनी सँड स्वयं कटोरेम डुबा देते हें । भगवान्‌. 
शङ्कर यह देखकर मुसका रहे हैं। माँ ! तुम्हारे कोमल 


# थरीदाक्तितच्व कै 
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चरण कमीने सादर सभक्ति कोटिशः प्रणिपात है ! ! 
> x 


सीता और राधा भी तुम्हीं हो अम्बे ! पातित्रत्यके 
आदशरूपमें सीता और प्रेमके आदर्शरूपमें राधा 
तुम्हीं हो । सेवा, समर्पण त्याग तथा आत्माहुतिमें सीता 
और राधा संसारमें सदाके लिये अमर हैं । 

भगवान्‌ राम संसारमै आदश मर्यांदापुरुषोत्तम और 
भगवती सीता संसारमै आदश सती ! पतिके बन जानेकी 
बात सुनकर सीताने कहा--छाया अपने आधारको छोड़- 
कर कहाँ रहेगी ! चाँदनी चन्द्रमाको छोड़कर कहाँ रहेगी ! 
यह दृश्य बार-बार आँखोंमें फिर जाता हे--अभिषेकके 
राम तपस्वी-वेशमें यनको जा रहे हैं; पीछे-पीछे लक्ष्मण और 
सीता ! वह सीता महारानी, जिन्होंने कभी जमीनपर पैर 
नहीं रक्खा था; नंगे पेर वनको जा रही हैं । घरसे निकलकर 
दो डग मी नहीं बढ़े थे कि माताके मुखमण्डलपर स्वेद- 
कण आ गये और थककर लक्ष्मणसे पूछती हैं--अभी 
बन कितनी दूर दै ! 


पतिकी इच्छामें अपनी इच्छाओको लय करके प्रेमके 
आदद लोककी सृष्टि कर सीता भारतके प्रत्येक त्री-दृदयके 
सिंहासनपर समासीन हैं । भारतीय स्त्रीत्व अपने गौरवके 
लिये विश्वविख्यात है। और उस गौरवकी आधार हैं 
भगवती सीता । यही कारण है जिससे गङ्गा, गायत्री और 
गीताके सांथ महारानी सीताका नाम जुड़ा हुआ है | 

माँ ! तुम्हारे चरणोंमें सहस विनम्र प्रणिपात स्वीकार 
हो !! माँ, मॉ, ओ माँ ! 

और राधा रानी ! 

राधे ! राघे ! प्रेमके आदर्श लोकमें समपंणकी प्रखर 
विद्युत-किरण छिटकाकर) माधवके नूपुरीमै अपने प्राणोंकी 
झंकार मिलाकर आज तुम प्रेम-लोककी अधिष्ठात्री बन गयीं। 
हरिके अधरोंका रस और चरणोंका चुम्बन केवल तुम्हारे 
ही हिस्से पड़ा था। माँ! तुम्हारे मधुर-कोमछ चरण- 
तलमै मेरा कोटि-कोटि समक्ति चुम्बन !! माँ ! मेरी 
प्रेममयी माँ !! 


श्रीशक्ति-तत्त 


( लेखक--पं० औसीताराम जयराम जोशी एम० ए०, साहित्यशास्राचार्य ) 
आराध्या परमा शक्तियया सवमिदं ततम्‌ । 


क्ति-तत्वका ज्ञान उतना ही सुक्ष्म है जितना 
९ ब्रह्म-तत्त्वका । ये दोनों दुशेय हैं । दोनौको 


(श) यथार्थरूपसे समझनेके लिये ही अनेक 
$ दरोनोका प्रपञ्च हुआ है। एकका यथार्थ 
आई बोध दूसरेका ठीक-ठीक ज्ञान करानेके लिये 

काफी समर्थ है । अथवा इन दोनोंमेंसे किसी 
एकका ज्ञान कर लेना ही दूसरेको समझना है। 
दोरनोमेंसे किसी एकका ज्ञान कर लेना ही परमपुरुषार्थ है । 
और इसी परमप्रयोजनको उददष्टकर शास्रकी तथा 
आगमौंकी, दर्शनोंकी मी अइत्ति हुई है। इन दोनोमेंसे 
किसी एककी आराधना न कर जीवन बिताना ही बुद्धिः 
वैमबको पाकर पञुःतुल्य रहना है । इसी शानके लिये 
निवर्ग ध, अर्थ और काम प्रवृत्त हुए हैं। इन तीनोंका 
साफल्य तभी है जब कि पुरुष अपने जीवनका लक्ष्य इन 
दोमेसे किसी एकका ज्ञान कर लेना समझता है। इन दो- 
असे किसी एक तत्त्वका शान जिसने कर लिया उसके लिये 
कर्चव्य कुछ भी शेष न रहा। क्योंकि भगवानले कहा दै 


डे व 


यं ळब्ध्वा चापरं लाभ सन्यते नाधिकं ततः । 

“जिसको पाकर उससे बढ़कर कोई लाम नहीं हे ऐसा 
मान छेता है; अथवा-- 

एतद्‌ बुद्धवा बुद्धिमान खात कृतकृत्यश्च भारत ॥ 

“जिसको जानकर (नर) बुद्धिमान, और कृतकृत्य 
हो जाता है ।? ऐसी अवस्थार्मे यह विचारना आवश्यक है 
कि इस परमतत्त्वका रहस्य अथवा खरूप क्या है! 

यदि कोई प्रतिज्ञा करे कि मैं इस तत्त्वके स्वरूपको 
समझा हुँ और आपको मैं उसे समझा दूँगा तो उसके 
लिये शुति कहती दै, 'यस्थ मतं न वेद सः--जो कहता है 
कि मैंने समझा हे वह नहीं जानता । इसके विपरीत, 
जो पुरुष उसको समझने ही नहीं पा रहा है, जहाँ कि 
यह स्थिति रहती है-- 

यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनसा सह। 

-जहॉपर वाणी मनके साथ न पहुँचकर वापिस 
लौट आती है अर्थात्‌ मूक हो जाती दे, उसीकी समझमें कुछ 
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आ गया--'यस्यामतं तस्य मतम्‌ ।' तत्र शक्ति-तत्त्वके 
प्रतिपादनको ही मूलमें उपहासास्पद कहना चाहिये ! नहीं, 
मनके साथ वाणी यहाँपर कैसे पहुँचने नहीं पाती इसका 
जबतक अनुभव नहीं होगा तबतक उससे परे कोई चीज 
है इसका ज्ञान ही होना असम्भव है | इसलिये इस लेख- 
में मनके साथ वाणो कहाँतककी मंजिल लाघ सकती है यही 
समझनेकी कोशिश करेंगे, जिसको कि उस तत्त्वका स्वरूप- 
ज्ञान कहा जायगा और जिसके जाननेसे उस तत्त्वकी 
आराधनामें प्रद्ृत्ति होगी | योग्यतानुरूप एक या अनेक 
जीवनमै उसकी आराधना करनेके बाद उस वस्तुका तत्त्व 
ज्ञान होना सम्भवनीय होगा और उस ज्ञानका उदय 
होनेसे अविद्याका नाश होकर मनुष्य कृतकृत्य होगा । 


यहाँ प्रसद्धवशात्‌ 'शक्ति-तत््वः का खरूप समझने- 
की कोशिश करेंगे | यदि परमात्मा सर्वव्यापी है तो उसकी 
परमाशक्ति भी उसी प्रकार सर्वव्यापी है । इसी परमात्मा- 
को हम सर्वशक्तिमान, कहते हैं । शक्तिमानका ज्ञान करा 
देनेमें उसकी शक्ति ही कारण है । सूय-चन्द्र आदि ग्हों- 
के उदयास्तका नियमन; समुद्र, पर्वत आदिका अपनी 
मर्यादाको न छोड़ना; यथासमय वृष्टि, सर्दी, गर्मी आदि- 
का आविर्भाव आदि दैवी नियर्माका पालन देखकर उनकी 
नियामिका शक्तिका अनुमान होना स्वाभाविक है । अथवा 
सर्वशक्तिमानकी कल्पना ही शक्तिमूलक है । इसी 
सर्वशक्तिमान. परमात्मतत्त्को कोई परब्रह्म, परमेश्वर, 
पुरुषोत्तम, आदिशक्ति, आदिमाया, आदितत्त्व आदि 
कहते हैं । वेद-शास्र इस तत्त्वके खरूपको अव्यक्त, अचिन्त्य, 
अविकार्य, निर्गुण, निराकार, नित्य, सवगत, सनातन; 
अचल आदि झब्दोंसे प्रतिपादन करते आये हैं । जब 
परमात्मा ही अव्यक्त, अचिन्त्य, नित्य तथा सनातन हैं, 
तो उनकी शक्ति भी उसी प्रकार होनी चाहिये और वैसी 
है भी।किन्ठु यह शक्ति अव्यक्त होती हुई अव्यक्त 
भिन्न है, इस अव्यक्तशाक्तिसे व्यक्तमाव प्रकट 


अव्यक्ताद्रयक्तवः सर्वाः प्रभवन्त्यहरागमे । 


इस यचनमे निर्दिष्ट अव्यक्त यही हे । परमात्मा पर, 
अव्यक्त होते हुए अविकाय हैं, किन्तु यह शक्ति विकारोंकी 
प्रसवित्री है । यह खयं नित्य होती हुई अनित्य तत्त्वांकी 
जन्मदात्री दै । परमात्म-तत्त केवळ चेतनस्वरूप है, परन्तु 


जज 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 


पल 


यह शक्ति-तत््य चेतनाचेतन दोनों है । श्रुतिःस्म्रतिमें इस 
शक्ति-तत्यको परमात्माकी मूल-प्रकृति कहा है, जिसके 
प्रधान, अव्यक्त, माया आदि शब्द पर्याय हैं । जेसे 
मनुष्यकी प्रकृति मनुष्यरूप ही होती है) उससे भिन्न नहीं 
कही जा सकती, अथवा मनुष्यकी विशेषता केवल 
उसकी प्रकृतिपर निर्भर रहती है, उसी प्रकार परमात्म- 
स्वरूपकी पहचान उसकी प्रकृतिकी पहचानपर निर्भर है 
इसलिये यह परमात्मखरूप ही है । तन्त्र-ग्रन्थोसे यह स्पष्ट 
है । जेसे-- 

सर्वाचा तु भवेच्छक्तिरानन्द्घनगोचरा । 

बरह्मरूपचिदानन्दा परअह्मौच केवलम्‌ ॥ 

सबसे पहले जो आदिशक्ति है वह आनन्दघन 
प्रतीत है, यह ब्रह्मरूप सब्चिदानन्द केवल परब्रह्म ही है ।” 
यही प्रकृति 'परमाशक्ति” कहाती दै । यह जगद्रुपी विकृति 
इसी शक्तिका प्रतिबिम्ब है । कहा है _ 

प्रकृतो विद्यमानाया विकृतिने बलीयसी । 

प्रकृतिः परमा शक्तिर्विकृतिप्रतिबिस्बता ॥ 


“परक्ृतिके रहते हुए विकृति अधिक बलवती नहीं 
हो सकती । प्रकृति ही परमा शक्ति हे और विकृति उसका 
प्रतिबिम्ब है ।? 


परमात्मतत््व और शक्तितत्त्य अर्थात्‌ उस परमात्माकी 
अनादि मूलप्रकृति, ये दोनों अव्यक्त हैं । अव्यक्त परमात्म- 
तत्त्व सर्वदा निर्विकार है और वह परतत्त्व विकारशक्ति अव्यक्त 
मूलप्रकृतिसे परे है-- 


परस्तस्मात्तु आवोच्न्योच्व्यक्तोञ्व्यक्तात्‌ सनातनः । 


मूलप्रकृतिभूत शक्तितत्वके दो रूप है एक पर 
और दूसरा अपर । अपरा प्रकृतिकी व्याख्या भगवानले 
गीतामें इस प्रकार की है-- 

मिरापोऽनछो वायुः खं मनो बुछ्धिरिव च। 

अहङ्कार इतीयं से भिन्ना प्रकतिरष्धधा ॥ 

अपरेयम्‌ (गीता ७। ४ ) 

अर्थात्‌ एथ्यी, जल, तेज, यायु, आकाश इन पञ्च 
महाभूतौके तन्मात्र, 'मन? से अहङ्कार, “बुद्धि! से महत्तत्त्व; 
और अहङ्कार? शब्दसे मूलप्रकृति ( 'चेतन्यविरहित )-यह 
आठ प्रकारकी अपरा प्रकृति है, जो अचेतन अथवा जड 
है । परा प्रकृतिके विषयमै भगवान्‌ कहते हे-- 


TTS 


"`` `इतस्स्वन्यां प्रकृति चिद्धि से पराम्‌। 
जीचभूतां महाबाहो ययेदं धारयते जगत्‌ ॥ 
(गीता ७। ५) 


“इससे भिन्न जो प्रकृति है यह “परा? हे, क्योंकि वह 
जीवभूता है एवं जगत्‌की धारिका है ।? यह परा प्रकृति चेतन- 
स्वरूप, अतः परमात्माका अंशभूत है । 


ममैवांशो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 
सनः्पछानोरिद्गयाणि प्रकृतिस्थानि क्षति ॥ 
(गी० १५। ७) 
- “ऐसा भगवान्‌ कहते हैं । इसलिये यह चेतनाचेतनात्मक 
परा और अपरा प्रकृति ही परब्रह्मकी “परमा झक्ति? है । 


सांख्य-शात्तमें यह बात स्पष्टरूपसे बतायी गयी है कि 
केयळ जड परन्तु अव्यक्त मूलप्रक्ृतिसे ही सृष्टिका आरम्भ 
नहीं हो सकता, जत्रतक उस अव्यक्त मूल्म्रकृतिमे चेतन परन्तु 
अव्यक्त पुरुषका अधिष्ठान न हो । अथात्‌ परत्रह्ष अथवा 
परमात्माकी यह उभयविध प्रकृति प्रतिबिम्बस्वरूप है, 
जो कि चराचर जगतूके रूपमें भासमान होती है। 
जैसे कहा है-- 

अद्यबिस्वात्सव मेंच जगदेतञ्चराचरम्‌ । 


“ब्रह्मविम्बसे ही यह सव चराचर जगत्‌ ( निर्मित ) है।! 
इसप्रकार “परमा शक्ति? के दो अङ्ग हे--एक चिच्छक्ति 
और दूसरी “जडा शक्ति? | चिच्छक्तिको “अजडा शक्ति? भी 
कहते हैं, अथवा ये दोनों “पुरुष? पदसे मी बोधित हैं । 
जड़ा शक्ति “क्षर पुरुष? है और अजडा “अक्षर पुरुष |? 
जैसे श्रीमद्भगयङ्गीतामे भगवान्‌ कहते हैं-- 

द्वाविमौ पुरुषो ठोके क्षरश्चाक्षर एव च । 

क्षरः सर्चाणि भूतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 

(गीता १५। १६) 

“इस लोकमें क्षर? और “अक्षर! ये दो पुरुष हैं । सब 
प्राणिमात्र 'क्षर! हैं और "कूटस्य यह “अक्षर? कहा जाता है।' 

उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमास्मेत्युदाहृतः । 

यो छोकत्रयमाचिइय बिभत्यंव्यय इश्वरः ॥ 

(गी० १५। १७) 

“इन दोनोंसे मित्र “उत्तम पुरुष” हे जो कि परमात्मा 
है और जो सबका प्रभु होता हुआ तीनों लोकको व्याकर 
धारण करता है और खयं निर्विकार है ।' 
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यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः ॥ 
अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुरुषोत्तमः ॥ 


“चूँकि क्षरको पार करके अक्षरसे भी उत्कृष्ट मैं हूँ, 
इसीलिये शान्न और वेदमें “पुरुषोत्तम” के नामसे प्रसिद्ध हूँ ।? 


इस पुरुषोत्तमकी “परमा शक्ति? स्वयं अव्यक्त होती 
हुई इन दोनों प्रकारकी व्यक्त प्रकृतिके रूपमें प्रकट हो जाती 
हे । ये दोनों अव्यक्त प्रकृति-पुरुष अनादि हैं । सत्त्व, रज; 
और तम ये तीनों गुण और उनका विकार ये अव्यक्त प्रतिके 
धर्म हैं न ठु अव्यक्त पुरुषके । जैसा कि कहा है-- 


प्रकृति पुरुपञ्जौच विद्वयनादी उभावपि । 
विकारांश्चः गुणांश्रेव विद्धि प्रकृतिसम्भवान्‌ ॥ 
(गोता १३ । १९) 


` “परमा शक्ति' के इन दो अज्ञोंकों क्षेत्र' और क्षेत्रज्ञ? 
भी कहा है। "क्षेत्र-क्षेत्रर” का ज्ञान भगवानने गीताके 
तेरहवें अध्यायमें विस्तृतरूपसे फिर कराया हे । और अन्तमें 
कहते हैं--- 
यावत्‌ सञ्जायते किञ्चित्‌ सर्वं स्थावरजङ्गमम्‌ । 
षेत्रक्षेत्रज्ञसंयोगात्तद्विद्धि भरतषभ ॥ 
(गीता १३। २६) 


“समा प्रकारके सत्त्व-चाहे वे स्थावर हाँ या जङ्गम क्षेत्र 
और क्षेत्रश्ञके संयोगसे उत्पन्न होते हैं, ऐसा हे भरतश्रेष्ठ (अजुन)! 
तुम जानो !' यहापर क्षेत्र-शब्दसे “क्षर पुरुष! का, जिसे (जडा- 
शक्ति’ अथवा "अपरा प्रकृति” ऊपर कह आये हैं, ही, 
बोघ कराया है, और क््ेत्रज्ञ' यह कूटस्थ पुरुषके लिये 
कहा है । इस प्रकार अपरा और “परा? प्रकृति, “क्षर? और 
“अक्षर! पुरुष, 'कषेत्र' और 'क्षेत्रज्ञ' , “जडा? और "अजडा? 
शक्ति, ये सब्र उसी अव्यक्त परत्रझकी अव्यक्त परम शक्तिक्रे 
ही दो व्यक्त स्वरूप हैं, जिससे इस चराचर जगतका प्रादुर्माव 
है । नारदीय मुराणमें यही बात अधिक स्पष्ट कर कही है -- 


प्रकृती द्वे तु देवस्य जडा चेवाजडा तथा । 
अव्यक्ताख्या जडा सा च सृष्टया भि्राऽष्टघा पुनः॥ 
महान्‌ बुद्धिमनश्रैव पञ्चभूतानि चेति ह । 
अचरा सा जडा श्रीश्च परेयं घायंते तथा ॥ 


चिदूरूपा सा स्वनस्त च अनादिनिधना परा । 
यष्ससं तु प्रियं किञ्चिक्ञास्ति विष्णोमहात्मनः ॥ 
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# तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 
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नारायणख अहिषी माता सा ब्रह्मणो$पि हि । 
ताभ्यामिदं जगत सवै हरिः सजति सूतराद्‌॥ 
इन शछोकोंका अर्थ स्पष्ट हे और भाव वही है जो ऊपर 
कह आये हैं । सारांश, यह स्थावर-जज्ञमात्मक सृष्टि 
परमात्माका शरीर है, जिसकी क्षेत्र” संशा है। और उस 
चराचरात्मक क्षेत्रको अवष्टब्धकर व्यापकरूपसे रहनेवाळा 
जो चैतन्य है वही श्षेत्रज्ञ' है । क्षेत्र और क्षेत्रश बै दोनों 
मिलकर परमात्माकी “परमा शक्ति? हैं, जिसका आराधन 
घमंग्रन्योमें विहित है। 
परमा शक्ति’ के ये जो दो रूप हैं उनमें “परा” तो 
जीवभूत चितिशक्ति है जिसको काइमीरके प्रत्यमिज्ञासम्मदाय- 
में भगवती संवित्‌ अथवा प्रत्यमिज्ञा' कहा है । यह 


आध्यात्मिका शक्ति है । इसके अधिष्ठानमें जो अपरा शक्ति ` 


मूलप्रकृतिरपा एवं त्रिगुणात्मिका है वह जबतक 
तीनों गुणोंकी साम्यावस्था रहती है तबतक अव्यक्त रहती 
है । इन तीनों गुर्णोकी साम्यावस्था अथवा समप्रमाणमें 
रहना जब बिगड़ जाता हे तत्र वह व्यक्त हो जाती है और 
इस चराचररूप सुष्टिके द्वारा भासमान हो जाती है । इन 
तीनों गुणोंमेंसे जिस गुणका आधिक्य हो जाता है उस 
गुणकी शक्ति अधिक भासमान होती है । जैसे सात्त्विकी, 
राजसी और तामसी । सात्त्विकी शक्तिमे सत्त्वगुण अधिक 
और दूसरे दो कम प्रमाणमें रहते हैं । इसी प्रकार राजसीमें 
रजोगुणका आधिक्यः और तामसीमें तमोगुणका आधिक्य 
रहता है । इन तीनों गुणोंके आधिक्यानुरूप तीन प्रकारकी 
अधिष्ठानशक्तियाँ कल्पित हैं, जो कि “परमा शक्ति! के अङ्ग- 
भूत तीन देवता मानी गयी हैं । जैसे कहा है-- 


निगुंणा या सदा नित्या व्यापिका$विकृता शिवा । 
योगगम्याऽखिल्ाधारा तुरीया या च संस्थिता ॥ 
तस्यास्तु सार्विकी शक्ती राजसी तामसी तथा । 
सहाछक्ष्मीः सरस्वती महाकालीति च खियः॥ 
तासां तिसुणां शक्तीनां देद्दङ्गीकारलक्षणात्‌। 


~-इत्यादि तीन अवस्थाओंसे पर चतुर्थ अवस्थामै रहने- 
बाळी शक्ति अथात्‌ परमा शक्ति--निगुंण, नित्य, 
व्यापक; विकाररहित, मङ्गलकारी, योगगम्य, समस्त जगत्‌- 
का आधार दै । वह शक्ति जब व्यक्त होती हे तब 
सात्त्विकी, राजसी और तामसी-तीन प्रकारकी होती 
है, जो क्रमसे महालक्ष्मी, महासरखती और महाकाली 


नामसे लोकमें प्रसिद्ध है । ये तीन प्रकारकी शक्तिके तीन 
स्री नाम हुए । जब इन्हीके पुरुष-शरीर-धारी देवताओंकी 
कल्पना की जाती है तो वे ही विष्णु, ब्रह्मा और रुद्र हैं । 
विष्णु सात्त्विक शक्तिमान्‌ देव, और उसकी शक्ति लक्ष्मी, 
्रह्मा राजस शक्तिमान. तथा शक्ति सरस्वती और रुद्र तामस 
शक्तिमान्‌ और शक्ति काली ये माने गये हैं । मूल महाशक्ति 
परब्रहाखरूप ही है । प्रा और उसकी परमा शक्तिमे 
ठीक बही मेद है जो अभि और उसकी उष्णतामें है। 
अग्निका अभित्व उण्णतामूलक ही है । दोनोका अमेद है । 
एक कार्य है, दूसरा कारण | दोनोंकी स्थिति साथ-साथ है । 
किन्तु कार्यमेदसे नाम-मेद है, जेसा परमा शक्तिके विषयमे 
कहा है-- 

सा च ब्रह्मरूपा च निस्या सा च सनातनी । 

यथास्मा च तथा झाक्तियंथाऽग्नौ दाहिका स्थिता ॥ 


एक महादाक्तिके अनेक प्रकार कल्पित हैं । ब्रह्मा, 
विष्णु और महेश इन तीनोंकी तीन शक्तियाँ हैं, जैसे-- 


परमात्मा यथा देच एक एव त्रिधा स्थितः । 
्रयोजनवशाच्छक्तिरे केव त्रिविधाऽभवत्‌॥ 


कोई आठ शक्तियोंकी कल्पनां करते हैं तो कोई नौ 
की) कोई पचास विष्णुशक्तियाँ मानते हैं तो दूसरे पचास 
रुद्रकी शक्तियाँ मान लेते हैं। अनेक कुल-शक्तियाँ भी 
कहिपत हैं । अथवा थोड़ेमें कहें तों जितने देव हैं उतनी 
ही उनकी शक्तियाँ हैं; जैसे इन्द्रमे ऐन्द्री-शक्ति, वरुणमें 
वारुणी, विष्णुमें वैष्णवी आदि । सारांश कहनेका यह है कि 
शक्ति और शक्तिमानमें मेद नहीं हो सकता । एक भर्म है 
तो दूसरा धर्मी, और दोनों अभेदरूपसे हैं । इसलिये 
शक्तिकी उपासना शक्तिमानहीकी उपासना है। अथवा 
शक्तिके बिना शक्तिमानकी उपासना -अप्रशस्त मानी गयी 
है | शङ्कर भगवान पार्वतीजीसे कहते हैं--- 

शक्ति विना महेशानि सदा5इं शवरूपकः । 

शक्तियुक्तो यदा देवि शिवो5६ं सवंकामद्‌ः॥ 

& पार्वति ! शक्तिके बिना मैं हमेशा शवके समान हूँ 
अर्थात्‌ प्राणरहित । मैं जत्र शक्तियुक्त रहता हूँ तभी सब 
इच्छाओंको पूण करनेवाला मङ्गलरूप हूँ ।' 

मन्त्रका जप हमेशा शक्तियुक्त करनेके लिये विधान 
है । शक्तियुक्त गायत्रीके जपसे ब्रह्यकी सिद्धि होती दै। 


# नारदकत राधारुतचन # 
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र 
क्योकि साविनी-शक्ति साथमै है । शक्ति तो साथ रहती ही 
दै; किन्तु उपासनामे उसकी भावना करनेकी आवश्यकता 
होती है । जैसे कहा है 

शक्तियुक्त॑ जपेन्मन्त्रे न मन्त्र केवलं जपेत्‌। 

सावित्रीसहितो ब्रह्मा सिद्धो$भूज्नगनन्दिनि ॥ 

इसी शक्तिको उपनिषदोमें माया और अविद्या कहा 
हे । यही प्रकृति है। इसी प्रकृतिको जीव-शिव अथवा 
अधनारीश्वर भी कहते हैं । जेसे-- 

योगेनात्मा सष्टिविधौ द्विधारूपो बभूव सः । 

पुर्माश्च दक्षिणाघाङ्गो वासार्धा प्रकृतिः स्वता ॥ 


इस माया अथवा अविद्याका खरूप रसिदोत्तर- 
तापनीय उपनिषदूर्मे इस प्रकार है-- 
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माया चाविद्या च स्वयमेंव भवति सपा विचित्रा 
सुदढा स्यं गुणभिक्षाक्ुरेष्वपि गुणभिञ्ञा सर्वत्र बद्वा- 
विष्णुशिवरूपिणी, चैतन्यदीसा तस्मादात्मन एव 
च्रेविध्यम्‌" ००००० २ इत्यादि I 


यहाँपर यह भी कहा है कि संसारमरके वटबक्षोंकी 
बृद्धि जैसे एक बट-चीजसे शक्य है अर्थात्‌ एक वट'चीजमे 
संसारभरके वट-वक्षौंकी वृद्धि करनेकी शक्ति है इसी प्रकार 
बीजरूप इस मूलशक्तिमें जानना चाहिये । 


इस प्रकार अनन्त शक्तिका यथामति दिग्दशनमात्र 
यहाँ किया गया है । इति गम्‌ । 


नारदकृत राधारतवन 


क समय नारदजी यह जानकर कि 
“भगवान्‌ श्रीकृष्ण ब्रजमें प्रकट हुए 
हैं? वीणा बजाते हुए गोङुलमें पहुँचे। 
> यहाँ जाकर उन्होंने नन्दजीके गम 


i / योगीश्वर दिव्य-दशेन मगवान्‌ अच्युत- 

/ का दर्शन किया । वे स्वर्णके पछङ्गपर, 
जिसपर कोमल श्वेत वस्न बिछे थे, सो रहे थे और ग्रसन्नताके 
साथ प्रेमविहल हुई गोप-बालिकाएँ उन्हें निहार रही थीं । 
उनका शरीर सुकुमार था; जैसे वे खयं भोले थे वैसी ही 
उनकी चितवन भी बड़ी भोली-माली थी । काली-काली 
चुँघराली अलके भूमि छू रही थीं । वे बीच-्रीचमें थोड़ा-सा 
हँस देते थे, जिससे दो-एक दाँत झलक पड़ते थे । उनकी 
छत्रिसे रहका मध्यभाग सत्र ओरसे उद्भासित हो रहा था। 
उन्हें नग्न बालरूपमें देखकर नारदजीको बहुत ही हषे हुआ। 


उन्होंने नन्दजीसे कहा-'तुम्हारे पुत्रके अतुलनीय 
प्रभावको, जों नारायणके भक्तोंका परम दुम जीवन दै, 
इस जगतमें कोई नहीं जानता । शिव, ब्रह्मा आदि देवता 
भी इस बिचित्र बाळकमें निरन्तर अनुराग रखना चाहते 
हैं । इसका चरित्र समीके लिये आनन्ददायी है । अचिन्स्य 
प्रभावशाली तुम्हारे झिश्चमें स्नेह रखते हुए जो लोग 
इसके पुण्य चरित्रका सहर्ष गान, श्रवण तथा अभिनन्दन करेगे 
उन्हें कभी भबबाधा न होगी । हे गोपवर ! तुम परलोककी 


इच्छा छोड़ दो और अनन्यभावसे इस दिव्य वाळकमें 
अहैतुक प्रेम करो ।? 


यह कहकर मुनियर नारदजी नन्द-भवनसे निकले, 
नन्दने मी विष्णु-दुद्धिसे मुनिको प्रणाम करके उन्हें विदा 
दी । इसके बाद महाभागवत नारद्जी यह यिचारने छंगे- 
“मगवानकी कान्ता लक्ष्मीदेवी भी अपने पति नारायणके 
अवतीर्णं होनेपर उनके विहाराथ गोपीरूप धारण करके 
कहीं अवश्य ही अवतीण हुई होंगी, इसमें कोई सन्देह नहीँ 
है। अतः ब्रजवासियोंके घरोमें उन्हें खोजना चाहिये ।? 


ऐसा विचारकर मुनिवर ब्रजबासियोके घरोपर 
अतिथिरूपमें जा-जाकर उनके द्वारा विष्णु-बुद्धिसे पूजित 
होने लगे । उन्होंने सभी गोपोका नन्दनन्दनमें उत्कृष्ट 
प्रेम देखकर मन-ही-मन सत्रको प्रणाम किया । 


तदनन्तर वे नन्दके मित्र महात्मा भानुके घरपर गये । 
उन्होंने इनकी विधिवत्‌ पूजा की, तब महामना नारदजीने 
उनसे पूछा-दे साधो ! तुम अपनी धार्मिकताके कारण 
विख्यात हो । क्या तुम्हें कोई सुयोग्य पुत्र अथवा सुलक्षणा 
कन्या है जिससे तुम्हारी कीर्ति समस्त लोकोंकों व्यास कर्‌ 
सके १ 


मुनिवरके ऐसा कहनेपर भानुने पहले तो अपने महान 
तेजस्वी पुत्रको लाकर उससे नारदजीको प्रणाम कराया । 
तदनन्तर अपनी कन्याको दिखलानेके लिये नारद्जीको 
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घरके अन्दर छे गये । हमे प्रवेशकर उन्होंने एथिवीपर 
लोटती हुई नन्ही-सी दिव्य बालिकाको गोदमें उठा लिया । 
उस समय उनका चित्त स्नेहसे विल हो रहा था । 


कन्याके अदृष्ट तथा अश्रुतपूर्वं अद्भुत खरूपकों 
देखकर भीकृष्णके अत्यन्त प्रिय भक्त नारदजी मुग्ध हो गये। 
वे एकमात्र रसके आधार परमानन्दमय समुद्रमें गोते लगाते 
हुए. दो सुहूतेतक पत्थरकी भाँति निश्रेष्ट बने रहे, फिर 
उन्होंने आँखें खोलीं और महान्‌ आश्वर्यमें पड़कर वे 
मूकभाबसे ही बेठे रहे । 


अन्ततोगत्वा महाबुद्धिमान्‌ मुनिने मनमें इस प्रकार 
विचारा-मैंने खच्छन्दचारी होकर समस्त लोकोमें भ्रमण 
किया, परन्तु इसके समान अलौकिक सोन्दयंमथी कन्या कहीं 
भी नहीं देखी । ब्रह्मलोक, रुद्रलोक और इन्द्रलोकमे भी मेरी 
गति है किन्तु इस कोटिकी झोभाका एक अंश भी मुझे कहीं 
नहीं दीखा । जिसके रूपसे चराचर जगत्‌ मोहित हो जाता 
है उस महामाया भगवती गिरिराजकुमारीको भी मैंने देखा 
है। वह भी इसकी शोभाको कभी नहीं पा सकतीं । लक्ष्मी, 
सरखती, कान्ति और विद्या आदि देवियॉ इसकी छायाका 
भी स्पर्श कर सकती हो--ऐसा भी नहीं देखा जाता । 
अतः इसके तत्त्वको जाननेकी शक्ति मुझमें किसी तरह 
नहीं है। अन्य जन भी प्रायः इस हरिवलमाको नहीं जानते । 
इसके दशनमात्रसे गोविन्दके चरणकमलोमै मेरे प्रेमकी जेसी 
वृद्धि हुई है वेसी इसके पहले कभी नहीं हुई थी । अस्तु, 
अत्यन्त वैभव दिखानेवाली इस देयीकी मैं एकान्तमें 
वन्दना करूँ, इसका रूप भगवान्‌श्रीकृष्णके लिये परमानन्द- 
जनक होगा ।' 

ऐसा विचारकर मुनिने गोपप्रवर भानुको कहीं अन्यत्र 
भेज दिया और एकान्त स्थानमें उस दिव्यरूपिणी बाला- 
की स्तुति करने लगे 


हे देवि ! हे अनन्तकान्तिमयी महायोगमायेश्वरि ! 
तुम्हारा अंग मोहन एवं दिव्य है, उससे अनन्त मधुरिमा- 
की वर्षा होती रहती है। ठम्हारा हृदय महान्‌अद्भुत रसानन्दसे 
पूर्ण रहता है । तुम मेरे किसी महान्‌ सौभाग्यसे आज 
नेत्रोंकी अतिथि बनी हो । हे देवि ! तुम्हारी दृष्टि अन्तः- 
करणमें निरन्तर सुखदायिनी प्रतीत होती है, तुम अपने 
अन्दर महान आनन्दसे तृस-सी दीख पड़ती हो । तुम्हारा 
यह प्रसन्न, मधुर तथा सोम्य मुखमण्डल हृदयको सुख देने- 
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वाले किसी महान्‌ आश्चर्यको व्यक्त कर रहा है । हे अत्यन्त 
शोभामयि ! तुम रजोगुणकी करिका और शक्तिरूपा हो । 
सृष्टि, पालन और संहाररूपमे तुम्हारी ही स्थिति है । तुम 
बिशुद्ध सत्यमयी और विद्यारूपिणी पराशक्ति हो तथा 
परमानन्दसन्दोहमय वैष्णव-धामको धारण करती हो । ब्रह्मा 
और रुद्रके लिये भी तुम्हारा जानना कठिन है। तुम्हारा 
वैभव आश्चर्यमय है। तुम योगीश्वरोके भी ध्यान-पथका 
कभी स्पश नहीं करती । मेरी बुद्धिमे तो ऐसा प्रतीत होता 
है कि इच्छाशक्ति, ज्ञानशक्ति और क्रियाशक्ति--ये सब 
तुम्हारे अंशमान हैं । 


मायासै ही शिश्खरूप धारण करनेयाले परमेश्वर महा- 
विष्णुकी जो अचिन्तनीय विभूतियाँ हैं वे समी तुम्हारी 
अंशांशमाच हैं । दे ईश्वरि ! तुम निस्सन्देह आनन्दमयी 
शक्ति हो, अवश्य ही बृन्दावनमें तुम्हारे साथ श्रीकृष्णचन्द्र 
क्रीड़ा करते हैं । कुमारावस्थामें ही तुम अपने सुन्दर रूपसे 
विश्वको मुग्ध कर रही हो । न जाने, यौवनका स्पश होनेपर 
तुम्हारा रूप, लावण्य तथा हास-विळासयुक्त निरीक्षण कैसा . 
अद्भुत होगा ! हे हरियल्लमे ! तुम्हारे उस पूजनीय दिव्य 
खरूपको मैं देखना चाहता हूँ, जिससे नन्दनन्दन श्रीकृष्ण मुग्ध 
हो जायेंगे । हे महेश्वरि ! माता ! मुझ शरणागत तथा प्रणत 
भक्तके लिये दया करके तुम अपना स्वरूप प्रकट कर दो । 


यों निवेदन करके नारदजीने तदर्पित चित्तसे उस 
महानन्दमयी परमेश्वरीको नमस्कार किया और भगवान्‌ 
गोविन्दकी स्तुति करते हुए उस देवीकी ओर ही देखते रहे। 


जिस समय वे भ्रीकृष्णका नाम-कीतन कर रहे थे उसी 
समय भानु-सुताने चतुर्दशवर्षीय, परम ललाम, अत्यन्त 
मनोहर दिव्य रूप धारण कर लिया । तत्काळ ही अन्य 
ब्रजब्रालाओंने, जो उसीकी समान अवस्थाकी थीं, दिव्य 
भूषण तथा सुन्दर हार धारण किये हुए आकर बालाको 
चारों ओरसे आइत कर लिया | उस समय बालिकाकी 
सखियों उसके चरणोदककी बूँदोंसे मुनिको सींचकर कृपा- 
पूर्वक बोलीं-- 

हे महाभाग मुनिवर! वस्तुतः आपने ही भक्तिके साथ 
भगवानकी आराधन! की है; क्योंकि ब्रह्मा, रुद्र आदि देवता, 
सिद्ध, मुनीश्वर तथा अन्य भगवद्धक्तोंके छिये जिसका 
दरशन मिलना कठिन हैं उसी अद्भुत वरश्नोरूपसम्पन्ना 
विश्वमोहिनी हरिप्रियाने किसी अचिन्त्य सौभाग्यवश आज 
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आपके ृष्टिपयपर पदार्पण किया है! हे ब्रह्मपे ! उठो, उठो, 
शीघ्र ही बैय धारणकर इसकी परिक्रमा तथा बार-बार 
नमस्कार क्रो । क्या तुम नहीं देखते अवश्य ही इसी क्षणमै 
यह अन्तघान हो जायगी, फिर इसके साथ किसी तरह 
तुम्हारा सम्भाषण नहीं हो सकेगा । 


उन प्रेमविहला सखियोंके वचन सुनकर नारदजीने 
दो मुहूततक उस सुन्दरी बालाकी प्रदक्षिणा करके साष्टाज्ञ 
प्रणाम किया । उसके बाद भानुको बुलाकर कद्ा--'तुम्दारी 
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ुत्रीका प्रभाव बहुत बड़ा है | देवता भी इसका महत्त्व नहीं 
जान सकते । जिस घरमें इसका चरण-चिह दै, वहाँ साक्षात्‌ 
भगवान्‌ नारायण निवास करते हैं और समस्त सिद्धियो 
सहित लक्ष्मी भी वहाँ रहती हैं । आजसे सम्पूर्ण आभूषणसे 
भूषित इस सुन्दरी कन्याकी महादेवीके समान यज्रपूर्वक 
घरमे रक्षा करो ।' ऐसा कहकर नारदजी हरिगुण. गाते हुए 


चले गये । 
( पद्मपुंराणसे ) 


नाफा 
शक्ति-सम्पदाय 


( हेखक--प्रो०भ बी० आर० रामचन्द्र दीक्षितार, एम०८० ) 


अन्य भारतीय पुरातत्त्व-सम्बन्धी 
£ विषयोंकी भाँति, रहस्यसे आच्छन है । 
बहुत दिनोंतक ऐसी धारणा रही है 
& कि शक्तिकी देवी-रूपमें उपासना 
“ हिन्दूधर्ममे पीछेसे प्रारम्भ हुई, 
$ जत्र कि तन्त्र-गास्नकी बहुळता हुई 
Es और उसका प्रचार बढ़ा । परन्तु 
पुरातत्ववेत्ताओंके खनित्रसे प्रागैतिहासिक युगकी जो 
नयी-नयी वस्तुएँ मोइन-जो-दड़ो और हरप्पामें निकली हैं, 
उनसे तो उक्त मतकी अग्रामाणिकता ही सिद्ध होती है । 
सिन्धुनदके आसपासके प्रदेशमें जो ये नयी-नयो यस्तु, 
विशेषतः योनिके आकारकी मूर्तियोंके नमूने, मिले हैं, उनके 
आधारपर इम इस निर्णयपर आ सकते हैं कि ताम्रयुगके 
सिरधुःप्रदेशमे माता झक्तिकी उपासना प्रचलित थी । 
सर जॉन मारइलने ठीक कहा दै कि “शक्ति-पूजा, जो 
अत्यन्त प्राचीन काळसे मारतवर्षमे चली आती दै, माता 
महादेवीकी उपासनासे ही प्रसूत हुई दै और शैव-मतसे 
इसका अत्यन्त घनिष्ट सम्बन्ध दै । मारतीय शक्तिवादके 
समान ही एशिया-माइनर, मिश्र, फ़िनीशिया, यूनानमें 
मी किसी-न-किसी रूपमें शक्तिउपासना प्रचलित है । 
और इन देशौके मतकी प्रधान-प्रधान सिद्धान्तोमै भारतीय 
शक्तिवादके मतसे इतनी अधिक घनिष्टता और समानता 
आश्चर्यकारी दै ।! इससे तो यही पता चलता है कि ताम्र- 
युगर्मे भारतवर्ष और पश्चिमीय एशियामै आवागमन 


| क्ति-उपासनाके आविर्भावका प्रश्न, 
ह. 


बहुधा होता था । # इस प्रकार भारतीय धर्म साहित्यमे जिसे 
शाक्त-मतके नामसे पुकारा गया दै, वह ईसासे चार हजार 
वर्ष पूर्व प्रचलित था, इस बातका स्पष्ट प्रमाण मिलता है| 
माता शक्तिकी उपासना-पद्धति प्राचीन कालमें संसारभरमें 
व्याप्त थी और यह सर्वथा सम्भव है कि एक दिन हमें 
इस सम्बन्धमँ अधिक सामग्री मिळे जिसके वलपर हम 
इस निश्चयपर पहुँच सकें कि इस सर्वव्यापी उपासनाके 
मूलमें एक व्यापक संस्कृति रही हो । इस प्रकार हमारे 
पास पुरातत्त्वके ऐसे प्रवळ प्रमाण हैं जिनके बलपर हम यह 
प्रमाणित कर सकते हें कि माता देवी ( छोक-माता ) की 
उपासना ताम्रयुगसे अविच्छिन्न चली आ रही है और 
उतनी ही प्राचीन दै । मोटे तौरपर, यदि अधिक न मानें, 
तो भी इतना तो मानना ही होगा कि ईसवी सनके तीन 
हजार वर्ष पूर्वसे यह उपासना-पद्धति प्रचलित है। 


संस्कृतिके विधायकोके सम्बन्धर्मे यह कहा जाता हे 
कि यह सभ्यता आयंसभ्यतासे मिन्न, जिसे इम बहुधा 
द्राविडी संस्कृति कहते हें उसीकी द्योतक है | इस विषयका 
निर्णय करते समय हमें कुछ बातोंकों स्मरण रखना होगा । 
वे इस प्रकार दै-- 


(१) क्या आर्य बाहरसे आये १ (२) यदि बात वैसी 
हो तो वे कब आये और भारतवर्षम बसे? (३) 
शक्तियादके मूल सिद्धान्त क्या हैं! पहले दो प्रइनोंका 


अदेखिये Mollen-jo-Daro® एव Civilization, 
ph. 37-58. 
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सन्तोषप्रद उत्तर पाना कठिन है। इन दोनों प्रभोके 
उत्तरमें पक्ष और विपक्ष दोनोमें यथेष्ट प्रमाण मिलते हैं । 
चाहे वे बाहरसे आये हो अथवा इसी 'देशके आदिनिवासी हों, 
एक बात तो निश्चित है और वह यह है कि भारतके 
प्राचीनतम ग्रस्थ--ऋग्वेद्संद्वितामें हमारी संस्कृति और 
सभ्यताका जो चित्र मिलता हे वह सिन्धुनदके आस-पास 
मिली हुई मूत्तियोंद्वारा प्रदर्शित संस्कृति तथा सम्यताकी 
पूर्वगामिनी दै । दोनों संस्क्तियोंमें बहुत-सी समानताओंके 
सिवा एक बड़ी बात यह है कि सिन्धु-प्रदेशकी सभ्यता ऋषग्वेद- 
संहिताकी संस्कृतिसे अत्यधिक सद्भुल तथा सम्मिश्र, अत्यधिक 
उन्नत, अत्यधिक सुसंस्कृत दै। वेदिकसाहित्यमें प्रदर्शित हुआ 
है कि उस कालके निवासी विश्वद्ध ग्राम्य जीवन व्यतीत 
करते थे | वे क्रमशः ग्राम्य जीवनके आगे बढकर 
नागरिक जीवनकी ओर अग्रसर होते देखे जाते हैं। 
नागरिक जीवन और नागरिक चेतनाका आविर्भाव 
प्रचुररूपमे हुआ इष्टिगोचर नहीं होता । पूजा अधिकांश 
भूत-तत्त् और प्रकृतिकी है । कटे-छट मत नहीं हैं । देव-प्रतिमा- 
की उपासनाका कोई प्रमाण नहीं मिलता | इस प्रकार वेदिक 
संस्कृति और सिन्धु-प्रदेशकी संस्कृतिमे महान्‌ अन्तर 
दीखता है । सिन्धु-प्रदेशके संस्कृति-कालमें लोग सुखद 
गहोंमें रहने लगे थे, किन्ही घरोपर छत भी थीं । मकान 
दुमहले भी बनने लगे थे । सुन्दर सुव्यवस्थित म्युनिसिपल- 
प्रबन्ध था, इस बातका प्रमाण भी मिलता है । लोगोंका 
जीवन पूर्णतः नागरिक था । भिन्न-मिन्न मत-सम्प्रदाय 
आस-पास खड़े हो गये थे। योग-दर्शनका प्रचार स्थिर हो 
गया था। विविध प्रकारसे वैदिक कालके सरल निरछल 
जीवनसे चलकर सिन्ध-तराईके संस्कृति कालतक पूरा-पूरा 
बहुत विशाळ अन्तर हों गया और वहाँ जीवन सम्मिश्र, 
संसृष्ट और समाज-बद्ध हो गया था । 


इन्हीं सत्र कारणांसे हम यह अनुमान करनेके लिये 
बाध्य हो जाते हैं कि मोहन-जो-दड़ोमें जिस संस्कृतिकी 
अभिव्यक्ति हुई है बह आर्योकी ही है । इसके अतिरिक्त 
हमारे दशन-साहित्य और पुराणोंका प्रमाण यह सिद्ध करता 
है कि योगका जिस धार्मिक चिन्तन-प्रणालीके रूपमै 
बिकास हुआ हे बह सर्वथा आयोँका है । मैंने अपनी 
पुस्तक ‘Some Aspects of Vayu Purana में यह 
प्रमाणित किया है कि किस प्रकार मोहनःजो-दड़ोकी 
मूत्तियोंकी जो योगर्‍ुद्राएँ हे वे टीक वैसी है जैसा 
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वाुमदापुराणमें योगका पाछुपतरूप वर्णित है । पुराणें 
यह प्रत्यक्ष है. कि किसी समय कमंकी अपेक्षा योगको 
विशेष महत्ता प्रदान की जाती थी और उसी जोशके साथ 
योगका अभ्यास भी होता था । वस्तुतः कर्मवादका 
आविर्भाव तथा विकास योगसे ही हुआ । हमारे कहदनेका 
तात्पर्य यह है कि योग धार्मिक अभ्यासकी एक परम प्राचीन 
प्रणाली है और ताम्रयुगकी सिन्ध-तराईकी संस्कृति सम्भवतः 
इसी युगके भारतीय धार्मिक और दार्शनिक इतिहासका 
परिचय देती है । 

यदि इसे स्वीकार कर लें और यदि योग-सम्प्रदायके 
गूढ सिद्धान्तोंका विश्लेषण करें तों इमलोग सिन्धु-प्रदेशमै 
माता शक्ति और शिवकी उपासनाके स्वरूपको समझ 
सकेंगे । स्पष्ट कर देनेकी दृष्टिसे मैं दिय-सम्प्रदाय और 
शक्ति-सम्प्रदायके सम्बन्धमें कहूँगा | चूँकि शाक्तिके बिना 
शक्तिमान्‌ नहीं रह सकता इसलिये शिव-शाक्तिकी उपासनाका 
विकास हुआ | इस उपासनाके विकासमें योगने सहायता 
दी । योगके छः अङ्ग हैँ । उनके नाम हैं--मूलाधार, 
स्वाधिष्ठान, मणिपूरक, अनाहत, विद्धि और आज्ञा । 
जो लोग योगकी मूल प्रक्रियाका अभ्यास करते हैं--जो 
टीक यही थी जिसे आज हम प्राणायाम कहते हें--वे इन 
भिन्न-मिन्न अङ्गोके रहस्यों और क्रियात्मक सिद्धान्तोको 
समझ सकते हैं | इनमें “आज्ञा? शक्तिका प्रतीक है । यह 
पूरी तरह अनुभव करके देखा गया है कि शक्तिके इस 
प्रतीकके त्रिना पहले पाँच अङ्ग टीक-टीक काम नहीं कर 
सकते । शक्तिमान्‌ अथवा पुरुप स्वयं सक्रिय नहीं हो 
सकता । उसे एक ऐसी शक्तिकी आवश्यकता हे जो उसे 
क्रियामें संल कर सके, उसे कार्य करनेको प्रेरित कर 
सके । यहद शक्ति माता शक्तिके द्वारा ही प्राप्त होती है । 
इस प्रकार हमारे प्राचीन आत्मदर्शी ऋषि-मुनियोंने 
योगको सिद्ध किया और इसका अभ्यास सदाके लिये 
इस संसारके बन्धनसे मुक्त होनेके लिये किया । इसीको 
वेदान्तीगण पुरुष और प्रकृतिका सम्मिलन कहते हैं | कुछ 
बिस्तारके साथ हमने योग-शात्ञके मूल सिद्धान्तांके सम्बन्धमें 
प्रकाश डाला है--जिसका तात्पय केवळ यही दिखलाना 
है कि शिव-सम्प्रदायसे शक्ति-सम्प्रदाय भिन्न नहीं था, 
क्योंकि योग-साधनके लिये शिव-शक्ति दोनोंकी आवश्यकता 
थी । इस प्रकार हमलोगोंको प्राचीनकालीन सिन्धु-संस्कृतिके 
धार्मिक सिद्धान्तको समझना है । जगजननी देवीकी 


# माँ दुर्ग | तेरी जय हो |! # 
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उपासना और शाक्त-मतं एक ही चीज है। परन्तु यह 
शक्तिवाद वह नहीं है जैसा पीछेके आगमोंने इसके अमित 
कर्मेकाण्डके साथ समझा है। ' 

प्राचीन झाक्त-सम्प्रदाय जो यहाँके मूल आदिम 


निवासियोसे प्रारम्भ हुआ, जो सम्यताकी प्रारम्मिक 
अवस्थामें थे, समय पाकर धीरे-धीरे बदलता गया। 


परन्तु इससे हमारा यहाँ कोई प्रयोजन नहीं है। दार्शनिक 
दृष्टिसे प्रत्यक्षरूपमें और अग्रत्थक्षरूप्मे शक्ति और मूल 
प्रकृति एक ही हैं और समस्त विश्व उस झाक्तिकी विश्वति- 
मात्र है ।' ( फरक्यूहर, Religious Literature of 
Ind, पृष्ठ २०१ ) 


= 


माँ दुर्गे ! तेरी जय हो !! 
( लेखिका-श्रो “अज्ञात! ) 
( सत्य घटना ) 
यैस्तु भक्तया स्मृता नूनं तेपां सिद्धिः प्रजायते । 


022 ता कालीकी महिमा कोटि-कोटि जन्मेमें 
&& मी गाकर मैं नहीं गा सकती। जो 
हैँ निखिल ब्रहझमण्डका-समस्त चर-अचर- 
nm का- उद्धव, स्थिति और संहार करने- 
2) वाढी है उस आदि-शक्ति, आदि-माता- 
की महिमा मैं कैसे गा सकूंगी ! शेष 
* भी उसकी अशेष गुणमहिमाका वर्णन 
करना चाहें तो नहीँ कर सकते। 
जगजननी महामाया महादाक्तिने अनन्त अनुकम्पाकी जो 
अजख वर्षा मुझ तुच्छ क्षुद्र जीवपर की है उसके लिये तो 
सेरी बाणी मूक ही रहेगी । माकी कृपासे हृदय ओतप्रोत 
` हो जाय, उसकी अनुकम्पामें प्राण भिन जायँ-इससे अधिक 
क्या चाहिये ! माकी अनन्त करुणासे मुझे जो कुछ आझा- 
तीत लाम हुआ है, उसके लिये मैं क्या कहू ! वास्तवर्मे 
मनुष्य माके ऋणको हृदयमें बहुत ही कम अनुभव करता है! 
बहुत बचपनसे ही यइ जीव जगदम्बा भवानीका 
उपासक रहा है | दयामयी सर्वेश्वरी मॉने अपनी अगाध 
अनुकम्पासे; समय-समयपए, प्रत्यक्ष अथवा अप्रत्यक्षरूपमे 
इस क्षुद्र जीवको अपने वात्सल्यप्रेम एवं अनन्त करुणाका 
जो परिचय दिया -है उनमेंसे दो-एक घटनाओंका विवरण 
“कल्याण? के सुबिज्ञ पाठकोंकी सेवामें अर्पित करती हूं | 
आशा है, इससे 'कल्याण' के पाठकोंका कुछ कल्याण अवश्य 
होगा । अस्तु । 
आजसे ठीक ढाई वर्ष पूर्वकी बात है । मैं मध्य- 
्रदेशके अन्तर्गत छत्तीसगढ़ कमिइनरीके विलासपुर-जिलेमें 


थी । मेरे पतिदेवका मुकाम हर महीने पन्द्रह दिनके - लिये 
बिलासपुरसे चलकर तँतीस-चौंतीस सीलकी वूरीपर तहसील 
मुंगेलीमें होनेके कारण मुझे भी प्रत्येक बार अपने दोनों 
बच्चे-बचीकों लेकर उनके साथ जाना पड़ता था । अस्तु । 


सन्ध्याका समय था । एक लॉरी मोटर हमारे द्वारपर 
लगी थी और हमलोग मुंगेली जानेके लिये बिल्कुल तैयार 
थे । मेरे पतिदेव अभी ऑफिससे लौटे नहीं थे । में द्वारपर 
खड़ी-खड़ी उनकी बाट जोह रही थी । मोटरवाला जल्दी 
मचा रहा था और मैं उसे पाँच मिनट ठहर जानेके लिये 
कह रही थी । शहरके उस पार सकरी नामक पुल टूट गया 
था । रातको उसपर मोटर लारियाँ आदि ले जानेकी मनाही 
थी । बेचारा ड्राइवर इसीलिये जल्दीमे था ! 


नरे पड़ोसके सटे हुए मकानमें एक दामाजी रहते थे । 
ये बढे ही आस्तिक पुरुष थे । उनकी धरमंपल्ीने अपनी 
कन्यासे यह कहला भेजा कि पन्द्रह दिनांके लिये 
बाहर जा रही हो, हमलोगोंसे मिल जाओ । मैंने नम्र 
शब्दोंमें कहला दिया कि इस समय जानेकी , गड़बड़ दै, 
इसलिये आ नहीं सकती । इसपर उन्हाने अपने मकानके 
अन्दरसै ही आवाज लगायी कि आकर ज़रा भगवतीके दशन 
ही कर जाओ ! ( झर्माजीकी बेठकके दीवालमें एक अति 
रमणीय कालिका भवानीका चित्र टंगा रहता था । में जत्र- 
जब उनके मकानपर जाती तो भक्ति-विहृळ हृदयसे उसकी 
बन्दना करती ! ) शमांजीकी ख्रीके आग्रहका मैंने कुछ 
दूसरा ही मतलब समझा ! मेरे मनमें यह बात समा गयी कि 
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देवीके दशनके बहाने वे मुझे बुलाकर कुछ देर बेठा लेंगी 
इसी हेतु, देर हो जानेके भयसे मैंने उनके घर जानेसे साफ 
इन्कार किया और अपने घरसे ही देवी भगवतीके चरणोंमें 
मानसिक प्रणाम करके जल्दी-जल्दी मोटरपर सवार होकर 
पतिदेवके साथ मुंगेलीको रवाना हो गयी ! 
मोटर सन-सन भागी जा रही थी । मुंगेलीकें पास 
इम आ चुके थे । इतनेमें क्या देखा कि जोरासे आँधी 
उठी और लॉरीके इञ्जिनकी तरफसे भयानक अभिकी लपट 
आती हुईं दिखी । लॉरी रोक दी , गयी । आग तेज हो 
गयी । सभी घबरा गये, मेरे पतिदेव इज्ञिनके पास 
ही अगली सीटपर ड्राइवरके बाजूस बैठे थे । वे कूद पड़े 
और मेरे पास आकर निकल भागनेके लिये चिल्लाने लगे । 
मैं गाड़ीके पीछे दरवाजेके पास बैठी थी । मैंने खोलनेके 
लिये द्वारका हैंडल घुमाया पर घबराहटमें वह उलटा घूम गया, 
फलतः वह इतने जोरसे कस गया कि अत्र उसका खोलना 
बहुत ही कठिन हो गया । मेरे बच्चे सामनेकी बेञ्चपर ऊँघ 
रहे थे | अमिकी लपटोंमें वे बिलबिलाकर जाग उठे और 
“माँ ! माँ | बचाओ, बचाओ!” चिल्लाने लगे । मेरे पतिदेव 
गाड़ीके चारों ओर घूस-घूसकर लोगोंसे कूद पड़नेको कह 
रहे थे । उन्होंने मुझसे कहा कि “न हो तो तुरन्त खिड़कीसे 
बच्चोकों बाहर फेक दो । पर उस समय सभीको अपनी- 
अपनी जानकी पड़ी थी । समी खिड़कीपर भेडियाधसान- 
से आ टूटे और हतबुद्धि हो गये,। कोई बाहर न निकल 
सका | खिड़की कोई मी खाली न थी । मैं किंकर्तव्य- 
विमूढ हो गयी । समझ न सकी कि बर्चांको कैसे बचाऊँ । 
पाठक मेरे हृदयकी उस समयकी विकलताका अनुमान 
सहज ही कर सकते हैं । 


सहसा मुझे अपनी पड़ोसिनके शब्द स्मरण हो आये । 
मानों मेरे हृदयमें कोई बोल उठा-'दुर्गाजीके दर्शन ही 
कर जाओ !' मेरे हृदयकी धड़कन बढ़ गयी । मेरा यह 
विश्वास हो गया कि देवीके दर्शनकी अवहेलना करनेसे 
ही यह आपत्ति आयी है। अब मैंने अपने और अपने 
बच्चाकी प्राण-रक्षाका ध्यान छोड़ दिया । भगवतीके कोपसे 
तो भगवती ही रक्षा कर सकती थी । मेरे पास एक छोटी- 
सी पेटी थी जिसमें मेरी आराध्या देवी भगवतीका चित्र 
रखा था । मैं उसे बचानेके अभिप्रायसे उसी ओर, जहाँसे 
आगकी लपटें आ रही थीं, झपटी और मुसाफिरोंका सामान 
तितर-ब्रितरकर ( क्योकि सब सामानके नीचे मेरी पेटी 
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दनी हुई थी) अपनी पेटी दृंढूने लगी । बस, फिर क्या था १ 
मेरी परम करुणामयी कल्याणी भगवती तो अन्तस्तलकी 
जाननेवाली ह ७० ००००००१०० [| 


मेरे हृदयमें शुभ संकल्प ह्‌ उठते ही' ७०३०७ ००० ०० °] | || 
अहा हा! वहाँ न अभि, न प्रकाश, न वे भयंकर ज्वालाएं | 
हे (०७३, 
सर्वत्र एक ही क्षणमें शान्ति छा गयी । सभी प्रसन्न थे! 
यह उस अनन्त शक्तिशालिनी लीलामयीकी लीलाका एक 
विचित्र दृश्य था । 
x x x 


कौन जानता है माँ जगदम्बिका कब, केसे, किस रूपमें 
किसपर प्रसन्न हो जाय ! यह तो उसकी अनुकम्पापर ही 
सर्वथा निर्भर है। कमी-कमी तो वर्षो तपस्यापर मी सब लोग 
उसकी कृपाके अधिकारी नहीं हो सकते और कभी वह 
लीलामयी अपनी अमित अनुकम्पाकी अजल र्नेह-धारामें 
निरीह, गत-आइा, कङ्ञाळ, दरिद्रको थोड़े-से ही विश्वासयुक्त 
करुण-स्वरसे दीन होकर पुकारनेपर निमेषमात्रमे ही अपना- 
लेती है; उसके नतमस्तकपर अपने सुशीतल वरद करोंको 
रख देती है । माताकी अनुकम्पासे तुरन्त ही सेयकके सारे 
संकट कट जाते हैं । परन्तु यह सब दयामयी जननीकी 
इच्छापर ही निर्भर दै । यह उस समयकी घटना है जब 
कि इस तुच्छ जीवको अपनी भगवतीकी आराधना करते 
हुए ठीक बारह वर्ष पूर्ण होनेको आये थे । मैं सुन चुकी 
थी कि जगदम्बिका भवानीकी प्रसन्नता प्राप्त करनेके लिये 
बारह वर्ष अनन्य अविच्छिन्न उपासना होनी चाहिये । 
परन्तु मुझे स्वप्नमें भी यह खयाल नहीं था कि कभी 
मेरे-जेसा तुच्छ जीव भी माता जगदस्त्रिकाकी प्रसन्नताका 
पात्र होनेके योग्य बन सकेगा । 

उन दिनों मैं श्रीरामकृष्ण परमहंसकी जीवनी पढ़ रही 
थी । मेरे मनमै यह बार-बार प्रभ उठता कि श्रीरामकृष्ण 
परमहंसको माता कालीके केसे ददान हो सके । लोग इसे 
कलियुग कहते हैं । क्या कलियुगमें भी भगयतीके साक्षात्‌ 
दर्शन हो सकते हें ? माँ कितनी दयामयी होगी ! श्रीराम- 
कृष्ण परमहंसका तप कितना उत्कट होगा !! मुझ-जेसी 
अपात्रपर क्या कभी भी देवीकी कृपा होगी ! दोपहरका 
समय ढल चला था । ढाई बजते होंगे । मैं इन्दी विचारोंकी 
उपेड़-बुनमें पड़ी अपने कमरेमें बेरी थी कि अचानक देखती 
क्या हूँ कि एक विकराल-दरीर वृद्धा त्री सफेद वस्न 
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धारण किये मेरे पास आकर बैठ गयी ! सहसा इस प्रकार 
एक अपरिचिता डरावनी सूरत ख्रीको अपने पास बैठे देखकर 
मैं सइम गयी । कुछ साहस करके मैंने उससे पूछा-- 

तुम कौन हो और यहाँ क्यों आयी हो ! वह भयङ्कर 
मूर्ति मेरै पास अधिक सरक आयी। उसने बडा ही विकराळ 
मुह बनाते हुए कहा--'मैं तुम्हारी मौत हूँ और तुम्हें लेने 
आयी हू ।? 

मैं ( कुछ सोचकर ) बोली--“मैं भगवती कालिकाकी 
उपासिका हूँ । उनकी इच्छाके बिना मैं नहीं जा सकती ।! 


चह विकराल मूर्ति बोली--'ऐसा क्याँकर दोगा ! मैं 
तुम्हें पकड़कर ले जाती हूँ ।? 

मैंने साइसके साथ कहा, “भै जानती हूँ कि तुममे बड़ा 
बल है । परन्तु जानती हो, मेरी सहायता करनेवाली एक ऐसी 
अपराजिता शक्ति दै जो तुमसे सहलो गुना अधिक बल 
रखती है। जरा ठहरो, उससे मिल तो लो । यदि तुमने उसको 
जीत लिया तो मैं तुम्हारी इच्छानुसार करूगी, अन्यथा नहीं ।' 

उसने आवेशभरे शब्दोंमें कहा--“बताओ वह तुम्हारी 
शक्ति कहाँ दै १? 

मैंने अति दीन छृदयसे पूर्ण विश्वासके साथ आवेश 
पूर्वक अपनी परमाराध्या भक्तमयहारिणी सङ्कटमोचिनी 
असुरसंद्दारिणी चण्डिकाका स्मरण किया | 

उसी समय तुमुल मेघ-गजनके समान भारी शब्द 
सुनायी पड़ा और तत्क्षण ही मैंने वहाँ देखा" *'** "| 

जिन आँखोंने वह दृश्य देखा; उनके तो हाथ- नहीं 
हैं और लेखनीसे लिखनेवाछे इन द्ाथोंके आंखें नहीं ह; 
फिर उस दृश्यका वर्णन केसे लिखा जाय ! 

दिव्य स्वरूपकी झाँकी के विषयमें बस श्रीगीताजी- 

के ये दो छोक संकेतरूपमे स्मरण रखनेयोग्य ह 


द्विवि सूर्यसहृसस्य  भेवेद्युगपदुत्यिता । 
यदि भाः सदद्यी सा स्यादू भासस्तस्य महात्मन*॥ 
(गीता ११। १२) 


तञ्च संस्मृत्य संस्टत्य रूपमत्यद्भुतं हरेः। 
चिसयो से महान्‌ राजन्‌ हृष्यामि च पुनः पुनः ॥ 
(गीता १८ । ७७) 


अब वहाँ मत्यु नहीं थी, न मुझे वहाँ उसका कोई 
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विशेष चिह्न ही मिला । भगवती महामायाके स्वर्णमय 
आलोंकसे मेरा कमरा जगमगाने लगा । मेरे शरीरसे 
अत्यधिक पसीना छूट रहा था । मेरा शरीर कॉप रहा 
था । सम्भवतः मेरा शरीर भगवती कालीके दिव्य तेजको 
सह नहीं सका । मुझे अपनी आँखोंपर विश्वास न हुआ । 
मैं जो कुछ देख रही थी उसे सत्य माननेम मुझे 
हिचकिचाहट होने लगी । मैंने सोचा कदाचित्‌ यह स्वप्न 
हो । मैं उठकर अपने दरवाजेके वाइर आयी और सड़कके 
उस पार मैदानमै भरा बाजार देखा । (यहाँ आज भी 
बाजार प्रत्येक मङ्गलवारको लगता है।) मेरे कमरेके 
बगलकी दालानमें मेरी दसवर्षीया कन्या हारमोनियमका 
अभ्यास कर रही थी । मैंने उसे आवाज़ दी--बाजा वन्द 
करो । अपने घर श्रीभगवती पधारी हें ।? मुझे अभी मी 
अपने ऊपर विश्वास नहीं होता था । मैंने अपना संशय 
मिटानेके लिये कमरेके दरवाज्ञेपर छटकते हुए परदेको 
टटोलकर देखा, मेज, कुर्सियांपर भी नज़र डाळी और 

निश्चय किया कि नहीं, यह स्वप्न नहीं है, सर्वया सत्य हे । 

इस प्रकार मुझे अपने सन्देदको निश्चयका रूप देनेम जो 

विलम्त्र हुआ, उसीसे रुष्ट होकर गानों मेरी परमाराध्या 

दयामयी जननी लौट गयी थीं । मैंने कमरेमें उसी खानपर 

आकर देखा, वहाँ कोई नहीं था। हाय ! “संशयात्मा 

विनश्यति !!? 


में जमीनपर धड़ामसे गिर पड़ी और रोने छंगी। 
मैंने मन-ही-मन कहा--'हाय | भगवतीने दयाकर मुझे 
दर्शन दिये और मैं हतभागिनी चरण मी न छू सकी !!? 
मैं करुणासे व्याकुछ रोती रही । 
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उसी दिन सन्ध्याकी बात है । मेरे पतिदेव ऑफिससे 
आते ही कहने लगे--आजसे इंस्टरकी छुट्टियाँ दद । 
मेरे कई मित्र इसी शामकी गाड़ीसे नाटक देखने नागपुर 
जा रहे हें। तुम कहो तो में भी उनके साथ एक-दो 
दिनके लिये घूस आऊँ ।' मैंने उनसे दिनवाली 
घटना दृं और शोकयुक्त हृदयसे सुनायी तो वे 
कहने लगे--'तुम्हारा दिल कमजोर है--जेसा सोचा करती 
हो यह्दी दृष्टिगोचर होता हे । चलो, मेरे साथ तुम भी घृम- 
फिर आओ, मन वदल जायगा ।' 


में कुछ देर सोचकर बोली--“आप नागपुरसे घूम 
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आवै । मैं चन्द्रपुर जाना चाहती हूँ ।' यहाँ महाकालीका 
एक प्रसिद्ध बहुत भारी मन्दिर है । यही मेरी आराध्या देवी 
है । ( यह खान नागपुरमें चाँदा-जिलेके नामसे प्रख्यात 
हे।) और इसी रम्य-मनोहर मूर्तिका चित्र मेरे हृदय- 
परळपर सदासे धारण रहता आया है । अस्तु । 


चन्द्रपुर जानेका मेरा निश्चय दृढ़ था | रेलका समय 
हो चला था । इस घटनाको अबसे ठीक दो सालसे आठ 
या नौ दिन कम होते हैं । उस समय हमारा निवास काटोल 
तहसील, जिला नागपुरमें था । काटोलसे एक्सप्रेस-ट्रे न 
टीक पौने छः बजे छूटती थी और घड़ीमें पाँच बजकर 
बयालीस मिनट हो चुके थे । रह गये थे केवळ तीन मिनट | 
मेरे पतिदेवके मित्राने कहा, अब गाड़ी मिळनेको नहीं । 
स्टेशन सवा मील है और समय रह गया केवल तीन 
मिनट । परस्तु मेरा तो आज जाना निश्चित था, अतः 
मैं अपनी धुनमें मस्त थी । मैं बस्तीकी सड़कसे न जाकर 
शैेछकी पटरीसे-जो मेरे घरके पीछेसे गयी थी--स्टेशनकी 
ओर चल दी ! मेरे पतिदेव और उनके अन्यान्य मित्र 
मुझे लौटानेके आग्नहसे मेरे पीछेपीछे आ रहे थे और मुझे 
लौट आनेकी सलाह दे रहे थे। मैं जल्दी-जल्दी पैर 
बढ़ाती हुई सरपट स्टेशनकी ओर बढ़ती जा रही थी । 
मुझे पीछे आँख फेरनेका भी समय नहीं था। और मेरे 
साथ ही भागी जा रही थी एक्सप्रेस ! -ट्रेन और मैं एक 
ही साथ स्टेशन पहुँची । जल्दी-जल्दी टिकट लेकर मैं 
गाड़ीपर सवार हुई | इतनेमें मेरे पतिदेव और उनके मित्र 
भी आ पहुँचे | वे सभी मेरे ही डिब्बेमें आ बेठे । 


मेरे पतिदेवके एक वकील मित्रने जत्र यह जाना कि 
मैं चन्द्रपुरमहाभवानीके दु्शनोंके लिये जा रही हूँ और 
यहाँ धर्मशालामै ठहरनेका विचार कर रही हूँ तो उन्होने 
मेरे आरामके लिये अपने वहींके एक सम्बन्धीको मेरे लिये 
एक पत्र लिख दिया। मैंने पत्र लेतो लिया परन्तु उसे 
फाड़कर खिड़कीके बाहर फंक दिया; यह सोचकर कि 
बेटी जब पीहर जाती है तो बह अपनी मॉके ही घर ठहरती 
है । वह पुरा-पड़ोसमें किसी अन्यके घर नहीं ठहरती । 


रातके तीन बजे थे, जब में चन्द्रपुर पहुँची । मेरे 
साथ एक नौकर था । मेरे पतिदेव नागपुरमें ही उतर गये 
थे । मैं तागा करके महाकाळीके मन्दिरम पहुँची । चैत्रका 
महीना था और खूब भीड़ थी । चेत्रके महीनेमे यहाँ 


वूर-दूरके यात्री भीमहाकालीके दनोंको आया करते है । 
मैंने पुजारीको कई आवाज लगायी, पर किसीने कुछ उत्तर 
नहीं दिया । चारों ओर यात्रीगण एक-एक चद्दर ओढे 
जमीनपर सो रहे थे। में भी मन्दिरके अहातेके ही एक 
तरफ अपनी गठरी रखकर बैठ गयी और नौकरसे सो 
जानेको कहा । सोनेके लिये नौकरके वार-बार आग्रह करने- 
पर मैंने अपने निश्चयके अनुसार उससे कह दिया कि 'में 
जबतक देयीजीके दर्शन नहीं खुलेंगे, तबतक नहीं सोऊंगी ।! 
मैं पासकी एक शिलासे टिककर बैठ गयी । 


न जाने कब और कैसे मेरी झपकी छग गयी और मैं 
क्या देखती हूँ कि ठीक मन्दिरकी विपरीत दिशासे भगवती 
महामाया महाकाली नील-बर्णा, केश छिटकाये, मुण्डमाला 
पहिने, चतर्भुजी, हाथमें अभिसे भरा हुआ लाल-लाळ 
खप्पर लियें--जिसमेंसे विकराल ज्याला उठ रही थी--मेरी 
ओर आ रही हैं । मैं उठी और ज्यों ही पैर पकड़ने दौड़ी 


त्यां ही वे कहने छगीं--ैं; हैं ! यइ तो खम है । तुम 


जाकर अब जाग्र दावस्थामें ठीक इसी प्रकार मेरे दर्शन करो |! 


मेरी नींद उसी क्षण खुळी और तेजीसे उठकर जिस 
ओर मेरे पैर गये मैं “भवानी भवानी? चिल्लाती हुई दौड़ने 
लगी । इतनेमें मेरा नौकर भी जागा और '्राईजी! 
बाईजी !! क्या हुआ, क्या हुआ ! पुकारता हुआ मेरे पीछे 
भागा । ज्यों-ज्यों मैं आगे सरकती थी स्वप्नकी वह मूर्ति भी 
मेरे सामने आगेको बढ़ती जाती थी और मुस्कराती जाती 
थी । मैं उनके पैर पकड़नेको व्याकुल हो रही थी और 
मूर्ति मुझसे करीब पन्द्रह हाथकी ही दूरीपर आकर रुक 
जाती थी । मैं पागलकी भाँति कह रही थी--'देवि ! मुझे 
तुम्हारा बड़ा .भय लग रहा है । मुझपर दया करो और 
अपने सौम्य स्वरूपके दशन कराओ । आपके इस बिकट 
स्वरूपको देखकर मेरा हृदय कॉप रहा है ।? इस समय 
मन्दिरमे सोये हुए कुछ यात्री मी जाग गये और “पागल, 
पागल” कहकर मेरे पीछे दौड़ने लगे। जिस दिशामें मैं 
भाग रही थी, थोड़ी दूरपर ही गहरे पानीकी बावली थी | 
इसलिये उन्हें आशङ्का हुई कि कहीं जाकर यह बावलीमें न 
गिर पड़े ! इसी समय एक मोटी-सी स्त्रीने आकर मेरा 
हाथ पकड़ लिया और बह कहने रूगी---बाईजी ! तुम कौन 
हो और कहाँसे आयी हो ! यहाँ भवानी नहीं हैँ । वें तो 
मन्दिरमै सो रही हैं | तुमने सपना देखा है । तुम होशमेँ 
आ जाओ ।' मैंने झछाकर कहा--“खूब होशमें हूँ । 


# अस्पष्ट नामोच्चारणसे भी देवी प्रसन्न होती है * 
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तुम मुझे इसी दम छोड़ दो। बह देखो, मेरी भगवती 
बुला रही हैं ।? 


वहाँका पुजारी, इतनेमें ही, हल्ला सुनकर हाथमे एक 
लालटेन लिये आया और उसकी रोझनीमे मेरा मुख देखकर 
सद्दानुधूतिके शब्दोंमें कहने लगा--'बस, बस, ठीक यही 
बाई है | बाईजी ! चलो अभी मन्दिरके पट खोलकर 
तुम्हे दशन कराता हूँ । खम्नमें भगवतीने मुझे तुम्हे दर्शन 
करानेकी आज्ञा दी है और मैंने सममें तुम्हें ही देखा है।' 


मेरे सामनेकी खप्तवाली यह मूर्ति अब अद्वय हो 
चुकी थी । मैंने आँखें फाड-फाडकर चारों ओर देखा 
परन्तु यहाँ अत्र अन्धकारके सिवा कुछ नहीं था। बहुत-से 
यात्री भी जो मुझे घेरे खड़े थे अब पुजारीके कहनेसे अपने- 
अपने स्थानोको लौयने लगे और अपनी-अपनी बुदिके 
अनुसार यह कप्पना करने लगे कि “यह खप्न देखकर 
डर गयी है ।? 


.उसी क्षण जाकर मैंने बावलीमें स्नान किया और 
पुजारीके साथ मन्दिरमं जाकर उस दिव्य तेजोमयी पाषाण- 
प्रतिमाका सानन्द दशन कर अपनेको कृतार्थ किया । 


मेरा हृदय पुलकित हो गया । रोम-रोमसे मॉके चरणोंमें 
साष्टाङ्ग प्रणाम करते हुए मैंने आत्ते-भावसे कहा-माँ! 
दयामयी माँ !! तुमने मुझे अपना दिव्य दशन देकर सब 
प्रकार कृतार्थं किया । अब मेरी एक ही लालसा है कि 
मुझे मवसागरसे पार करके सदाके लिये अपनी शरणमें ले लो । 


उसी समय भगवतीकी पाषाण-प्रतिमासे गीताके इस 
इलोककी मन्द ध्वनि सुनायी पड़ी-- 

यत्न योगेश्वरः कृष्णो यत्र पार्थो घनुधरः । 

तन्न श्रीविजयो सूतिश्ुवा नीतिमंतिमंम ॥ 


मेरे ृदयमें एक विद्युत्‌-प्रकाश-सा छिटक गया और 
ऐसा प्रतीत हुआ कि मानों भगवती महामाया जगजननी 
मुझे अत्र भगवान्‌ त्रिसुवनमोहन योगेश्वर भ्रीकृष्णकी 
उपासना करनेका आदेश दे रही हैं । 

पाठक ! इसी दिनसे यह शारीर भगवान श्रीकृष्णके 
चरणमै अर्पित हो चुका है; यह मन भी और सवख 
भी ! यह सब कल्याणकारिणी महामायाकी इपाका ही 
फल है । आदेश उसीका था, उसीके आदेशसे ऐसा हुआ 
और अब इसे निभाना भी उसीके दवाथमें है ! 


व की 
अस्पष्ट नामोबारणसे भी देवी प्रसन्न होती हैं 


सारखत 'एऐ' बीज-माहात्म्य 
( छेखक--६०भ०प० श्रीरामचन्द्र कुष्ण कामत ) 


५४ स मारी देवनागरी वर्णमाला दूसरे देशको 
कै यणेमालाओसे विल्कुल मिन्न है । केवल 
| आकृति और उच्चारणमें ही नहीं, प्रत्युत 
शक्तिमें भी विलक्षण ही है। जिस परमेश्वरी 
| शक्तिने सारे संसारमें मनुष्यदेहरूप अद्भुत 
श शक्तिका यन्त्र निर्माण किया, उसीने उस 
यन्त्रसे निंकलनेवाली देवनागरी वणंमाला भी उत्पन्न की । 
और यह वर्णमाला भी वैसी ही अद्भुत दै। 

इस वर्णमाळाकी रेखाकृति मी विशिष्ट प्रकारकी है । 
“अ? से लेकर “ज? तक ५२ मातृका ( अक्षर ) हैं । उनकी 
रेखाकृति जैसी है वैसी ही क्यों है ! ३० की आकृति ऐसी 
ही क्यों दै, 'ऑ'-जैसी क्यों नहीं ! इत्यादि बातोंका विचार 
एक जमैन वैज्ञानिकने सप्रयोग करके कुछ कारण निश्चित 


किये हैं । कहते हैं कि उसने इस वणमालाकी आकृतियों- 
याली धातुकी नलियाँ बनायी । उनमेंसे एक खास तरहसे 
हवा फूँकनेपर ठीक उसी प्रकारका उच्चारण होने लगा | इस 
वर्णमालाका उच्चारण करनेमें मूलाधारचक्रसै ब्रह्मरन्भतक 
अर्थात्‌ सहत्तारचक्रतक वायुका आघात कहाँ और किस 
प्रकार होता है, इस बातका हमारे अतीन्द्रिय दृष्टिवाळे 
ऋषियोंने अनुसन्धान कर वर्णमालाकी रेखाकृतिया निश्चित 
कीं । वही हमारी देवनागरी लिपि है । गार्मण्य पण्डित 
हमारा यह अतीन्द्रिय-्ञान सेन्द्रिय कर दिखा रहे हैं । उनकी 
इस खोजकी बुद्धिकी जितनी प्रशंसा की जाय, थोडी 
ही है। वे हमारे आर्यं तस्वज्ञानका आदर कर उसके गूढ 
तत्त्वाकी सूक्ष्म इष्टिसे खोज कर रहे हें । यह भी उसी आदिः 
शक्तिकी प्रेरणा दै । 


२५० 


जज 


'मन्त्राधीनं च दैवतम!-यह वचन सब लोगोंने सुना 

होगा । परन्तु ऐसा क्यों दै, देवता मन्त्रौके अधीन क्यों 
हैं-इसका कोई विचार नहीं करता। देवता मन्त्रमय ही हैं। 
भन्त्रा एव तु देवताः? ( मेरुतन्त्र ) । उपासकोके कायाँके 
लिये वे भिन्न-भिन्न रूप धारण करते हैं, परन्तु उनका 
मूलखरूप मन्त्ररूप ही है । मन्त्र ध्वनिरूप है और मिन्न- 
भिन्न ध्वनि ( अ से ज्ञ तकके अक्षर ) भिन्न-भिन्न शक्तिरूप 
हैं। प्रत्येक अक्षरमें तन्त्र शक्ति होती है। भिन्न-भिन्न 
अक्षरोके मेलसे भिन्नभिन्न शक्तियाँ उत्पन्न होती हैं । 
किस कामके लिये किस प्रकारके अक्षरोंके मिभण (00 70- 
०५०१५) तैयार करने चाहिये और वे किस अधिकार 
के पुरुषको देने चाहियें इत्यादि बातें तत्वद्रश ऋषि लोग ही 
जान सकते हैं । [ मिश्रण तैयार करनेकी यह परम्परा हमारे 
आर्यावर्त प्राचीन कालमें हिमालयसे लेकर कन्याङुमारीतक 
स्त्र प्रचलित थी । ( कहते हैं कि इस प्रकारकी गुरु-परम्पराके 
साठ केन्द्र थे । परन्तु अब वे प्रायः लोप-से हो गये हैं।) 
भौतिक खोजके तच्वज्ञानसे झळस जानेके कारण, मनुष्य- 
मात्रके लिये नहीं, प्रत्युत समग्र जगत्‌के लिये हितकर प्राचीन 
अभौतिक खोज और शाज़ोंकी ओर लोग आँख उठाकर 
मी नहीं देख सकते, यह बड़े दुःखकी बात है ।] 

तात्पर्य, हमारी वर्णमालाका प्रत्येक अक्षर शक्तिखरूप 
है। मनुष्य जैसे अपने प्रत्येक अज्भपर प्रेम करता है वैसे 
ही देवता भी अपने मन्त्रके. प्रत्येक अक्षरपर अर्थात्‌ अपने 
शरीरके प्रत्येक अङ्गपर अत्यन्त प्रेम करनेवाले होते हैं। 
उन मन्त्रोंका उच्चारण चाहे अस्पष्ट या टेढा-मेढ़ा ही क्यों न 


हो, उन मन्त्रोके देवता उससे सन्तुष्ट ही होते हैं । वाल्मीकि- . 


मुनिकी कथा--किस प्रकार यह पहले एक भील थे, और 
किस प्रकार "राम? शब्दका उलटा उच्चारण करनेपर भी उस 
उलटे नामजपसे उन्हें महासिद्धि प्राप्त हु--पुराणप्रसिद्ध 
है | उसी प्रकारकी एक पवित्र गाथा देवीभागबतमें भी 
है । उसका उल्लेख तैत्तिरीय भ्रुतिमें भी दै और श्रीमत्‌ 
शङ्कराचार्य, प्रथ्वीधराचाय आदिने .मी अपने अन्थोमे 
उसका उल्लेख किया है। यह सत्यत्रतकी कथा कहनेके 
“पले देवीकी खनाम-ग्रीति, उनके औदाय और आश- 
तोषित्वका निम्नलिखित 'छोकोंद्रारा वर्णन किया है-- 


. अस्पष्टसपि यज्ञाम सङ्गेनापि भाधितम्‌। 
ददाति वान्छितानर्थान्‌ दुखेभानपि सवंथा ॥ 


# तामाव्शिक्ति शिरा नमामि क 


AN 


ऐ ऐ इति भयातँन इष्वा व्याप्तादिक वने । 

विन्दुहीनमपीवत्युक्त॑ वाञ्छितं प्रददाति चै ॥ 

तत्र सत्यघ्रतस्यैव दष्टान्तो नुपसत्तम॥ 
इत्यादि । 


(दे० भा० ३ । ९ | ४२-४४ ) 


जिसका नाम अस्पष्ट अथात्‌ अधूरा और किसी भी 


निमित्त अर्थात्‌ देवतानामबुद्धिरहित (“अस्पष्टमूत्यथावद्ण- 
रहितमित्यर्थः,  प्रसज्नेनापि-देवतानामबुद्धिरहितेनापिः-- 


तिलकव्याख्या ) ढेनेपर मी दुर्म वाग्छितार्थ देता है; 
वनर्मे व्याप्त इत्यादि देखकर भयभीत होनेके कारण 
४, ऐ? इत्यादि बिन्दुहीन नामका उच्चारण करनेपर 
भी वह इच्छित अर्थ प्रदान करती हैं । अन्य 
देवता आराधनांसे प्रसन्न होकर फल देते हैं, पर भगवती 
अशुद्ध नामोचारणसे भी तथा उपर्युक्त प्रकारसे किसी भी 
निमित्तसे नाम लेनेपर भी चारों पुरुषार्थ देती हैं । इसलिये 
इस दयामयी जगन्माताका भजन सब लोगोंको अवश्य 


` करना चाहिये। इस कथनकी पुष्टिमे सत्यत्नत ब्राक्षणका 


दृष्टान्त प्रसिद्ध है। वह कथा इस प्रकार है-- 
कोसल-देशमें देवदत्त नामके ब्राह्मणके कोई पुत्र-सन्तान 
नहीं थी । इंसलिये उसने तमसा नामकी नदीके किनारे 
डे-बडे ऋषियोंको एकत्रित कर विधिपूर्वक पुत्रकामेष्टि 
यज्ञ किया । उस यज्ञमें सुहोत्र नामके मुनि ब्रह्मा?, याज्ञवल्क्य 
“अष्बर्यु?, बृहस्पति 'होताः, पैल “प्रस्तोता? और गोमिल- 
मुनि उद्गाता’ ये। देवदत्तने अत्यन्त भद्धापूर्वक सब सामग्री 
जुटायी थी । सब सामग्री उत्तम प्रकारकी थी । यशकृत्य 
चलानेवाले ऋषि भी अत्यन्त योग्य थे । उसके उद्गाता 
सामवेदके श्रेष्ठ ज्ञाता थे । परन्तु उन्हें श्वासकी बीमारी थी, 
इससे 'ससखरसमन्बित “रथन्तर? सूक्त कहते समय उनका 
कुछ खरमङ्ग हुआ । यह सुन देवदत्तको क्रोध हो आया और 
उसने गोमिल सुनिसे कहा कि, “तुम केसे मूर्ख हो ! तुमने 
खरमङ्ग क्यों किया ! काम्य-कमेमें इस प्रकारकी गलती न 
होनी चाहिये ।' यह सुनकर गोमिलमुनि भी क्रोधित हुए 
और उन्होने उत्तर दिया कि 'तुम्हारे मू और आलसी पुत्र 
होगा ।? देवदत्तको गोमिलमुनिका शाप बज़ाघात-सा लगा । 
उसने मुनिके पैर पकड़ लिये और क्षमा माँगी । देवदत्तने 
अत्यन्त नम्रताके साथ कहा--“युनि लोकहितकत्ताी और 
अक्रोधी होते हैं । मेरे छोरे-से अपराधपर आपने यह कितना 
बड़ा . दण्ड दिया | में तो पहले ही निष्पुत्र होनेके कारण 


# अस्पष्ट नामोच्चारणसे भी देवी प्रसन्न होती हैं * 
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ज्ज्ज्ज्ल्स्ल्य्ण्डय 


दुखी हूँ, तिसपर आपने शाप देकर मुझे और मी अधिक 
दुखी किया है। वेदवेत्ता ब्राह्मण कहते हैं कि मूर्ख पुत्र होनेसे 
निष्पुत्र रहना ही अच्छा है । मूखे ब्राह्मण अत्यन्त निन्द्य दै । 
वेदवेत्ता ब्राह्मण अन्न ग्रहणकर वेदाभ्यास करता है। इससे 
उसके पूर्वज स्वर्गम आनन्दित होकर क्रीडा करते हैं । अतः 
हे उत्तम वेदवेत्ता गोमिलमुने ! आप क्या कह रहे हैं! 
संसारमै मूख पुत्र जननेसे मरना अच्छा है। इसलिये कृपा- 
कर यह शाप छौठाइये और अनुग्रह कीजिये । आप गरीबों- 
का उद्धार करनेमें समर्थ हैं । मै आपके चरणौपर गिरता हूँ।? 


यह सुनकर गोभिलमुनिको दया आ गयी, क्योंकि बड़े 
लोग क्षण-कोपी होते हैं और नीच दीर्ष-कोपी। गोमिलमुनि- 
ने देवदत्तसे कहा कि तुम्हारा पुत्र मूल भी होगा 
और विद्वान्‌ भी ।' यह सुन देवदत्तकों आनन्द हुआ । 
उसने यज्ञकी विधिपूर्वक साङ्गता की और ऋषियोंको विदा 
किया । कुछ समयके उपरान्त उसकी पत्नी गर्भवती 
हुई । योग्य समयसे उसके पुत्र उत्पन्न हुआ । उस पुत्रका 
नाम उसने “उतथ्य? रक्खा । आठवें वर्षमे उसका जतबन्ध 
किया और उसे वेद पढ़ाना आरम्भ किया | पर वह 
कुछ पढ़ता न था । मूर्खके समान स्तब्ध बैठा रहता | 
बारह वर्षका होनेपर भी उसे विधिपूर्वक सम्ध्या करना 
न आया । उस समयके सब ब्राह्मणों और तपस्वियोंमें वह 
अत्यन्त मूर्ख कहाया और जहाँ-तह उसका उपहास 
होने लगा । माता-पिता भी उसकी भत्सना करने 
छगे । वे बास्वार यही कहते कि मूख पुत्रसे अन्धा- 
ळूला लड़का भी अच्छा ! इससे वह विरक्त होकर वनमें चला 
गया और गज्जाके किनारे एक पर्णकुटी बनाकर फल-मूछ 
खाकर रहने लगा । वह वेदाध्ययन नहीं जानता था । जप, 
ध्यान; पूजा आदिसे मी कोरा ही था; आसन, प्राणायाम, 
प्रत्याहार आदिकी तो बात ही वूर रदी । उसे मन्त्र, कीळक 
और गायत्रीका शुद्ध उच्चारण भी ज्ञात न था । शोच- 
सान, आचमन भी वह विधिपूर्वक न जानता था । वह 
शूद्रके समान मन्त्रवर्जित गञ्गाखान करता और वनसे 
फलःमूल लाकर खाता था । वस, इतता ही उसका सारा 
पुरुषार्थ था । धर्मका कोई विधि-विधान उसे ज्ञात न था | 
तथापि वह एक महान्‌ मत करता था । वह यह कि वह 
सदा सत्यमाषण करता था, कमी झठ न बोलता था। 
इससे वह लोगोमे 'सत्यतपा? नामसे प्रसिद्ध हो गया । वह 
किसीकी बुराई-मलाईमे न था । मूखंतासे जीवन बितानेकी 


< प्ल्ल्य्य्य 


अपेक्षा मरना अच्छा है, यह जानकर वह सदा दुखी रहता 
था । रूपवती वन्ध्या स्री, फलरहित वृक्ष, छॉठं गाय किस 
कामकी ! मैने पूर्वजन्ममें विद्यादान नहीं कलियां, ब्राह्मणको 
पुस्तक लिखकर नहीं दी, तीर्थमे रहकर तप नहीं किया, 
साघुऔँकी सेवा नहीं की, ब्राह्मणोंका द्रव्यादिसे पूजन नहीं 
किया; इसीसे मैं आलसी और मूखें और ब्राह्मणोमें अधम 
पैदा हुआ हूँ मैं समझता हूँ कि प्रारव्ध- ही श्रेष्ठ है। 
कारण; इसके आगे सत्र प्रयत्न निष्फल होते हैं । 


दैवमेच परं अन्ये धिक पौरुषमंनथकम्‌ । 
बृथा श्रमकृतं कार्य दैवाद्भवति सवंथा॥ 


ब्रह्माविष्णु-रुद्रादि देवता समी कालके अधीन हैं | 
(कालो हि दुरतिक्रमः? यइ ब्रिचारकर वह अपने 
जीवनके दिन काट रहा था | इस प्रकार पवित्र गज्ञातठपर 
उसके चौदह वर्ध व्यतीत हो गये । उस अवधिमें उसने 
न किसी देवताकी आराधना की, न कोई जप किया । उसका 
एक ब्रत था और उससे वइ लोकमें सत्यबक्ता-कभी असत्य 
भाषण न करनेवाला प्रसिद्ध हुआ । 


एक समय यमके समान क्रूर दिखायी देनेवाला एक 
निषाद ( भील) हाथमें घनुष-बाण किये मृगया कर रहा था। 
उसने एक वनवराइ ( जगली सूझर ) को वाण मारा | 
इससे वह लहूछहान और भय-विहृुछ हो भागने लगा । 
बह दैवयोगसे ठीक उसी ओर भागा जिस ओर सत्यत्रत 
ब्राह्मणकी गुफा थी । उस भागते हुए अत्यन्त दीन प्राणीको 
देखकर सत्यन्रतको दया आ गयी | दयासे पसीजा हुआ उसका | 
शरीर कॉप उठा और उसके मुँहसे हठात्‌ सारखतबीज # 
स्वर निकल पड़ा । उसने यह नहीँ जाना कि यह सारखत- 
बीजाक्षर है । यह महात्मा मुनि उस राइको देखकर शोक 
सन्त हुआ। उसके आभ्रमके चारों ओर घनी झाडी थी । 
उस झाड़ीमें वह सूझर छिपकर आ बेठा । वहाँसे आगे जानेको 
उसे रास्ता ही न सूझा । घड़ीमरमें यह भयङ्कर कालरूप 
भील आकर्ण खिचे हुए घनुषपर वाण चढ़ाये सूअरकी 


+ “सारखत॑ बीजमिति 'रे पे? इति शबई चकारेत्यर्थः । खभाव 
एवायं मनुष्याणास्‌, दुःखातुरं इद्वा ऐ ऐ इति शब्द उच्चारणोय इति।? 
( देवीभागवत १० स्कं०, अ० ११ 'ो० २२ कौ तिलक- 
व्याख्या ) सारस्वत-बौज ऐ ऐ शब्दका उच्चारण है; मनुष्यका 
यह स्वभाव है कि किसी दुःखातुर मनुष्यको देखनेसे उसके 
मुंदसे 'ऐ ऐर निकल पड़ता हे । 
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खोजमें वहाँ आ पहुँचा । उसने कुशासनपर बेठे सत्यत्रत-. 
मुनिको देखा; उन्हें प्रणाम किया और बोला-'हे द्विजवर ! 
मेरे बाणसे आहत वराह कहाँ गया! क्या आपने उसे 
देखा १ आप सत्यत्रती हैं, यह मैं जानता हूँ । मेरे कुठम्बके 
सब लोग क्षुधासे आतुर हैं । मैं उनकी क्षुंधादान्तिका 
उपाय करनेके लिये आया हूँ । विधाताने मेरे पेट भरनेके 
लिये यही वृत्ति ( व्यवसाय ) लगा दी है, इसलिये यही 
मैं करता हूँ । शुमाशम किसी भी उपायसे कुठम्बका पोषण 
करना मेरा कर्तव्य है । इसलिये सच-सच बताइये कि 
चाणविद्ध वराह कहाँ गया ? उसका वह प्रश्न सुनकर 
सुनि फिर विचार'मग्न हो गये । क्षणभरमें उनके मनमें 
अनेक तक-वितक उत्पन्न हुए । यह क्षुधात्त किरात पूछ 
रहा है कि बराह कहाँ है | इसे यदि मैं सच बता दूँ तो 
यह उसका बध किये बिना न रहेगा | यदि मैं झूठ बताऊँ 
तो मेरे त्रतकी हानि होगी । जिससे हिंसा होती है. बह भाषण 

' सत्य होनेपर भी सत्य नहीं है, और जो भाषण दयान्वित 
है वह अन्त होनेपर भी सत्य ही हे । जिससे जीवोंका हित 

हो बही सत्य है और जिससे अहित हो वह सत्य नहीं । 


सव्यं न सत्यं खल यत्र. हिंसा 
दयान्वितं चानृतमेव सस्यम्‌ । 
नराणां भवतीह येन 
तदेव सत्य न तथाऽन्ययैच ॥ 
( दे० भा० ३।११।३५) 


दूसरेके हितके लिये यदि अडतभाषण भी करना 
` पड़े तो वह सत्य ही हे । तथापि दोनों अर्थात्‌ बराहका 
और साथ ही मेरे ब्रतका भी रक्षण हो तो और मी अच्छा 
हो । यह सोचकर यह बड़े धमसंकटमें पड़ां । बह तुरन्त 
उत्तर न देसका, परन्तु उस शरविद्ध वराहको देखकर उसके 
मुखसे निकले याग्मय-बीजोच्चारके कारण परादाक्ति भगवती 
प्रसन्न हुई और उन्होंने सत्यत्रतमुनिको बडी दुर्लभ अन्तः- 
स्फूर्ति दी । मुनि-मानसमें ब्रह्मविद्या स्फुरित हुई । प्राचीन 
कालमें याल्मीकिमुनि जिस प्रकार बड़े कवि हुए उसी 
प्रकार यह भी कवि हो गये । और इस दया सत्यकाम 
धमत्माने सामने खड़े धनुर्धारी भौलसे कहा-- 
या प्यति न सा मृते या जूते सा न पझ्यति। 
अहो व्याध स्वकार्यार्थिन कि प्रच्छसि पुनः पुनः ॥ 


धो देखती है वह बोलती नहीं और जो 


हितं | 


# तामादिशक्ति शिरखा नमामि # 


बोलती है यह देखती नहीं; फिर हे कार्यसाधु 
व्याध ! दुम मुझसे बार-बार क्या पूछ रहे हो ?' यह 
सुनकर पश्च मारनेयाळा ब्याधा उस शिकारसे निराश 
होकर वापस चला गया । समर्थ रामदासजीकी “खोटें बोलूं 
नये । खरें सांगूं नये? ( झुठ बोले नहीं, सच बतावे नहीं ) 
इस नीतिका उसने आचरण किया । उपयुक्त इछोकका 
भावार्थ यह है कि इष्टि देखती है पर बोलती नहीं, जीभ 
बोलती है पर देखती नहीं । यह बात मुनिने सत्य ही 
कही ( इस प्रकार मुनिने अपने सत्य-ब्रतकी रक्षा की ) पर 
उसके कथनका अर्थ मूढ़ व्याध न समझ सका । “यह 
ब्राह्मण ज्ञानी होनेसे पूज्य है | इससे अधिक प्रश्‍न करना 
ठीक नहीं (अयं ज्ञानी वर्तते पूज्यो नातिशयप्ररनाहोंऽयम्‌ )? 
यह सोचकर व्याधा वापिस घर चला गया । 


तदनन्तर यह ब्राह्मण प्रतिप्रचेतस ( श्रुतिसिद्व ज्ञानी 
बरुण--तिल्कव्याख्या ) महाकवि बनकर सत्यत्रत नामसे 
प्रसिद्ध हुआ । फिर उसने सारस्वतबीजका विधिपूर्वक 
जप किया । ( पहले अज्ञानावस्थामें उसने बिन्दुरहित अक्षर 
उच्चारण किया था । अब अर्थात्‌ ज्ञानस्कूर्तिके बाद बिन्दु- 
युक्त अक्षरका विधिपूर्वक जप कर उसने जगदम्बाका महान्‌ 
प्रसाद प्रास किया । ) पीछे वह भगवतीकी कपासे भूतल- 
पर महाज्ञानी प्रसिद्ध हुआ । उसकी कीर्ति सुनकर जिस 
पिताने पहले उसे मूखे समझकर घरसे बाहर निकाल 
दिया था, वही उसे बड़े सम्मानके साथ घर ले आया । 


प्रतिपवंसु गायन्ति ब्राह्मणा यद्यशः सदा । 
आख्यानं चातिविस्तोणं स्तुवन्ति सुनयः किल ॥ 


यह आख्यान इस शछोकमें वर्णन किये अनुसार अत्यन्त 
महत्त्वका और परम यशस्कर हे । 


श्रीमत्‌ शङ्कराचायने अपने “लघुस्तव” नामक स्तोत्रम 
इस आख्यानका निम्नलिखित प्रकारसे उल्लेख किया दै-- 


इटवा संश्रमकारिवस्तु सहसा ऐ ऐ इति व्याहृतं . 
येनाकूतवशाद्पीह वरदे बिन्दुं विनाप्यक्षरम्‌। 
तस्यापि भुवमेव देवि तरसा जाते तवानुग्रददे 
चाचः सूक्तिसुधारसद्रवसुचो निर्यान्ति वकूश्राम्बुजात्‌॥ 
यभ्निस्ये तव कामराजमपरं मन्त्राक्षरं निष्फलं 
तस्सारखतमित्यवैति विरलः कश्रिजनइचेहुवि । 
आख्यान ग्रतिपवं सस्यतपसो यस्कीतंयन्तो द्विजाः 
प्रारम्भे प्रणवास्पदप्रणयतां नीस्वोद्चरन्ति स्फुटम्‌ 


ॐ पञ्च-मकारका आध्यात्मिक रदस्य # 


eo ५ us 


एथ्वीघराचाये भी कहते हैं--. 
ऋक्‍सासयोयजुषि सन्धिवशादुदीण॑ 
बीजं सरस्वति सकृत्तव ये जपन्ति । 
ते सत्यवाक्यमुनिवद्विदितत्रयीका 
आथवेणादिकमवाप्य सुखीभवन्ति ॥ 


इस प्रकार जगजननी, आदिशक्ति परादेवी सदा सेवा 
और पूजा करने योग्य हैं । उनका स्मरण, पूजन, ध्यान, 


२५३ ` 


नामोचारण और स्तवन करनेसे वह इच्छित फल प्रदान 
करती हैं । अतः उन्हें कामदा भी कहते हैं । 
स्म्रता सम्पूजिता भक्त्या ध्याता चोचारिता स्तुसा । 
ददाति वाब्छितानर्थान्‌ 'कासदा” तेन कीस्यंते ॥ 
( दे० भा० ३।:११। ४९) 


ऐसी स्वनामाभिमानिनी कामदा जगदम्बा सत्रका 
कल्याण करें । 
श्री्ारदाम्बाचरणारविन्दार्पणमस्तु । 


पञ्चःमकारका आध्यात्मिक रहस्य 


(ढेखक- कबि ओदयाशङ्कर रविशङ्कर ) 


ना दक) मागका प्रतिपादन करनेवाले अन्य- 
> विश्वेषोंकों तन्त्र कहते हैं । उन तन्त्रो- 


र 
|) यही तीन मत हैं, ऐसा विद्वान्‌ मानते 
# हे । जो तन्त्र वैदिक मागका अनुसरण 


सनकसहिता, सनन्दनसंहिता, सनत्कुमारसंदिता और शुक 
संहिताके रूपमै पाँच प्रकारके हैं । महामायातन्त्र, शंबर- 
तन्त्र आदि चौसठ तन्त्रोंको कौरुतन्त्र या कौलमत कहते 
हैं । और कुलमाग तथा वेदमार्ग दोनोंके अनुसरणमें 
प्रवर्तित मार्ग मिश्रमत कहलाता है । उसके अनेको अन्य हैं । 
इनमें मद्च-मांसादि उपहारो तथा अत्यन्त बीभत्स दुराचारों- 
के द्वारा देवताचंन, मत अनुष्ठान का 
वह कौलतन्त्र है और उसीको वाममार्ग 
हे स त वाममार्गम पञ्च-मकारकी 


विधि आती है । वाम और दक्षिण--यह दो उपासनाके 
मार्ग हैं। वाममार्गके प्रवर्तक भगवान्‌ शङ्कर हैं; तिसपर भी 
उसकी ओर शिष्ट पुरुष अनादरसे देखते हैं, ऐसा क्‍यों 
है और इसका यथार्थ रहस्य क्या दै--यह जाननेके लिये 
खाभाविक बृत्ति होती है । 

ब्रह्माण्डपुराणान्तर्गत छलितासहखनाम नामक स्तोत्रके 
ऊपर भास्करराय नामक भास्करके समान तेजस्वी विद्वानने 
वहौभाग्य-मास्कर' नामकी व्याख्या लिखी है । उसमें, मूल- 


ग्रन्थ ्ीललितासहल्ननाममें आये हुए 'कौलिनी कुछ- 
योगिनी? ( प्रथम शतक, कला २, छोक ८८ ) “महातन्त्रा 
महामन्त्रा'(तृतीय शतक,कला ४, छोक १०७);कुलकुण्डाल्या 
कौलमार्गतत्परसेविता ( पञ्चम शतक, कला ६, छोक १४४), 
(सब्यापसव्यमागंखा' (दशम शतक, कला ११, छोक २२०) 
इत्यादि स्थछोॉर्मे कौलिनी, महातन्त्रा, कोल्मार्गतत्परसेविता, 
सव्यापसव्यमागंरथा इत्यादि नामोंकी व्याख्यामे श्रीमास्कर- 
राय कौल-तन्त्रके सम्बन्धमें सप्रमाण और युक्तियुक्त बातें 
स्पष्टरूपेण लिखते हैं । इसी प्रकार उक्त अन्यके दशम शतककी 
ग्यारहवीं कलाके २२६ वे क्रोकमें “पञ्चमी पञ्चभूतेषु’ यह पद 
आता है । इसमें'पञ्चमी'पदके अर्थको लेकर मी प्रकृत प्रसज्ञपर 
बहुत उत्तम विवेचन किया गया है । इसके सिवा इस अन्थर्मे 
जहाँ-जहाँ भ्रीलल्ताम्बाके तान्त्रिक नामोंका निर्देश है, यहाँ- 
वहाँ उसके ऊपर श्रीभास्करराय श्रुति, पुराण आदिके प्रमाणसे 
विस्तृत व्याख्या लिखकर वाममार्गके ऊपर लगाये जानेवाळे 
कलङ्कका बहुत ही विद्दत्तापूर्वक निरसन ( खण्डन.) 
करते हैं । ऊपर कौलिनी आदि जो-जो नाम दिये हैं उनके 
विवेचनम श्रीमास्कररायने स्पष्ट रीतिसे जो दोष-निरसन 
किया है उसे देखिये-- 


'कुः ृथ्वीतस्वं छीयते यन्न तत्कुऊ--आधारचक, 

नल, तस्सम्बन्धाषठक्षणया ` सुषुस्णामागोऽपि ।? 

पृथ्वी-तत््व जिसमें लीन हो जाता है उसे 

कुल अथवा आधारचक्र कहते हैं और 

उसके सम्बन्धसे लक्षणाद्वारा सुषुम्णामागंको भी कुल 
कहते हैं | 


कुळ, 


२५३ 


क तामादिशक्ति शिरसा नमामि * 
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'आचारः  कुल्मुच्यतेः-इस भविष्योत्तरपुराणके 
वचनसे आचारको भी कुल कहते हैं । 

आगम-अन्थामे चक्रसङ्केत; मन्त्रसङ्केत और पूजासङ्केत- 
इस प्रकार त्रिपुरादेवीके तीन सङ्केत कहे गये हैं। इन तीन 
कुलसङ्केतोके रहस्यका पालन करनेवाली त्रिपुराम्बा हैं । 
चिन्तामणिस्तवमें इस विषयको इस प्रकार बतलाया है-- 

कुछाङ्गनैषाऽऱ्यय राजवीथिः । 
प्रविद्य  सङ्केतणुहान्तरेघु । 

विश्रम्य विश्रम्य वरण पु सा 
संगम्य संगम्य रसं प्रसूते॥ 

कुलं नाम पातित्रत्यादिगुणराशिशीको वंशः॥ 

पातित्रत आदि युणोसे युक्त वंशको भी कुल कहते है । 
इस प्रकारके कुलकी कन्या जिस प्रकार गुप्त रहती है, 
उसी प्रकार अविद्या-जवनिकाके द्वारा विद्याके गुत रहनेके 
कारण उसे कुलाङ्गना कहते हें । कुलाणवतन्त्रमे लिखा है-- 

अन्यास्तु सकला विद्याः प्रकटा मणिका इव। 

इयं तु शाम्भवी विद्या गुप्ता कुलवधूरिव ॥ 

जनपदे गृहे सजातोयगणे गोत्रे देहेऽपि कुलं कथितम्‌ 

-इति चिऽवः ) 

'विश्वकोषमें लिखा है कि देश; घर, सजातीय पुरुष, 
गोत्र और शरीरको भी कुल कहते हैं ।' 

अधः स्थितं रक्तं सहखद्रककमछमपि कुछ, तस्कणि- 
'कायां कुलरेविदलेषु कुलशक्तयः सन्तीति स्त्रच्छन्द्‌- 
सन्त्रेश्ख विस्तरः । 

“ब्रह्मरन्प्रके नीचे रक्तवर्णके सहह्ददलकमलकों मी कुल 
कहते हैं, उसकी कर्णिकाके ऊपर कुलदेंविदळोंमे कुल्शक्तिया 
रहती हैं, इसका विस्तार खच्छन्दतन्त्रमे दै ।? 

कुछ शक्तिरिति प्रोक्तमकुलं शिव उच्यते। 
कुलेञ्कुलळस्य सम्बन्ध: कौलमित्यभिघीयते ॥ 
शिव-शक्तिके सामरस्यको कोळ कहते हैँ और ऐसे 
कुलसे युक्त देवीको कौलिनी कहते हैं । 

कुलाणंब; 040 आदि बहुफलप्रद तन्त्र जिनके हैं 

उन्हे महातन्त्रा कहते हैं; बाला, बगला 
| के वा आदि सन्त्र जिनके लिये हैं उन्हें महा- 
सत्ता! मन्त्रा; तथा पूजा-चक्र, पञ्च-चक्र आदि 
ह (पूज यन्त्ीड्ार जिनका पूजन किया जाता 


है यह महायस्त्रा हैं। अथवा खतन्त्र आदि जिनके तन्त्र हैं, 
श्रीविद्या आदि जिनके मन्त्र हैं और सिद्विःवज्र प्रति 
जिनके यन्त्र हैं; वे भी महातन्त्रा आदि नामवाली 
कहलाती हैं । 
स्वखवंशपरम्पराप्रासो मागः कुङसम्बन्धितवात्कौछः । 
अपनी-अपनी वंश-परम्परासे प्राप्त मार्ग कुल-सम्बन्धी 
कौरुमार्गतत्पर- होनेसे कौल कहलाता दै । बतखण्डमे 
सेविता । लिखा दै” 
यस्य यस्य हि या देवी कुछमार्गेण संस्थिता । 
तेन तेन च सा पूज्या बलिगस्धाचुळेपनेः ॥ 
नैचेद्येविविधेश्रेव पूजयेत्कुळमागेतः ॥ 
जिस-जिस कुल-मार्गमें जो-जो देवी हों, उनकी, बलि, 
गन्धानुढेपन तथा विधिपूर्वक विविध प्रकारके नेवेचद्वारा 
पूजा करना कौल्मार्ग है और उस मार्गम तत्पर रहने- 
यालोंके द्वारा सेविता देवी कौलमार्गसेविता कहलाती हैं । 
` सव्य, अपसव्य और मार्ग--ये तीन शब्द यथाक्रम 
उत्तरमार्ग, दक्षिणमार्ग और मध्यम- 
मार्गके वाचक हैं; इनमें रहनेवाली 
सव्यापसव्यमार्गस्था है । अथवा निदृत्ति- 
परायण पुरुषोंको प्राप्त होनेवाला देवयान--अचिः आदि 
मार्ग सव्य है, प्रवृत्तिपरायण पुरुषोंद्वारा प्राप्त करनेयोग्य 
पितृयाण--धूम्रादि मार्ग अपसव्य है तथा जो ध्ुयावस्थिति- 
झाली विष्णु-लोकपरायण मार्ग है वह मध्यममार्ग है । इस 
विषयका विशेष विस्तार विष्णुपुराणमें है । 
पञ्चमस्य सदाशिवस्य स्री पञ्चमी । 
प्चदेयार्मे पाँचये सदाशिवकी स्री पञ्चमी है । अथवा 
“पञ्चमी? शब्द वाराहीके अर्थमे भी रूढ 
है, ऐसा दक्षिणामू्तिसंहितामें लिखा है । 
अथवा-- 


सकारेघु पञ्चसस्यानन्दरूपत्वात्तद्र्पा वा। तथा च 
कल्पसूत्रम--- 

आनन्द ब्रह्मणो रूपं तञ्च देहे व्यवस्थितम्‌ । 

तस्याभिव्यक्षकाः पञ्च सकारास्तैरथाचेनम्‌ ॥ 

अतएव-- 

पञ्चसाना सानां मकाराणां समाहारः पञ्चमीति वा । 

उपयुक्त प्रमाणासे अनभिज्ञ पुरुष जैसे कौलमार्गको 


सब्यापसब्यमागे- 
स्या 


पञ्चमी । 
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निन्ध मानते हैं, बह वैसा नहीं है; बल्कि कुलपरम्परासे 
आये हुए मार्गके अनुसार जिस मार्गमे जगदम्बिकाके पूजन 
का विधान है वह परम विशुद्ध मार्ग कौलमार्ग कहलाता दै, 
यह सिद्ध है। इस कौलमाग अथवा वाममार्गमे आनेवाले 
पञ्च 'म'कार--मद्य, मांस, मीन, मुद्रा और मैथुनके वाच्यार्थ 
शिष्ट पुरुषोको घृणा उत्पन्न करानेवाले जान पड़ते हैं; परन्तु 
थोड़ा विचार करनेपर जान पड़ेगा कि जिस कौलमार्गमे 
वेद-विरुद्ध निन्य आचारका लेशमात्र भी नहीं है, उसमें 
स्थित पश्च 'म'कारोंका गहणीय विषय होना कैसे सम्भव 
हो सकता है १ पूज्यपाद प्रातःस्मरणीय तारानन्दतीर्थके 
संग्रहीत तन्त्र-तत्त्व-प्रकाश नामके निबन्धमें इस विषयको 
सप्रमाण स्पष्ट किया गया है। यथा-- 


मदिरा 
नहास्थानसरोजपान्रलसिता मह्माण्डतृहतिम्रदा 
या छुत्रांशुकलासुधाविगलिता सा पानयोग्या सुरा । 
सा हाला पिबतासनथंफछदा श्रीदिष्यभावाश्रिता 
यामिस्वा सुनयः पराथंकुशछा निर्बाणयुक्तिं गताः ॥ 
अर्थोत्‌- 
भरी है जो सहस्रार पद्मरूपी भाजनमें, 
बनी है जो चंद्रकी कलासुधाके खसे । 
तोषदायिनी करे निलोकको अशोक ऐसी, 
पानयोग्य सुरा है छुड़ावे कारुखसे । 
है समथ व्यथै कर देनेमें अनर्थ-फळ, 
कही है उपासकॉने पेसी अनुभवसे । 
पूरे परा्थमें प्रवीण मुनिपुंगव सब, 
इनके प्रभावसे विमुक्त मये भवसे॥ 
माँस 
कामक्रोघसुळोममोहपशुकांदिछरवा विवेकासिना 
मांसं निविंषयं परात्मसुखदं खादन्ति तेषां बुधाः । 
ते विज्ञानपरा धरातछसुरास्ते पुण्यवन्तो नरा 
नाश्षीयास्पशुमांसमात्मविमतेहिंसापर _ सजनः 


अर्थात्‌ 
काम-ऋण-सोम-मोह आदि पशुवृंद हने, 
जैगेसे विवेकरूपी खड्गको चलायके | 


दको मां झरे, घमेबुद्धिको बढ़ादें, नेछ 
ह पादे जगदंबिका रिशायके । 


अवनीके अमर ते हैं उग्र पुण्यशाढी जन 

करें क्रिया ऐसी दोष-हिंसाको हटायके । 
पूरन प्रतीत है ना बनेंगे पतित कोऊ 

पंडित पृथिवीमें यह पशु-मांस खायके ॥ 

मीन 

अहङ्कारो दम्भो सदपिछुनतामस्सरहविषः 
षडेतान्मीनान्‌ वै विषयहरजारेन विधृतान्‌ । 
पचन्‌ सद्वियाऽञ्ञौ नियमितकृतिर्धीवरकृतिः 
सदा खादेस्सर्वा्ञ च जळचराणां तु पिशितम ॥ 


अर्थात्‌ 
बिषय-बिरागरूपी बागुरा बिछाइ दैके 
चीवर कतीकी पुनि कतिको अनुस्रै । 
द्वेष, मद, मान, दंभ, मत्सर, पैशुन्य आदि 
पीन मीनबुंद बिद्याबद्दिमें के घरै ॥ 
उनको फिर प्रेमसे पकादै और खांदे खूब, 
बुद्धिको बढ़वै, यर्मकेंकरसे ना डरै । 
जरूचरके आमिषकी तृष्णाको त्याग करि 
चमैममेवेत्ता पापयुक्त क्म ना करे ॥ 
मुद्रा 
आशातृष्णाजुगुप्साभयविशद्ष्णमानलज प्रकोप: 
ब्रह्माभावष्ट सुद्धा! परसुकृतिजनः पाच्यमानाः ससन्तात्‌ । 
नित्यं सम्भक्षयेत्तानवहि तमनसा दिव्यभावानुरागी 
योऽसौ ब्रह्मण्डभाण्डे पश्ुुहद तिविमुखो रुनतुल्यो महास्मा॥ 
अर्थात्‌-- 
आशा अस तृष्णा, मय, घृणा,मान;रजा,कोप, 
जुगुप्सा, ये मुद्रा अष्ट मारी कष्टकारी हैं । 
ब्रह्मरूप पावकर्मे आर्ठोको पकाय देवें 
तांत्रिक क्रियाकरापके जो अधिकारी हैं 0१ 
बार बार करिके अहार सार अर वाको 
- भूतरुमे दिव्य मावनाके जे बिहारी हैं । 
मुद्राप्रिय माननीय ऐसे महीमंडरमे 
स्व-पर-मेद-भाव-मित्त अपर पुरारी हैं ॥ 
मैथुन-- 


या घाडी सूक्ष्मरूपा परमपद्गता सेवनीया सुपुस्णा, 
सा कान्ताकिङ्गनाइा, न मनुजरमणी सुन्दरी वारयोषित्‌ । 
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कुयान्द्राकंयोगे युगपवनगते भैधुनं नैव योनौ भेद-मति भूलि मान भीतर भरिये खूब 
योगीन्द्रो विश्ववन्यः सुखमयभवने तां परिष्वज्य निस्यम्‌॥ बारंबार ये शशंकवदनीको भजिये। 
अथौत्‌-- बिइवबंद्य होनेकी बासना जगी है जो तो हक 
परपदको पहुँची है सूदमरूप नाडिका जो काबुल ग 
सुषुम्णा है नाम ताको सुंदरी समझिये । उपयुक्त रीतिसे पञ्च मकारके आध्यात्मिक रहस्यका 
चद्र-सू्यै योगमें उसीके साथ संग करि उद्घाटन कर उसके ऊपर लगे हुए कलङ्क-पङ्कका प्रक्षालन 
सुंदर सब भूषण ले दयामाको सजिये ॥ पूज्यपाद भीस्वामी तारानम्दतीर्थने किया है । इसी प्रकार 


* शालोंमे पञ्च मकारके और भी लक्षण मिलते दै, उनमेंसे, कुछ ये हैं-- 
सद-— 

“युदुक्तं परमं ब्रह्म निर्विकार निरक्षनम्‌ । तसिन्‌ प्रमदनज्ञानं तन्मयं परिकीर्तितम्‌ ॥? 
निर्विकार, निरक्षन परब्रह्मके विषयमें योगसाधनाद्वारा जो प्रमंदन-ज्ञान उत्पन्न होता दै, उसीको मद्य कहते हैं । 
मांस-- 

र “माशब्दाद्रसना या तदंझान्‌ रसनाभ्रिये । सदा यो मक्षयेदेवि स एव मांससाथकः ॥' 
हे रसनाप्रिये ! मा रसना-शब्दका नामान्तर है, वाक्य उसका अंश है । जो सदा-सर्वदा उस वाक्यको भक्षण करता है, 
अर्थात्‌ जो वाकू-संयमी मौनी योगी दै वद्दी वास्तवमें मांस-साधक दै | अथवा-- 
“मां सनोति हि यत्कर्म तन्मांसं परिकीतितम्‌ । न च कामप्रतीकं तु योगिभिर्मांसमुच्यते ॥' 
जो मनुष्य अपने समस्त सत्कमाको निष्कल परजह्ममें समर्पण कर देता दै, उस कर्मसमर्पणका नाम दी मांस दै । 
नये: 
“गंगायमुनयोमंध्ये - मत्स्यौ द्वौ चरतः सदा । तौ मत्स्यौ भक्षयेद्‌ यस्तु स भबेन्मत्यसा धक: ॥' 
गंगा-यमुनाके अन्दर सदा ह दो मत्स्य विचरण करते रहते हैं; जो मनुष्य उन दोनों मत्स्योंका भक्षण करता दै, उसका नाम 
मत्ससाधक दै। गंगा और यमुना झरीरस्थ श्डा और पिंगला नाड़ीका नाम है । और इनमें निरन्तर बहनेवाले श्रास-प्श्वास 
हो दो मत्स हें । जो ब्याक प्राणायामद्रारा इन श्वास-प्रश्‍वासको रोककर कुम्भक-करते हैं वे ही यथार्थ मत्ससाधक हैं । अथवा - 
“मत्समानं सर्वमूले सुखदुःखमिदं प्रिये । इति यत्सात्तिकं शानं तम्मत्स्यः परिकातित: ॥? 
सब दुःखोमें मेरी भांति सुख-दुःखमें समान होना चाहिये । यह सात्विक ज्ञान ही मत्स्य दै । 
मुद्रा. 
“सहस्रारे मह्दापम्र  कार्णिकासारितश्वरेत । आत्मा तत्रैव देवेशि केवळ: पारदोपमः ॥ 
सूर्येकोरिप्रतीकाशः चन्द्रकोटिसुशीतलः । अतीव कमनीयश्च मह्दाकुण्डकिनायुतः ॥ 
यस्य श्षानोदयस्तत्र मुद्रासाघक उच्यते 
हे देवेशि ! सहस्रदल महाप्ममें सुद्रित कर्णिकाके अन्दर पारदकी भाँति आत्माका निवास है । यद्यपि उसका तेज करोड़ों 
सर्योके समान है, परन्तु लिग्धतामें वह करोड़ों चन्द्र-तुल्य दै । यहद परम पदार्थ आतिशय मनोहर तथा कुण्डलिनी-शक्ति-समन्वित 
है। जिसके अन्तरमें यह ज्ञान उदय दो जाता दै, वही यथार्थ मुद्रासाधक है। अथवा--- 


सत्सङ्गेन भवेन्युक्तिरसत्सज्ञेथ॒ बन्धनम्‌ । असत्सज्ञमुद्रणं यत्त तन्युद्वी परिकीतिता॥?* 
सत्सङ्गसे युक्ति और कुसङ्गसे बन्धन होता दै । इस वातको समझकर कुसङ्गके त्याग करनेका नाम ही मुद्रा है। 


रेफस्तु ङुङकमामासकुण्डमध्ये व्यवस्थितः । मकारश्च विन्दुरूपः महायोनौ स्थितः प्रिये ॥ 
अकार्‌इंसमारुझ्क एकता च यद्रा अबेत्‌ । तदा जातो मद्दानन्दो ब्रह्मज्ञानं सुदुर्लभम्‌ ॥ 


% शक्ति अथवा सक्रिय ब्रह्म # 
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परमवन्दनीय, परमोपासक, विद्वःचक्रचूडामणि श्रीभास्कररायः 
ने भी अपने कोलोपनिषद्-भाष्य, वरिवस्थारहस्य आदि 
अन्थोर्मे इस विषयको श्रुति-स्म्ृति आदि ्रमाणोसे बहुत 


३-मातृवन्दना-- 

में जगजननी पराशक्तिकों हाथ जोड़कर प्रणाम करता 
हूँ, जो विश्वकी रचना और पालन करती है, तथा जो ब्रह्मसे 
अभिन्न दै । शक्ति ब्रहाकी सक्रिय अवस्था है। ब्रह्मकी 
क्रियाका नाम ही शक्ति है | जिस प्रकार उष्णता अमिसे 
सर्वथा अभिन्न है, उसी प्रकार शक्ति भी ब्रह्मसे अभिन्न है | 
२-शक्तिके व्यक्त रूप-- 


माया, महामाया, मूल-प्रकृति, अविद्या; विद्या; अव्यक्त, 
अव्याकृत, कुण्डलिनी, महेश्वरी, आदिशक्ति, आदिमाया, 
पराशक्ति, परमेश्वरी, जगदीश्वरी, तमस्‌, अज्ञान शक्ति’ के 
पर्यायवाची हैं । नवदुर्गा, काली; अष्टलक्ष्मी, नवशक्ति, 
देवी आदि एक 'पराशक्ति’ की दी अभिव्यक्तियाँ हैं । 
महालक्ष्मी, महासरखती और महाकाली शक्तिके तीन प्रधान 
व्यक्त स्वरूप हैं । राधा और रुक्मिणी लक्ष्मीके ही दूसरे रूप 
हैं और तारा तथा चण्डी देवीके रूप हैं | 


जिसे अंगरेजीमें १2६८९' कहते हैं वह व्याकृत 
अथवा व्यक्त 'प्रकृति' हैं । मूळ-प्रकृति अव्याकृत अथवा 
अव्यक्त दै । वही इस भेदरूप जगतूका बीज है । मूल-प्रकृति 
अथवा 'अव्यक्तः में जड तथा चेतन अभिन्नरूपमें रहते हैं । 
अव्यक्तके अन्दर चेतन-शक्ति अव्याकृतरूपमें रहती है | जव 
यह शरीरमें स्थित मूलाधारचक्रकी अधिष्ठात्री देवी बनती 
है, तब यदद 'डाकिनी'का रूप धारण कर लेती दै; खाधिष्ठान- 
चक्रमे यह 'राकिनी' बन जाती दे, मणिपूरकचक्रमे 
धलाकिनी? होकर रहती है, अनाइतमें “काकिनी? के 


रेफ़ कुंकुमवण कुण्डके शीतर रहता दै। मकार बिन्दुरुप मदायोनिमें रहता दै । अकाररूपी इंसका आश्रय ठेनेपर जब 


सुन्दर रीतिसे प्रतिपादित किया है | जिन्हें इस विषयमें 
विशेष जाननेकी इच्छा दो वे उपयुक्त ग्रन्थोंका 
परिशीलन करें | 


— SBA 
शक्ति अथवा सक्रिय ब्रह्म 


( लेखक--स्वामीजी औझिवानन्दजी सरस्वती ) 


रूपमै रहती है तथा विशुद्धचक्रमें “शाकिनी'का रूप 
घारण कर लेती है । 


३-प्रकृतिके परिणाम 


सत्त्व, रज और तमके द्वारा शक्ति अपना कार्यं करती 
है । इस स्थूल जगतूकी सष्टिके लिये आकाश, वावु, तेज; 
अप्‌ ( जल ) और पृथ्वी, ये पाँच तत्त्व अथवा पञ्च- 
महाभूत उसके साधन हैं। प्रथ्वी, जळ, अग्नि, वायु; 
आकाश, मन, बुद्धि और अहङ्कार मिलकर जड अथवा 
अपरा प्रकृति कहलाते हैं । यह निम्न श्रेणीकी दै, अपवित्र 
है, खराबी पैदा करनेवाली है और स्वयं संसारके लिये बन्धन- 
रूप है । परा-प्रकृति विशुद्ध दै । यह स्वयं आत्मा-रूप है; 
क्षेत्रज्ञ है । यही जीवनको धारण करनेवाली है | यह समस्त 
जगतूके अन्दर प्रवेशकर उसे धारण किये हुए है। इसे 
चैतन्य प्रकृति भी कहते हैं । 


शक्ति ही सब कुछ है | शक्तिके बिना इम न सोच 
सकते हैं, न बोल सकते हैं, न हिल-डुळ सकते हैं, न देख 
सकते हैं, न सुन सकते हैं, न स्पशं कर सकते हैं, न खाद 
छे सकते हैं, न जान सकते हैं और न समझ ही सकते हैं । 
हम शक्तिके विना न तो खड़े हो सकते हैं और न चल-फिर 
सकते हैं । फल, नाज, शाक, भाजी, चावल, दाळ, चीनी 
आदि सब शक्तिसे ही उत्पन्न होते हैं | इन्द्रिय और प्राण भी 
शक्तिके ही परिणाम हैं । विद्युत्‌-शक्ति; आकषण-शक्ति तथा 
चिन्तन-शाक्ति आदि सभी “शक्तिःके व्यक्त रूप हैं । 


उन दोनोंका एकत्व दो जाता दै तभी सुदुलेम जहाशानकी प्राप्ति होती है। जो सञ्जन ऐसा मैथुन करते हैं वे हो मेशन-सापक 


हें। अथवा-- 


व्कुल्कुण्डलिनी शक्तिः देहिनी देइथारिणी । तया शिवख संयोगो मैथुन परिकीत्तितम्‌॥' 


प्रत्येक देदीके देइमै कुलकुण्डडिनी शक्ति है । उसे शिवके साथ संयुक्त करनेका नाम हो मैथुन दै । 


४५८ 


* तामाविशक्ति शिरसा नमामि * 


४-रक्तिका दानिक तस्व 


समस्त विश्वके अन्दर रहनेवाली निर्विकार सत्ताका 
नाम शिव है। उनकी शक्तिके अनन्त रूप हैं, जिनमें 
प्रधान हैं चित्‌, आनन्द, इच्छा, ज्ञान और क्रियाशक्ति | 
तत्त्व छत्तीस माने गये हैं | जब शक्ति चिद्रूपर्मे अपना 
कार्यं करती है तो उस समय निविशेष ब्रह्म विशुद्ध अनुभव- 
रूप हो जाता है और इसीको 'शिव-तत्त्तः कहते है । 
आनन्द्‌-शक्तिके व्यापारसे जैसे ही जीवनका सञ्चार होता 
है येसे ही ब्रह्मकी दूसरी अवस्था हो जाती दै जिसे “शक्ति 
तत्त्व? कहते हैँ । अपने अभिप्रायको व्यक्त करनेकी इच्छासे 
ही तीसरी अवस्थाकी प्राप्ति होती है | इसके अनन्तर ब्रह्म- 
की ज्ञानावस्था होती है; यह है इरवर-तत्त्व, जिसमें जगत्‌को 
उत्पन्न करनेकी इच्छा और शक्ति रहती है | इससे आगेकी 
अवस्थामै ज्ञाता और शेयका भेद हो जाता है। यहाँसे 
क्रियाका प्रारम्भ होता है । यही शुद्ध विद्याकी अवस्था है । 
इस प्रकार ये पाँच अलौकिक तत्त्व शिवकी पञ्चधा शक्तिके 
अभिव्यक्त रूप हैं । 
शक्तिके उपासक इस जगतको छत्तीस तत्त्योंसे बना 
हुआ मानते हैं; जिस प्रकार सांख्य इसे केवळ पचीस 
तन्त्वोसे बना हुआ स्वीकार करता है । सांख्यके पुरुषके 
ऊपर ये पञ्च कञ्चुक अर्थात्‌ पाँच आवरण मानते हैं, 
जिनके नाम हैं-नियति, काल, राग, विद्या और कला । 
कलाके ऊपर माया, झुद्धविद्या, ईश्वर, सदाशिव, शक्ति 
और दिव हैं । इस प्रकार ये पच्चीस तत्त्वोंके अतिरिक्त ग्यारह 
तत्त्व और स्वीकार करते हैं । शिव-तत्त्व एक खतन्त्र तत्त्व 
है । सदाशिव) ईश्वर और शुद्धविद्या मिलकर विद्या-तत्त्व 
कहलाते हैं और मायासे लेकर नीचेके जो बत्तीस तत्त्व हैं, 
उन सबको मिलाकर आत्म-तत्त्य कहते हैं। ये ही विकासकी 
मिन्नमिन्न अवस्था हैं । माथा पहले सूक्ष्म तत्त्वाके रूपमें 
' प्रकट होती हे और इसके अनन्तर इसकी स्थूल पदाथोंमें 
अभिव्यक्ति होती है । कला, जो मायाका प्रथम विकार है; 
उन मर्लाका नाश करती है जो ज्ञानकी अमिव्यक्तिमें 
बाधक हैं और केके अनुसार उसकी अभिव्यक्तिमें सहायक 
होती है । विद्या नामक अगले तत्त्वके दारा आत्मा सुख- 
दुःखका अनुभव करता हे । विद्याके ही द्वारा क्रियाशील 
“ . आत्मा बुढिके व्यापारोंका निरीक्षण करता हे । इच्छाका 
` ही नाम माया है, जिसपर सारा अनुभव निर्भर करता है। 
.- काल अर्थात्‌ समय ही मिन्नमिन्न अनुभवोके अतीत, 
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वर्तमान और अनागतरूप भेदका नियामक है । नियति 
उस नियमित व्यवस्थाका नाम है जो भिन्न-भिन्न जीबाके 
शरीर, इन्द्रिय आदिकी मिन्नताकी नियामक दै । इन्हीं 
पॉर्चोसे पुरुष घिरा रहता है । 

शक्तिकी दो अवस्थाएँ होती है -गुण-साम्यावस्था 
और वैषम्यावस्था । पहली अवस्था यह है जिसमें तीनों 
गुण--सत्त्व, रज और तम साम्यावस्थामें स्थित रहते हैं । 
यह अवस्था प्रलय-कालमे होती है । उस समय असंख्य 
जीव अपने संस्कारों तथा अधिष्ठाताके साथ अव्यक्त 
अवस्थामें रहते हैं । अधिष्ठाताका अर्थ है कर्मकी अदृश्य 
शक्ति अथवा फलदायिनी शक्ति जो कर्मके अन्दर छिपी 
रहती है । 

प्रलयकी अवधि समाप्त होनेपर साम्यावस्थित शक्तिमें 
स्पन्द अथवा स्फूर्ति होती है और वह इसलिये कि तिरो- 
हित जीवोंको अपने-अपने कमाँका फल भोगनेकी इच्छा 
होती है । यही वेषम्यावस्था है। अब ब्रह्म सृष्टिको उत्पन्न 
करनेके लिये बाध्य हो जाते हैं। उनके सङ्कस्पमात्रसे 
सृष्टि उत्पन्न हो जाती है । साम्यावस्थामें रजोगुण शुद्ध और 
शान्त रहता हे । विकास अथवा सुष्टिके समय वह अशुद्ध 
एवं क्षुब्ध हो जाता दै । सुष्टिके समय जब आदिशक्तिके 
अन्दर क्षोम होता है तो तीनों गुण--सत्त्, रज और तम 
व्यक्त हो जाते हैं । सत्त्वगुणप्रधान चैतन्यका नाम विष्णु दै 
जो ब्रह्मकी संरक्षिका शक्ति है । रजोगुणप्रधान चैतन्य 
ब्रह्मा है, जो ब्रह्मकी उत्पादिका शक्ति है । तमोगुणप्रधान 
चैतन्य शिव है जो ब्रह्मकी पुनर्निमाण करनेवाली अथवा 
संहारिका शक्ति दै । 
५-साधकोंके आवदयक गुण-- 

साधकके लिये यह आवश्यक है कि वह दक्ष हो, जितेन्द्रिय 
हो, सर्वहिंसाविनिर्मुक्त हो, समस्त प्राणियोंके हितमें रत हो, 
शुचि और आस्तिक हो, ब्रह्मनिष्ठ अर्थात्‌ ब्रह्ममें विश्वास 
करनेवाला हो, ब्रझवादी हो और ब्रह्मपरायण हो । 
६-साधना-- 

साधना वह हे जिससे सिद्धि अर्थात्‌ अभीष्ट फलकी 
प्राप्ति हो । यह शक्ति अथवा ईश्वरकी प्रातिका साधन 
है । साधना और अभ्यास पर्यायवाची शब्द हैं । 
साधक वह है जो साधना अथवा अभ्यास करता है। 
साध्य वह दै जो साधनाद्वारा प्रात हो । सिद्धिका” 


ॐ शक्ति अथवा सक्रिय ब्रह्म # 
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अर्थ है शक्ति अथवा पूर्णता ! साधनाका क्रम तत्रतक चलता 
रहना चाहिये जबतक साधक सिद्ध न हो जाय | साधना 
शब्द 'साधू' ( पिधू+णिच्‌) घातुसे बना है जिसका अर्थ है 
प्रयत्न करना, अभ्यास करना । साधककी योग्यता, स्वभाव, 
रुचि, शान तथा विकासके मेदसे ही साधनामें भेद होता 
है । अधिकारी शब्दका अर्थ है “योग्य व्यक्ति |” अधिकारी 
पुरुषकी प्रकृतिके अनुसार ही साधनामें अन्तर पड़ता है । 


साधकके चतुर्विध भावके अनुसार भी साधनाके 
चार भेद होते हैं। सर्वोपरि भाव ब्रह्मभाव है, जिसमें साधक 
यह भावना करता है कि सब कुछ ब्रह्म ही है (सर्व खहिवदं 
रहम) और जीवात्मा परह परमात्मासे अभिन्न है । इसे 
अद्देतमाव भी कहते हैं। इसके उपरान्त ऊँची श्रेणीके 
भक्तों और योगियोंका ध्यान-भाव आता है, जिसमें भक्त 
अथवा योगी अपने हृदय तथा शरीरके भिन्न-भिन्न चक्रॉमें 
अपने इष्टदेवका ध्यान करता है । इससे नीचेंका भाव बह 
है जिसमें केवल जप, प्रार्थना और खोत्र-पाठसे सम्बन्ध रहता 
है | अधमश्रेणीका भाव वह है जिसका बाह्य पूजासे ही सम्बन्ध 
है । जगदम्बाके पूजनमें जिन सामश्रियोंका प्रयोग होता है 
उन्हें उपचार! कहते हैं | इनकी संख्या साधारणतया 
सोलह होती है-। वे इस प्रकार दै ( १) आसन 
( मूतिको विठाना ), ( २ स्वागत, ( ३ ) पाद्य ( चरण 
घोनेके लिये जळ ), ( ४ ) अध्य (हाथ धोनेके लिये जल), 
(५) और (६) आचमन ( पीने तथा मुँह धोनेके 
लिये जळ दो वार दिया जाता है), (७) मधुपर्क 
( शहद; घृत, दूध और दही ), ( ८ ) स्नान ( स्नानके 
लिये जल ), ( ९ ) वसन ( बन्न), ( १०) आमरण 
(गहने ), (११) गन्ध ( सुगन्धित द्रव्य ), (१२) 
पुष्प, ( १३ ) भूप, ( १४) दीप ( प्रकाश ) ( १५) 
नेवेद्य ( भोजन ) और ( १६ ) वन्दन अर्थात्‌ नमस्कारकी 
क्रिया अथवा प्रार्थना | यह बाह्य पूजा दै । इससे ऊँची 
मानसिक अथवा आन्तरिक पूजा है। इसमें कोई स्थूल 
पदार्थ पूजामें नहीं चढ़ाया जाता, पूज्ाके उपकरणोकी 
केवळ कल्पना की जाती है । माता शक्तिके चरणोमें 
सत्कमोंके पुष्प भी चढाये जा सकते हैं | शक्तिकी उपासना 
ब्रक्षकी उपासना है । राधाकी पूजा कृष्णकी पूजा है| 
लक्ष्मीकी पूजा इरिकी पूजा दै । कालीको पूजा शिवकी 
पूजा है। कारण यह है कि शक्ति शक्तिमानसे भिन्न नहीं 
है । माताकी पूजासे ज्ञान होता दै । उनकी अनुकम्पासे 
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ज्ञानका स्वयं उदय होता दे । आगे चलकर तो साधनाका 

सूत्र ये खयं अपने हाथमें ले लेती दै और तब आध्यात्मिक 

उन्नति बहुत शीघ्रतासे होने लगती है । उम्नतिकी गति 

(चाल ) मन्दसे तीव्रतर हो जाती दै । परमहंस श्रीराम-' 
कृष्णदेवने माता कालीकी उपासनासे ही ज्ञान प्राप्त किया। 

भक्त रामप्रसादको कालीके साक्षात्‌ दन हुए थे । 

आँध्र-देशके योगी वेमन्ना भगवती कालीकी ही कृपासे बहुत 

बड़े योगी हो गये और उन्होंने बहुत-सी सिद्धियाँ प्रात कीं। 

७-जपके मन्त्र 

हम यहाँ जपके लिये कुछ मन्त्र देते हैं | यदि हम 
भावपूर्येक) एकाग्रचित्तसे, भक्तिसदित और शुद्ध दयसे 
इनका जाप करे तो हमें उस-उस मन्त्रके देवताका 
साक्षात्कार हो सकता है । 

(१ ) ॐ षं सरखत्ये नमः । 

(ऐं? सरखतीका बीजाक्षर है । बङ्ालमे इसका उच्चारण 
'ऐङके रूपमें होता है और मद्रासमें 'ऐम!के रूपमे । यदि 
कोई इस मन्त्रका एकान्त भ्रद्धा, विश्वास एवं भक्तिसे और 
शुद्ध हृदयसे पाँच लाख जप करे तो उसे संरखतीके दर्शन 
होंगे । सरखतीकी ऋृपासे यह ग्रगाढ़ पण्डित हो जायगा 
और वह सदा उसकी जिह्वापर वास करेंगी । 

(२) ॐ क्रों कालिकायै नमः। 

“क्री! माता कालीका बीजाक्षर हैं । यदि चित्त एकाग्र 
करके और पवित्रताक़े साथ इस मन्त्रका पाँच लाख जप 
किया जाय तो माता कालीके प्रत्यक्ष दशन होंगे । 

(३) ॐ एं हीं छी चामुण्डायै दिे। 

यह भगवती ( देवी ) का परम प्रसिद्ध मन्त्र है । 
चण्डी अथवा दुर्गाससदातीमें यह मन्त्र दिया हुआ है । 
बज्ञालमें बहुत लोग इस मन्त्रका जाप करते हैं । इसका 
भी पाँच लाख जप करना चाहिये । 

( ४ ) ॐ हुं दुर्गाये नमः। 

(दु अथवा “दुम्‌? दुर्गाका बीजाक्षर है । इस सन्त्रका 
भी पाँच लाख जप करना चाहिये । 

(५ ) ॐ ह्वीं नमः। , 

(हीं? मायाःबीज है। यद तान्त्रिक प्रणव दै । जिस 
प्रकार “३ वेदान्तियोके लिये है टीक उसी प्रकार ताम्त्रिकों- 
के लिये 'हीं' है । 


ददरल 
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# सामादिशक्तिं शिरसा नमामि के 


भ 


८-एक भारी मूल- 


माँ कालीका वह अज्ञ उपासक जो उनकी प्रतिमाके आगे 


बकरे या मैंसेकी बलि चढाता है, बड़ी भारी भूल करता है। 
यह एक भयङ्कर, अक्षम्य एवं घोर पाप दै । माँ कभी अपने 
भक्तोसे इस प्रकारकी बलि नहीं चाहती । जीवके तामसिक 
अहङ्कारको ही मैंसेका रूप दिया गया है और मोहको ही 
बकरा कहा गया है । माता तो यह चाहती. हैँ कि. उसके 
भक्त उसके दर्शन पाने योग्य बननेके लिये अपने अन्तः- 
करणकी दूषित. जुत्तियो--अहङ्कार तथा मोह-की बि 
चढा दें | कालीके भक्त यदि माताका प्रसाद एवं अनुग्रह 
चाहते हैं तो उन्हें अभी, इसी क्षण, इस प्रकारके अमानुषिक 
कृत्यको बन्द कर देना चाहिये । बहुत-से लोग तो माताको 
प्रसन्न करनेके उद्देद्यसे नहीं, अपितु सुखादु मांसके द्वारा 
अपनी रसनेन्द्रियको तृस करनेके लिये ही ऐसा करते हैं । 
जो व्यक्ति हिंसा करता है उसे माताके दिव्य दर्शन पानेकी 
कमी आशा नहीं करनी चाहिये | 


०--दृष्टिकोणका परिवतेन- 


शाक्त अर्थात्‌ शक्तिका उपासक अपने प्रत्येक मनुष्योचित 
कर्मको यज्ञ और पूजाका एक पवित्र कार्य बना देता दै । 
खाते-पीते, उठते-बेठते अथवा अन्य किसी शारीरिक 
क्रियाको करते समय यह यह कहता ही नहीं, अपितु मानता 
और विश्वास करता है कि उसके द्वारा तथा उसके अन्दर शक्ति 
ही सब कुछ करा रही है । वह अपने जीवन तथा उसकी 


प्रत्येक क्रियाको इस रूपमे देखता है मानो प्रकृतिमे जो 
ईश्वरकी क्रिया हो रही है उसीका यह भी एक अङ्ग है-- 
शक्ति ही यहाँ मनुष्यके रूपमे व्यक्त होकर अपना कार्य कर 
रही है। यह अपने हृदयकी धड़कनमें समष्टि-जीवनके 
स्पन्दनका अनुभव करता है। इस प्रकारकी भावनासे 
प्रेरित होकर कर्म करनेसे अधम-से-अधम शारीरिक व्यापार 
विश्वके व्यापारका एक पवित्र अङ्ग बन जाता है । उसका 
शरीर शक्तिरूप बन जाता है। उस शरीरकी आवश्यकताएँ 
ही शक्तिकी आवश्यकताएँ हो जाती हैं और उस शरीरके 
द्वारा मनुष्य जो कुछ भोग भोगता है, वह शक्ति ही भोगती 
है । वह जो कुछ देखता है और करता दै, उसमें माका. 
ही हाथ रहता है । यही प्रेम करती है, यही कार्य करती 
है--उसकी आँखें और हाथ माँकी ही आँखें और हाथ 
हैं । यहाँतक कि उसका सारा शरीर और उसकी समस्त 
क्रियाएँ माताकी ही अमिव्यक्ति हैं | इस प्रकार बननेकी 
योग्यता प्राप्त करो । इन्दियांको वशमें करो । सचे इदयसे 
माताके नामकी रटन लगाओ । उसके स्वरूपका ध्यान 
करों और सचिदानन्द, - आत्मानन्दका अनुभव करो । माँ 
तुम्हारे ऊपर अपने कृपा-पीयूषकी वर्षा कर तुम्हें निहाल 
कर देगी, कृतकृत्य कर देगी | केवळ उसपर पूर्ण विश्वास 
रक्खो । उसके पाद-पद्मोमें अपनेको अर्पित कर दो । वह 
तुम्हें अमृतत्व ओर शाइबत शान्ति प्रदान करेगी । 


हरिः ॐ/ तत्सत्‌ । 


शक्ति-स्तवन 
जै शुन खानि सुमातु, जैति कर बीना-धारिंनि। 
जै कमळासनि देवि, जैति जै जे सुखकारिनि॥ 
जळ खळ भल दल हरनि, जैति जै जै इरिवादिनि। 
जै जै सुखमागार, सदा भक्तन हित दादिनि॥ 
जै मद्दाशक्ति जग-भरनि जै, जै जै कारजु सुभ करनि। 
जै खड्ग-सूलबर धरनि जै, 'प्रेम' सरु संकटद्दरनि॥ 


--प्रेमनारायण त्रिपाठी (प्रेम? 


शक्तिका स्वरूप 


( लेखक--डा० श्रीविनयतोष भट्टाचाये, एंम०८०, पी-एच० डी० ) 


खक क्तिके वास्तविक स्वरूपके सम्बन्ध 
6 £ आजकल बहुत-से विचित्रविचित् 
है सिद्धान्त फैले हुए हैं । बहुत-से लोग 
#2 जो शक्ति-पूजाकी अवज्ञा करते हैं 
इसका एक हेतु यह भी प्रतीत 

छी होता है । जो स्थूल इष्टिके 
अतिरिक्त देखना नहीं जानते वे अवश्य ही शक्तिको उस 
तन्त्रका समानवाची मानेंगे जिसमें पञ्चमकारोका उपयोग 
खुळे रूपमें होता है | कुछ लोग इस प्रकारके हैं जो “शक्ति? 
की एक दानवी शक्तिके रूपमै भावना करते हैं और मिन्न- 
भिन्न देवताओको इसी शक्तिके स्वरूप मानते हैं | अतः 
उनके लिये तो शक्ति काली, तारा या छिन्नमस्ता इत्यादि 
देवताविशेषके अतिरिक्त कुछ रह नहीं जाती । इस 
सम्बन्धमें कम-से-कम इतनी बात अबस्य कही जा सकती है 
कि ये विचार अस्पष्ट, अविचारपूण एवं भ्रान्तिमूलक हैं । 
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भारतीय दशनमें शक्तिका स्वरूप बहुत ही दिव्य, 
बहुत ही उदात्त है। शक्ति ही विश्वका सुजन करती है, 
शक्ति ही उसका सञ्चालन करती है और शक्ति ही संहार 
करती है । शक्ति ही सुष्टिका आदिकारण है। शक्ति ही 
यह परमतत्त्व है जिससे इस मिथ्या जगतूकी उत्पत्ति हुई 
है । जड़ प्रकृतिके पूर्व भी शक्ति थी और शक्तिकी इच्छासे 
ही भौतिक जगतूकी सृष्टि हुई । इसलिये शाक्त-दरशनमें न 
तो ईश्वरवाद है, न देवी-देवता हैं और न हैं पञ्चमकार 
ही । यह तो विशुद्ध अद्वेतवाद है, जिसमें आत्माको प्रतिके 
परे माना गया है । वेदोंमे सूर्यको ही परमतत्त्व एवं सृष्टिका 
मूल-कारण माना गया है । शाक्तसिद्वान्त इसके बिल्कुल 
विपरीत पड़ता है। झाक्तागमके माननेवालौको विश्वध 
वेदवादी आस्तिकांने नासिक माना, इसमें एक यह भी 
हेतु हो सकता है । 

एक तान्त्रिक ग्रन्यमें उमानन्दनाथने “पराशक्ति' का 
निम्नलिखित शब्दोमें बहुत ही सुन्दर वर्णन किया है-- 

यस्याइष्टो नेव सूमण्डळांशो 

यस्यादासो विद्यते न क्षितीशः । 


यस्याज्ञातं नेव शास्रं किमन्यैः 
यस्याकारः सा परादाक्तिरेच ॥ 


पराशक्ति वह शक्ति है जिसके लिये संसारका कोई भी 
भाग अदृष्ट नहीं है । कोई ऐसा राजा नहीं जो उसका 
गुलाम न दो, कोई ऐसा शास्त्र नहीं जिसे वह न जानती हो | 


संस्कृतसाहित्यमें शक्तिके जितने सर्वश्रेष्ठ वर्णन मिलते 
हैं उनमेंसे यह भी एक है, यद्यपि यह मी अधूरा ही है। 
परन्तु इस पदसे इतना तो स्पष्ट है कि सष्टिके अणु-अणुरमे 
शक्ति व्यास हे-यह प्रभुत्वकी प्रतिमा हे और वह समस्त 
शान और विज्ञानको आदिखोत हे । शक्तिवाद सांख्यके 
द्वेतवांदसे निश्चय ही आगे बढ़ा हुआ है और बेदान्तके 
अद्वेतवादकी सीढ़ी है । सबसे अधिक मार्केकी बात तो 
यह हे कि इसके अन्दर “ईश्वर जगतूके परे है? और 
“जगत्‌ ही ईश्वर दै--इन दोनों सिद्धान्तोका बीजरूपसे 
निरूपण किया गया है । 


शक्तिका यह सिद्धान्त आगम-सम्प्रदायकी आधारःभित्ति 
है। कुछ विद्वानोंका यह मत है कि तन्त्रवादका आधार शिव 
और शक्तिका द्वेत ही दै और वह सांख्यके पुरुष-प्रकृतिसे 
भिन्न नहीं है । परन्तु ऐसा कहना टीक नहीं दै । 'शक्ति- 
सङ्गमतन्त्र', जिसमें शक्तिका निरूपण अन्य तन्त्रोकी अपेक्षा 
एक विलक्षण ढंगसे किया गया है, शक्तिको शिवसे भी 
परे मानता है, अथवा दूसरे शब्दोर्मे शक्तिको शिवकी मी 
जननी मानता है-- ` 


तं विलोक्य महेशानि स॒धूयुत्पादनकारणात्‌। 

आदिनाथं मानसिकं स्वभर्तारं प्रकल्पयेत्‌ ॥ 

"है महेशानि ! यह ( अपना रूप ) देखकर उस शक्ति- 
ने अपने पति आदिनाथको जगतूकी सुष्टिके लिये अपने 
मनसे उत्पन्न किया ।' हिन्वू-तन्त्रोके अनुसार शक्ति अनम्त 
सष्टियोसे होती हुई सारे भूतोमें उतरती दै और ये सब भूत 
शक्तिके ही स्वरूप हैं | इसका अमिप्राय यह है कि प्रत्येक 
जीवके अन्दर ईश्वरीय. तेजका स्फुलिङ्ग रहता है। इस 
शक्तिवादको माननेसे शक्तिके प्रादुर्भाव एवं विकासके लिये 
अनन्त अवकाश निकल आता है। जीवको इस परम 
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शक्तिका दिया हुआ बल प्रास हे और इसी हेतु वह 
“जीवात्मा? कहलाता है और परमशक्ति, जो समस्त 
शाक्तियोका मूल-खोत है, 'परमात्मा' कहलाती हे । दोनोंकी 
जातिमें कोई भेद नहीं है। अन्तर केबल इतना ही है कि 
जीवात्मा परिच्छिन्न हे और पराशक्ति अपरिच्छिन्न' है । 
तन्त्रका सिद्धान्त यह है कि क्रमशः उन्नत होकर जीवात्मा 
अनन्तताको प्राप्त कर सकता है । जब वह पराशक्तिसे 
संयुक्त होकर उसीमें लीन हो जाता दै, उसीका नाम परम- 
गति अथवा मोक्ष दै । हिन्दू-तन्तरोके अनुसार इस स्थितिपर 
पहुँचनेके लिये कुछ साधनों और विधिपूर्यक. अनुष्ठानकी 
अपेक्षा होती दै, जिसका ज्ञान इस झाख्जके कुछ विशिष्ट 
ममंोंको ही होता है । 


बौद्ध-तन्त्रौमें भी यही सिद्धान्त मिळता है। हॉ,पारिभाषिक 
शब्द अलवत्ता मित्र हैं | बौद्ध-तन्त्रोंमि क्ति’ का स्थान'च्ून्य” 
ने ले लिया है । यह शून्य! यन्य, विज्ञान और महासुखका 
साकार रूप है | इसीसे सब कुछ उत्पन्न होता है और इसीमें 
समा जाता है । यहाँ जीवात्माको वोधिसत्त्वके नामसे निर्दिष्ट 
किया गया है । बोधिसत्त्वका अर्थ है-जिसका सत्त्व अर्थात्‌ 
मन बोधि अर्थात्‌ निःश्रेयसकी प्रासिके लिये तस्पर है । मोक्ष 
प्रात करनेके लिये बोधिसत्वकों कठोर संयम और अनेक 
प्रकारके मानसिक साधन करने पडते दे, जिनके द्वारा वह 
क्रमशः चरम मुक्ति-मोक्षके पथपर अग्रसर होता है । 
बौद्ध-तन्त्रोम भी परमञ्चन्यकी भावना 'नैरात्मा’ नामक 
देवताके रूपमें की गयी है जिसके आलिङ्गनके लिये मानों 
बोधिसत्त्व छलॉग मारता है और जिस प्रकार नमक जलमें 
घुल जाता है; ठीक उसी प्रकार बोधिसत्त्व और नैरात्मा 
आपसमै मिल जाते हैं--घुल-मिलकर एक हो जाते हैं और 
परमच्चन्यके अङ्ग बन जाते हैं । इससे यही वोध होता है 
कि बोधिसत्त्व और नैरात्माका द्वेत केवल देखने मात्रका है, 
वास्तविक नहीं है, और चऱ्यका सर्वोच्च ज्ञान प्रात होते 
ही यह देत मिट जाता दै । 


इस स्थितिमें मेरा यह पूर्ण विश्वास और दृढ़ धारणा 
है कि तन्त्र केवल वह विज्ञान है जो ऐसे साधनो और 
योगोका निर्देश करता है जिनके द्वारा मनोत्रलकी उन्नति 
की जा सकती हे । इन साधनों एवं प्रयोगोंका उद्देश्य, 
निःसन्देइ, जेसा कि पहले कहा जा चुका है, मोक्षकी प्राप्त 
है; परन्तु एक हो जन्ममें सब लोग इस स्थितिपर नहीं पहुँच 


' सकते, अभ्यास करते-करृते उनके अन्दर कुछ विशिष्ट 


शक्तियाँ जाणत हो जाती हैं, जिन्हें 'सिद्धि' कहते हैं । ये 
चिडियौँ कुछ अलौकिक शक्तियाँ हैं; जिनका प्रयोग वे ही 
कर सकते हैं जिन्होंने इन्हें प्रास किया है । अन्य कोई भी 
व्यक्ति इनका उपयोग नहीं कर सकता | पातज्ञलयोगसूत्र- 
ने अणिमा; गरिमा, लघिमा इत्यादि आठ सिद्धियाँ मानी 
हैं। परन्तु उसके पीछेके अन्थौने चौतीस सिद्धियाँ मानी हैं 
हिन्दू और बौद्ध-तन्त्रोंके भिन्न-भिन्न आगमोके द्वारा निर्दिष्ट 
विधि एवं साधनोंका अनुसरण करनेसे, इनमेंसे कुछ अथवा 
अधिक सिद्धियोंकों प्राप्त कर लेना सम्भव है । 
तन्त्रौंका यह दावा है कि जगत्के भौतिक साधनोंकी 
उन्नतिद्वारा जो कुछ सम्भव हो सकता है उसे एक ही 
व्यक्ति अपनी मानसिक शक्तिके विकासद्वारा सिद्ध कर सकता 
है । उदाहरणाथ, हम ओषधिके प्रयोगसे रोगोंको हटाते हैं। 
परन्तु एक सिद्ध पुरुष केवल इष्टिनिक्षेपसे अथवा स्पशमात्र- 
से या दूरसे मन्त्र पढ़कर या ऐसे ही कुछ सरल प्रयोगोंके 
द्वारा इस कार्यको कर सकता है । इतना ही नहीं, वह एक 
निम्न श्रेणीके जीवको किसी दूसरे मृत देहमें प्रवेश करा सकता 
है । इसके सिवा, हम किसी खास दूरीसे आगे देख नहीं 
सकते; परन्तु एक सिद्ध पुरुप जबर चाहे तभी बहुत दूरकी 
चीजोंकों देख सकता हे और उनका यथार्थरूपमें वर्णन 
भी कर सकता दै । वह अपने चित्तकों प्रसारितकर संसारके 
सुदूर भागमें होनेवाले वार्तालापको सुन सकता है। मानसिक 
साधनोंके सिद्ध हो जानेपर एक सिद्ध पुरुषकों जो सिद्धियाँ 
प्राप्त होती हैं उन्हींमेंसे कुछ सिद्धियोंका ऊपर उल्लेख किया 
गया है । 
तान्त्रिकोंकी दृष्टिमें यह पिण्ड-शरीर विश्व-ब्रह्माण्डका ही 
लघु रूप दै । उनका यह विश्वास है कि जो कुछ ब्ह्माण्डमें 
है वही पिण्डमे मी है। मानसिक शक्तिका बिकास: होते" 
होते पिण्ड और ब्रह्माण्डका अन्तर धीरे-धीरे कम होने 
लगता है और अन्तमें चलकर वे सर्वथा एकाकार हो जाते 
हैं। जो शक्तियाँ इस विश्व-ब्रझाण्डम हैं वे ही शक्तियाँ 
प्रच्छन्न अथवा अविकसितरूपमें इस सूक्ष्म जगतूमे भी 
विद्यमान हैं । प्राचीन युगके योगियोंने मानव-शरीरके 
न्दर इस छिपी हुई शक्तिको जगानेके लिये साधन और 
प्रयोग खोज निकाले और उन्होंने शक्तियोंके विकासकी 
ऐसी पक्रियाएँ बतायीं जिनको देखकर दुनिया दंग 
रह जाय । - 
योग और हठयोग मानसिक शक्तिके विकासके प्रधान 


के शक्तिका स्वरूप # 
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साधन हैं । हठयोगसे शरीरकी शुद्धि होती है और साधक- 
को कुण्डलिनी-शक्तिके जगानेमें सहायता मिलती है; और 
अष्टाज्ञयोगके साधनसे सिद्धिय परास होती हैं, जिनसे अन्तमे 
चलकर मुक्ति भी सुलभ हो जाती है। योगकी चरम अवस्थामै 
गाढु निद्रा अथवा सुषुसिकी-सी दशा हो जाती है और इसी 
स्थितिमें जीवात्मा और परांशक्तिका मिलन होता है | इस 
सम्मिलनके द्वारा जीवात्मा शक्तिके अट्ट मण्डारमेंसे शक्ति-- 
स्फूति सञ्चय करता है और स्वयं शक्तिमान्‌ हो जाता है । 
पराशक्ति ही समस्त शक्तियोंका मूल केन्द्र दै) आदिखोत 
है। अतः जीवात्मा उससे भली भाँति शक्ति ग्रहण कर सकता 
है, यदि वह उन प्राकृतिक नियमांको जान जाय जिनके 
द्वारा यह शक्ति ग्रहण की जाती है । सक्षेपर्मे, हम आजकल- 
के वैज्ञानिक आविष्कारांकी भाषामें यह कह सकते हैं कि 
पराशक्ति एक महान्‌ रेडियो-सञ्चालक है और योगी रेडियो- 
के संवाद ग्रहण करनेका एक स्टेशन है। 

योगकी शक्तियोंको अहण करनेका यह उदाहरण 
प्राकृतिक नियमोंके सवथा अनुकूल है । प्रकृति और 
आत्माके बीच सदेव आत्माका ही पलड़ा भारी रहता है । 
मृत पुरुषका शरीर, उसकी इन्द्रियों, मांसपेशियों और 
अस्थियोके सहित ज्यों-का-त्यों बना रहता है; परन्तु एक 
ऐसी वस्तु, जिसे हम देख नहीं पाते, उसे छोड़कर चली 
जाती है। उस वस्तुको हम देख नहीं सकते, छू नहीं 
सकते, नाप नहीं सकते; परन्तु जबतक यह शरीरमें रहती है 
तभीतक शरीर सचेष्ट रहता है और ठीक-टीक काम करने- 
योग्य होता है | इसीका नाम आत्मा है, इसीको जीवन- 
शक्ति या और किसी भी नामसे पुकार सकते हें | जिस 
जड पदार्थसे शरीरका सङ्घटन हुआ है, उससे आत्मा 
ऊँची वस्तु है; और आत्माकी विश्येषताकों इतिहासके जन्म- 
के पूर्वसे ही भारतवासी मानते आये हैं । भारतीयोंकी 
बुद्धिने सदा सत्यका अन्वेषण किया है अथवा वह उस 
वस्तुकी खोजमे रही है जिसके अन्दर कुछ खाभाविक 
विशेषता होती है । इसीलिये प्राचीन कालके ऋषि-महर्षियोंने 
जड प्रकृतिकी अपेक्षा आत्मापर अधिक ध्यान दिया है । 
शारीरिक क्षेत्रमै हम बहुत-से ऐसे व्यक्तियोंकों पाते हैं जो 
केवल शरीरकी उन्नति-व्यायाम आदिमें ही लगे रहकर 
आश्चर्यजनक शक्तियाँ प्राप्त कर लेते हैं, जो दूसरोकी पहुँचके 
बाहर हं । प्रो० राममूर्तिके लिये मोटी लोहेकी जज्जीरं तोड़ 
देना; चलती हुई मोटरगाडीको बलपूर्यक रोक रखना, 
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अपनी छातीपर हाथीको चढ़ाकर खड़ा रख लेना मामूली- 
सी बात है; परन्तु एक साधारण मनुष्यको यही बातें 
मनुष्यकी शक्तिके बाहर प्रतीत होंगी । यदि ऐसी आश्वयं- 
कारी क्रियाएँ एक पहलवानके द्वारा केवळ शारीरिक बल 
बढ़ाकर की जा सकती हैं; जो आत्माके सामने कुछ भी नहीं 
है, तो; जैसा कि हम ऊपर बता चुके हैं, इस शरीरकी अपेक्षा 
अनन्तगुने अधिक बलशाली आत्माकी शक्तिसे क्या नहीं 
हो सकवा, यदि हम आत्माकी शक्तिको जाणत करें ? 
शक्तिको बढानेका एक और भी उत्तम साधन है और 
यह है वाणींदारा अथवा मन-ही-मन मन्त्रोंका उच्चारण 
करना । आजकल नयी रोशनीके लोग मन्त्रांको व्यर्थका 
ढकोसला कहकर टाल देते हैं । परन्तु हमें यह देखना है 
कि मन्त्रशक्तिको हम वैज्ञानिक ढंगसे समझा सकते हैं 
या नहीं | इस बातको माननेमें किसीकों आपत्ति नहीं 
होगी कि शब्दोंमें एक शक्ति रहती है । इस शक्तिका 
तारतम्य उच्चारण करनेवाले व्यक्तिके व्यक्तित्वपर निर्मर 
है । उदादरणके लिये राजाके शब्दमें आज्ञा मनवा लेनेकी 
शक्ति होती है | जब कोई अफसर यह सुनता है कि वह 
बर्खास्त हों गया तो उसका हृदय बेठ जाता है। एक 
अच्छा वक्ता जनताको |उभाड़ सकता है। इस प्रकार 
हम देखते हैं कि शब्दोंमें वह शक्ति हे जिसके दारा आज्ञा- 
पालन करवायां जा सकता है, निरुत्साह अथवा उत्तेजित 
करवाया जा सकता हे । दाब्दोसे उनके उच्चारणके साथः 
ही-साथ यह शक्ति प्रकट होती है | यही प्राकृतिक नियम 
मन्त्रशात्रमे भी लागू हे । जत्र मन्त्रीका उच्चारण किया 
जाता है तो वायुमें एक कम्पन और स्पन्दन उत्पन्न होता 
है, जिसका प्रभाव भला अथवा बुरा होता है) ठोक उसी 
प्रकार जैसे रेडियो-ट्रांसमिटरसे ऐसे स्पन्दन उत्पन्न होते हैं 
जिनका परिणाम सुननेयालॉपर सुखदायक अथवा दुःख- 
दायक होता है, मन्त्रशास्रवेत्ताऔने भी सुदीर्घ अनुभव 
और परीक्षाके अनन्तर कुछ ऐसे शब्दोंका अथवा कुछ 
ऐसे शब्द-समूहोंका आविष्कार किया है जिन्हें 'बीजमन्त्र' 
कहते हैं--'हृदयमन्त्र” अथवा 'मालामन्त्र' कहते हैं, और 
जो भला अथवा बुरा प्रभाव प्रकट करनेमें बड़े उपयोगी 
होते हे । मन्त्रका प्रभाव उसे किसी निश्चित संख्यातक 
उच्चारण करनेसे ही प्रास होता है । हॉ, इस बातकी 
आवश्यकता होती है कि मन पूणरूपसे मन्त्रके अक्षरोपर 
एकाग्र रहे, तीन रहे । तन्त्रके अन्थौम वाक ( याणी ) 
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को 'वागवज़' अथवा “अमर वाक्‌? कहा गया है, जिसका 
कभी नाश नहीं होता । कुछ मातृकातन्त्रौका तो यहोतक 
कहना है कि सष्टिके आदिमे वर्णोंकी ही उप्पत्ति हुई और 
इन वर्णोसे ही चराचर जगत्‌की रचना हुई । प्रत्येक शब्द, 
जिसका उच्चारण होता है, कुछ प्रभाव्न उत्पन्न करता है, 
चाहे वह भला हो अथवा बुरा; और योगीको ऐसे शब्दोके 
उच्चारणमें, जिनका प्रभाव बुरा हो सकता है सदेव अत्यधिक 
सतक रहनेकी आवश्यकता है | 

इस छेखमें हमने शक्तिके खरूपके सम्बन्थमें कुछ 
विचार संग्रह करनेकी चेष्टा की है तथा यह दिखलानेका 
प्रयत्न किया है कि मनुष्य अपनी मानसिक शक्तिका 


विकास करके क्या-क्या कर सकता है; परन्तु साथ ही हम 
यह भी बतळा देना चाहते हैँ कि तान्त्रिकका व्यवसाय ही 
ऐसी साधना करना है जिसके लिये आजीवन अथक 
प्रयत्न करनेंकी अपेक्षा है । यह मनबहठावकी वस्तु नहीं 
हे । इसके ल्यि तो आवश्यकता है सुदृढ़, पवित्र और 
खस्थ शरीरकी और साथ-ही-साथ शद्ध और खस्थ चित्त- 
की । यह विचित्र-सा तो अवश्य मालूम होता है, परन्तु है 
यह संच, कि योग और हठयोग क्षीणकाय रुग्ण पुरुषोंके 
लिये कदापि नहीं दै, क्‍योंकि वे उस ज्ञानके अधिकारी 
नहीं हो सकते जिससे रहस्यमयी शक्तिकी उपलब्धि हो 
सकती है । 


वेद, चण्डी और गीतामें शक्ति-तत्त 


(लेखक--औनलिनोमोहन सान्याल, एम० ८० , “साषा-तत्त्त-रत्र” ) 


प्राचीन कालमें अम्भृण नामक एक ऋषि थे । उनकी 
' वाक्‌ नामकी एफ विदुषी कन्या थीं । इन कन्याने परमात्मा- 
के साथ अपनी सम्पूणं अभिन्नताकी उपलब्धि की थी, 
और इन्होने जो कुछ अनुभव किया था उसीको आठ 
मन्त्रोके द्वारा व्यक्त किया हे । वे आठ मन्त्र देवीसूक्तके 
नामसे प्रसिद्ध हैं, और वे ये हैं-- 


अहं रुद्रे भिव॑सुभिश्चराम्यहमादिस्यैरुत विश्वदेैः । अहं 
मित्रावरुणोभा बिमम्यहमिन्द्राग्नी अहमशिनोभा ॥१॥% 

“मैं ( सचिदानन्दसरूप आत्मा ) रुद्र, बसु, आदित्य 
तथा विश्वदेवोंके रूपमै विचरण करती हूँ । मित्र, वरुण, 
इन्द्र, अमि और अश्विनीकुमारद्वयको मैं ही धारण करती हूँ ।? 
देह और “मैं” एयक वस्तुएं हैं; किन्तु देह, प्राण, मन 
इत्यादिके साथ “भै” सुख-दुःख-सम्बन्धसे विशिष्ट है । 
देहादिके सुख-दुःखमें 'मे' सुख-दुः्खका अनुमवमात्र 
करता है; वस्तुतः 'में” सुख-दुःल-ञ्चन्य, देहादिज्व्य एक 
प्रथक्‌ यस्तु है| । यह 'मैं? अचिन्त्य, अव्यक्त, इन्द्रियागम्य 
क पढ्यादित्यान्‌ वसत्‌ रुद्रानाधरिनो मरतस्था। | 
(गीता ११॥६) 

 † अनादित्वान्नियुणत्वात्‌ परमात्मायमव्ययः । 

शरीरस्थोऽपि कोन्तेय न करोति न छिप्यते॥ 

यथा सवेगतं सौध्ष्म्यादाकाश नोपलिप्यते । 

` सवेत्राबस्थितो देढे तथात्मा नोपलिप्यते॥ 
(गीता । १३ । ३१-३२ ) 


है। क्या आप अपने अनुभवके द्वारा--तर्कके द्वारा 
कह सकते हैं कि आप कमी न थे! अतएव "मैं! सत्य 
बस्तु है । वह देह, सुख-दुःख इत्यादिकी नाई अनित्य 
वस्तु नहीं है । यह म? ही आत्मा है । आत्मा नित्य,# 
ज्ञानमय और आनन्दमय है । 


“मे? अर्थात्‌ आत्माके अतिरिक्त कोई वस्तु है ही नही 
यह एकादश रुद्रों, अष्ट वसुओ, द्वादश आदित्यो, विश्व 
देवोंके रूपमै तथा सूर्य, वरुण, इन्द्र, अभि एवं अश्विनी- 
कुमारौके रूपमें प्रकाशित होता है । उसके इन सब विशिष्ट 
भावोंमें प्रकाशित होते हुए भी, उसकी अपनी विशुद्ध 


अखण्ड चैतम्य-सत्तामें अणुमात्र भी विकार नहीं होता | 


# अविनाशि तु तद्विद्धि येन सर्वेमिदे ततम्‌। 
८ (गीता २। १७) 

नित्य: सर्वगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः ॥ 
- (गीता २। २४) 

† मत्तः परतरं नान्यत्‌ किज्निदर्ति धनञ्जय । - 

मयि सर्वमिदं प्रोतं सुन्ने मणिगणा इव ॥ 

रसोऽहमप्सु कोन्तेय प्रभासि शशिसूययोः । 

प्रणव: सवेदेषु शब्दः खे प्रौरुषं नृषु ॥ 
(गीता ७। ७-८ ) 

| अविभक्तं च भूतेषु विभक्तमिव च स्थितम्‌ । 

भूतभवे च तज्शेय ग्रसिष्णु प्रभाविष्ण च ॥ 
(गीता १३ । १६) 


# वेद, चण्डी और गीतामें शक्ति-तत्त्व # २६५ 
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आत्मा एक होते हुए भी नाना रूपें विराजित है । अतएव 
वह बहुभावोको धारण करनेवाला है । 

ग अहं सोममाहनसं बिभस्यंह स्वशारसुत पूषणं $ भगम्‌। 
अइ दधामि द्रविणं इविष्मते सुग्राव्ये यजमानाय सुन्वते ॥२॥ 

मैं शबुहन्ता सोमको, विश्वकर्माको, सूर्यको और 
( षडश्वयंशाली ) देवोंको धारण करती हूँ । जो (मनुष्य ) 
देवोके उद्देश्यसे प्रचुरद्दवियु'क्त सोमयागादिका अनुष्ठान 
करते हैं, उन यजमानोंका यज्ञफल मैं ही धारण करती हूँ।! 


मे जो एकमात्र चैतन्यस्रूप आत्मा हुँ समस्त कर्म- 
रूपमे, क्म-संस्कार-रूपमें तथा कमे-फल-रूपमें बिराज रही 
हूँ । इस मन्त्रका यही तात्पर्य है । छ. 
अहं राष्ट्री सङ्गमनी वसूनां चिकितुषी प्रथमा यक्ञि- 
थानाम्‌ । तां मा देवा व्यदधुः पुरुन्ना भूरिस्थात्रां सूर्या- 
चेशयन्तीस्‌ ॥ ३ ॥ 
मैं ( सृष्टि-स्थिति-प्रछयकारिणी ) जगदीश्वरी हूँ । मैं 
(गो, हिरण्यादि पार्थिव तथा ज्ञान-विद्यादि अपार्थिव ) 
धनको देनेवाली हूँ । मैं उस ज्ञानकी देनेवाळी हूँ जिससे जीव 
“मैं? के खरूपकी उपलब्धि कर सके- जो ज्ञान सब 
उपासनाओंका आदि है । इस प्रकारके 'में? ( आत्मा ) का 
देवतागण भजन करते हैं । मैं बहुमावोमें अवस्थित हूँ (मैं 
अनन्त मावोमें तथा अनन्त जीवोंमें प्रविष्ट हू ) । देवता- 
गण मेरे बहुमायोंकी उपासना करते हैं ।' 
सया सो अझसत्ति यो विपश्यति यः प्राणितिय इँ 
क पुण्यो गन्धः पृथिव्यां च तेजश्चास्मि विमावसौ । 
जीवनं सेभूतेषु तपश्चास्मि तपस्विषु ॥ 
बीजं मां सवभूतानां विद्धि पाये सनातनम्‌ । 


बुद्धिबुद्धिमतामारमे तेजस्तेजस्विनामहम्‌॥ 
(गीता ७ | ९-१० ) 

भोक्तारं यशतपसां ** **०*०००००००००००० | 
(गीता ५। २९ ) 

तय अहे कऋतुरइं यज्ञः खथाहमहमौषधम्‌। 

मन्त्रो 5हमहमेवाज्यमहम पिरहं हुतम्‌ ॥ 
(गीता ९। १६) 


गतिमर्ता प्रभुः साक्षी निवास: शरण सुहृत्‌ । 
प्रभव: प्रलय: स्थानं निधानं बीजमव्ययम्‌ ॥ 
(गीता ९। १८) 


ञ्दणोत्युक्तम्‌ । अमन्तवो मां त उपक्षियन्ति श्रुधि श्रुत् 
श्रद्धिवं ते वदासि ॥ ४॥ 

(जीय अन्नादि जो कुछ खाता है, जो कुछ देखता 
'है।# जिन शास-प्रश्वासादि क्रियाओके द्वारा जीवित 
रहता है और जो कुछ सुनता है) ये क्रियाएं भिरे? ही 
द्वारा निष्पन्न होती हैं । “मुझे जो नहीं मानते, वे संसारमै 
क्षीणता प्राप्त करते हैं । हे (श्रुत) सौम्य, श्रद्धासे सुनो; 
जो कुछ तुम्हें “मैं? कहती हूँ ।' 

जीव, देखो; तुम्हारे आहार-विहारादि सत्र सांसारिक 
कायाँमे[)श्वास-प्रश्वासादि क्रियाओंमें, चैतन्यके रूपमें--बो घके 
रूपमें--शानके रूपमें--अनुभूतिके रूपमे कौन प्रकाशित 
हो रहे हैं ! कहाँसे इन कमाँका स्फुरण हो रहा दै! कहाँ 
ये लीन हो रहे हैं ! सवं कर्मके नियन्ता कौन हे? उनके | 
अतिरिक्त और कोई नहीं, जो तुम्हारे सदा अनुभूत, अति 
प्रत्यक्ष ई--जिन्हें छोड़ तम सुहुतंमात्र भी नहीं रह सकते । 
वह दूर हैं यह खयाल करते हो, इसलिये वह दूर हैं; नहीं 
तो, वह अति निकट ही हैं | वही तुम्हारी “मैं? हैं । 
यह सत्य हैं--सर्वेन्द्रियाधिगम्य हैं । शरण लो उनके 
चरणोंकी । , 
अहइदसेव स्वयमिदं वदामि 

जुं देवेभिरुत माजुपेमिः । 
यं कामये तं तसुम्रं कृणोसि 

तं ब्रह्माणं तसर्षि त सुमेधास्‌॥ ५ ॥ 
“मै! स्वयं ही इन तत्त्वांका उपदेश देती हूँ और 
# यत्करोपि यदक्षासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ । 


(गीता ९ । २७) 
ओत्रं चक्कु: स्पर्शनं च रसनं घ्राणमेव च । 
अधिष्ठाय मनश्चायं विषयानुपसेवते ॥ 
(गीता १५ । ९) 
य खर: सर्वभूतानां दृदेशञेऽ्ेन तिष्ठति । 


आमयन्‌ सवेभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
(गीता १८ । ६१) 

य बहिरन्तश्च भूतानामचरं चरमेव च। 

सदमत्वात्तदविश्चेयं दूरस्यं चान्तिके च तत्‌ ॥ 
(गोता १३। १५) 

§ देपामेवानुकम्पाथे मदमशानजं तमः । 

नाशयाम्यात्ममानस्यो शानदीपेन भास्वता ॥ 
(गीता १०। ११) 


२६६ # तामादिशकि शिरसा नमामि # 
परनन 


देवो तथा मनुष्योंके द्वारा ये आहत होते हैं। मैं जिसे 
चाहती हूँ उसे उन्नत पद देती हूँ-उसे ( अध्यात्म- 
जीवनोपयोगी ) सुबुद्धिसम्पन्न करती हूँ, ( आत्मदर्शी ) 
ऋषि बनाती हूँ और ( जगत्‌-सुषटिस्थिति-प्रलूय-का यके 
उपयोगी ) ब्ह्माका पद देती हूँ । 
रपे? ही वेद्य है, ववे ही वेत्ता है, भः को छोड़कर 
(क का जाननेवाला कोई नहीं है, इसलिये कहा गया है-- 
१अहमेब खयं बदामि' | ब्रह्मा आदि उच्च पद पाकर भी 
पे का, अर्थात्‌ सत्य ( नित्यबस्तु) का अन्वेषण करते हँ। 
अहं रुद्रा भनुरातनोमि 
ब्रह्मद्विषे शरवे हन्तवा उ। 
अझै जनाय समदं छुणो- 
म्यहं ावाणृथिवी आ विवेश ॥ ६॥ 
हैं? बरह्मज्ञानःविरोधी विनाशयोग्य स्द्रको ( एकादश 
इन्दरियोको ) हनन करनेके लिये ( प्रणवरूप ) धनुमे 
(आत्मरूप) शरका सन्धान करती हूँ । ( इस प्रकार ) मैं 
मनुष्योंके लिये युद्ध करती हूँ #। और खर्ग एवं म्य 
लोकमें आविर्भूत ( प्रविष्ट) होती हूँ । 
पहले ही कहा गया है-मैं सुद्ररूपमें विराजित हूँ । 
यहाँ फिर उस रुद्रको हनन करनेके लिये "मैं! ही उद्यत 
हुई हूँ । मैं ही जीवोका बन्धन हूँ और मैं ही उस बन्धनको 
छिन्न करती हँ मैं ही सुक्तिकी देनेवाली हूँ । 
मन चाहता है कि संसारवासनामें आत्रद्ध रहे, किन्तु 
प्राण चाहते हैं भगवत्‌-चरणोमें सर्वस्व अर्पणकर चरितार्थ 
हो । इसी समय युद्धका सूत्रपात होता है--इसी समय 
देवासुर-संग्राम संघटित होता है । यह संग्राम "में? ही 
करती हूँ । सर्वत्र “मैं? ही सब कर्माकी नियन्त्री हूँ । 
शाञ्रोमे पाँच कोषका उल्लेख दै अन्नमय कोष, 
प्राणमय कोष, मनोमय कोष, विज्ञानमय कोष और 
आनन्दमय कोष । व्यष्टिरूपमें जीय इन कोषोंमें क्रमशः 
पहुँचता दै । उसका स्थूल-देह अन्नमय कोष है। आत्माका 
अन्नमय कोष है यह विराट ब्रह्माण्ड | उसका प्राणमय कोष 
हे सृष्टि स्थिति-क्रियाशक्ति । उसका मनोमय कोष है नाना 


% कालोऽसि लोवक्षयङ्कत्मवृद्धो 
छोकान्‌ समाहर्तुमिद्द प्रवृत्त: । 


(गीता ११। ३२) , 


भावमे व्यक्त होनेका सङ्कल्प । उसका विज्ञानमय कोष है 
यह ज्ञान जो बहुत्वके सङ्कल्पको धारण कर रहा है। उसका 
आनन्दमय कोष निरा आनन्दमय दै । यहीं जगतूका प्रीज 
अव्यक्तरूपमें रहता है । बिराट विज्ञानमय कोष ही खर्ग- 
लोक है। यदि जीव व्यष्टिविज्ञानमय कोषमें अवस्थान कर 
सके, तो वह अनायास खर्गलोककों प्रात्त कर सकता है। 
श्रीचण्डी-तत्त्व इस विज्ञानमय कोपकी साधना है | 


अहं सुवे पितरमस्य सून्‌ 

मस योनिरप्स्वन्तः समुद्रे । 
ततो वि तिष्ठे सुवनाजु विश्वो- 

ताम्‌' याँ वष्मंणोप स्पृशामि ॥ ७॥ 


झैँ जगत्‌-पिता ( दिरण्यगर्भ ) को प्रसव करती हूँ ।# 
इसके ऊपर आनन्दमय कोष-मध्यस्थ विज्ञानमय कोषमे मेरा 
कारण-शरीर अवस्थित है । मैं समग्र सुवनमें अनुप्रविष्ट 
होकर अवस्थित हूँ । वह सामने खर्गछोक है, उसे भी 
मैं अपने शरीरके द्वारा स्पर्श कर रही हूँ ।' 


जगत्‌-पिता हिरण्यगर्भ वह हैं जिनसे यह जीव-जगत्‌ 
उत्पन्न दै । वह परमात्माका मनोमय कोष वा समष्टि-मन हैं । 
ब्रह्माण्ड विराट्‌ मनकी कल्पनासे प्रसूत है | जीय-मनकी 
कल्पना. क्षणस्थायी होती हैं और दूसरोंके देखनेमें नहीं 
आरती । किन्तु मनोमय आत्माके सङ्कस्प दीर्घकालुस्थायी 
और सब जीयोके भोग्य होते हैं । इन विराट्‌ पुरुषका नाम 
हिरण्यगर्भ है, और यही जगतके पिता हैं । इन्हींको में, जो 
सञ्चिदानन्दस्वरूप आत्मा हूँ, प्रसव करती हूँ । संक्षेपमें-- 
मैं जगत्पिताकी भी जननी हूँ । योनिका अर्थ है कारण- 
शरीर । समुद्रका अर्थ है आनन्द्‌--धातु-प्रत्ययसे भी यही अर्थ 
निकलता है । सायणाचार्यने इस शब्दका अर्थ परमात्मा 
बताया है | परमात्मा और आनन्द एक ही वस्तु हैं। 
अपू-शब्दका अर्थ सायणमाष्यमें व्यपनशीला धीवृत्ति कहा 
गया है । धीद्ृत्ति है विज्ञानमय कोष । यद्यपि जीवका 
कारण-दारीर आनन्दमय कोष कदा जाता है, तथापि 
आनन्दमय कोष ही कारण नहीं, उसके भीतरका बिज्ञान 


ही यथार्थ कारण है । समग्र ब्रह्माण्ड ही मेरा अर्थात्‌ 


# मम योनिमेदृद्र्ध तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सवभूतानां ततो भवति भारत॥ 
(गीता १४। ३) 


* वेद, चण्डी और गीतामें शक्ति-ततत्व # २६७ 
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. सबिदानन्दका शरीर है। जो य्ुलोकको पहुँच सकते हैं, 
वे मेरा स्पर विशेषरूपसे अनुभव कर सकते हैं । 


अहमेच वात इव प्रवाम्यारभमाणा भुवनानि विश्वा । 
परो दिवा पर एना शथिच्येतावती महिमा सस्वभूव 0८) 


“जब मैं यायुके सच्या प्रवाहित होती हूँ, तभी इस 
समग्र भुवनकी सुष्टिका आरम्भ होता है । इन खर्ग तथा 
मत्यलोकके परे भी मैं विद्यमान हूँ । यही है मेरी महिमा ।' 


यायुकी नाई प्रवाहशीछाका अर्थ है क्रियाशक्तिविशिष्टा । 
गीतामें भी कहा गया हे--जिस प्रकारसे सवत्रगांमी तथा 
महान्‌ यायु आकाराम अवस्थित है, उसी प्रकारसे सर्वभूत 
आत्मामं अवस्थित हें ।# इसीलिये ब्रह्मजिज्ञासाके उत्तरमें 
ब्रह्मसूज्रमें कहा गया है--जिससे समस्त जगत्‌ उत्पन्न, 
जिसमें अवस्थित और जिसमें विलीन है, बही ब्रह्म है, वही 
आत्मा, वही "में? । † वही जगत्‌-प्रसवित्री, पालयित्री तथा 
संहन्त्री शक्ति-रूपा जननी “में? हे | जबतक यद्र विश्वमुवन 
विद्यमान दे, तबतक यद्र क्रिया-शक्ति-विशिष्टा रहेगी । 
निगुण-भावमें हो चाहे पुरुष-भावमें हो, जबतक उपासना 
चलती रहेगी तबतक आत्मा क्रियाशक्ति वा महामायाल्प- 
में अभिव्यक्त होता रहेगा । भूलोक तथा चुलोकके ऊपर 
भी "में! हे--वद्द अवस्था वाणी तथा मनके अगोचर है, 
बही जीवका गम्य तथा लक्ष्य है । नित्य-निरञ्जन खरूप- 
का अधिकारी होकर मैं” ( अर्थात्‌ “माँ? ) परिच्छिन्न जीव- 
जगतके आकारमें विराजित होता है यह विस्मयकर है-- 
यही यथाथ “मैं? की महिमा हे । 

उनके असीम स्नेह, सन्तानवत्सळता तथा अलौकिक 
माहात्म्यका परिचय माकण्डेयत्रहृषि-रचित“चण्डी'में विस्तार 
से दिया गया है । देवीसूक्त ही चण्डीका मौलिक उपा- 
दान है-चण्डी या देवीमाहात्म्य उसीका विश्लेषणमात्र 
है । देवीसूक्त वेदका अंश है । वैदिक मन्त्रवक्तागण, 
चाहे पुरुष हों, चाहे स्री; सव ऋषि हैं । वे मन्त्र-रचयिता 
नहीं थे--मन्त्र-द्रश थे । देवीसूक्त भ्रमप्रमाद-छून्य एक 
ऋषिका संवेदन है । 


# यथाकाशस्थितो नित्यं वायुः सर्वत्रगो महान्‌। 
तथा सर्वाणि भूतानि मत्स्थानीत्युपथारय ॥ 
(गी० ९६) 


गी जन्माचख यतः । (वे० सु० २ ) 
श० अं १०-- ` 


पाट लयर रुल ददरल दुद 


देवीसूक्तका प्रतिपाद्य है सबिदानन्दस्वरूप 
परमात्मा । चण्डी वा देवी-माहात्म्यमें यह परमात्मा ही 
महामायाके रूपमें उपाज्यानके आकारमें वर्णित हुए हैं। 
परमात्मा और महामाया अभिन्न हैं । जो मनुष्य साधक 
हैं, ब्रह्मविद्‌ हैं, आत्मज्ञ हैं, वे जानते हैं कि आत्मा तथा 
माया सर्वथा अभिन्न पदार्थ हैं । जवतक साधना है, 
जबतक देंह है, तवतक आत्मा माया-रूपमें ही अभिव्यक्त 
है । जव जीव परमात्माकी अवस्थाको पहुँचता है, तब 
न साध्य है, न साधना, न साधक, न शास्त्र, न चिन्ता, न 
भाषा । चिन्ता वा साधना जबतक भाषाकी सीमाके 
भीतर रहती है, तबतक आत्मा मायाके रूपमें प्रकट 
होता है । 


भै क्या हूँ १? यह ठीकसे जाननेका नाम है यथार्थ 
ज्ञान । जीवॉमें बहुत-से ऐसे हं जो अपना स्वरूप जाननेके 
छिये व्यग्र दे । अपने अर्थात्‌ आत्माके खरूपको जानने- 
की चेष्टाका नाम है साधना । देवीसूक्त इस धारणाको 
बद्धमूल करना चाहता है कि “मेरै अतिरिक्त कोई वस्तु 
नहीं है ।? अतएव देवतागण मुझे छोड़कर नहीं हैं। 
यदि केवल अन्य देवताओंकी ही उपासना की जाय, तो 
कं? या आस्माके प्रति दृष्टि नहीं रहती, और मुक्तिके प्रात 
दोनेमें बहुत बिलम्ब हो जाता है। 


आत्मा ही है भें”-माँ । “मैं” को पहचानना, 
आत्माका साक्षात्कार करना, “माको जानना'- भै 
तीनों एक ही बात हैं । देवीसूक्तमें “अहं? का जो तत्त्व 
प्रकाशित हुआ है, चण्डीमें वही महामायाके तत्त्वके आकारमें 
यर्णित हुआ है । देवीसूक्तकी “आत्‌-मा? चण्डीमें “मा” हें । 
चण्डीमे परमात्मा ही महामायाके रूपमे वर्णित हुए हैं, और 
परमात्मा और महामाया अभिन्न बताये गये हैं । देवी- 
सूक्तका मत शाङ्करके मतसे प्रायः मिलता है । 

त्रिविध कर्म-संस्कार वा यासना-त्रीज ही मुक्तिके वाधक 
हैं | सूक्ष्म विचारसे ये सत्व, रज तथा तमोगुणक्रे रूपमें 
परिचित हैं । चण्डीके प्रधान तीन अंशाम इन तीनों 
संस्कारोंसे परित्राण पानेके पथ एक-एक करके तीन चरितों- 
में दिखाये गये हैं-- 
(२) मधु-केटम-यधर्मे, 

(२) मद्दिपासुर-वधमें और 

(३) शुम्म-वधमें | 
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पहलेमें देवीने जगत्पालक विष्णुमगवानको योग- 
निद्रासे जाएतकर मधु-केटभ नामक असुरद्यको विनष्ट 
करनेमे सहायता की । 
दूसरेमें देवीने सब देवताओंकी सम्मिलित कतके 
रूपमे आविर्भूत होकर सिंहबाहिनीकी मूर्ति धारणकर महिष- 
रूपी महिषासुरका निधन किया । 
तीसरेमे देवीने जगद्धात्रीकी मूतिमें शम्म-निश्चम्म 
नामक दो भाइयांका संहार किया | 
इन आख्यानीके वक्ता हैं मेघस ऋषि, और ओता 
सुरथ राजा, जो सम्प्रति अपने राज्यसे निकाला गया या, 
और समाधि नामक एक वेश्य, जिसे सम्प्रति उसके स्री- 
पुत्रौने घरसे निकाल दिया था । देवी-माहात्म्यकी कथा 
सुननेके बाद उन दोनोंने ऋषिके आश्रमके समीप ठहरकर 
तीन वर्षतक देवीकी आराधना तथा तपश्चर्या की । अन्तमें 
दोनोंकों अपना-अपना अमीष्ट वर मिला--एक अपने हृत 
राज्यका पुनरुद्धार करनेमें समर्थ हुआ, दूसरेकों ब्रह्मज्ञान 
ग्रा्त हुआ । 
मधु-केटम-निघन है सत्य-प्रतिष्ठा,महिघासुर-वध चैतन्यः 
प्रतिष्ठा और शम्म-वघ आनन्द-प्रतिष्ठा । माँ हमारी 
सचिदानन्दखरूपा हैं । पहले माके अस्तित्वकी उपलब्धि 
होनी चाहिये । यही साधनाका प्रथम स्तर है | इस स्तरमें 
जीवमावका विनाश होता है आसक्तिका मूल छिन्न हो 
जाता है, भावी कर्मका बीज विनष्ट होता है । तब जीव 
आसक्तिञ्चन्य होकर कर्म करनेको प्रवृत्त होता है, जिससे 
उसके सञ्चित कर्म-बीजका नाश होता हे । महिषासुरवधके 
आज्यानमें सञ्चित कर्म-संस्कार-समूह ही असुरोके रूपमें 
वर्णित हुए हैं । मन, बुद्धि, इन्द्रियसमूहकी जो परमात्म- 
“मुखी गति वा परमात्मासे मिलनेका प्रयास है बही देव- 
शक्ति है; और उनकी विषयामिमुखी लालसा ही असुर 
था सुर-विरोधिनी शक्ति दै । 


ीमद्मगवङ्गीताके घोडश अध्यायमें सम्पदाओंका 
विभाग यो किया गया है--( १ ) देवताओंकी सम्पदाएँ 
हॅ--अभय, सत्त्वशुद्धि, आत्म-शान प्राप्त करनेकी निष्ठा, दान, 
इन्द्रियसंयम, यञ्च, वेदाध्ययन, तपस्या, सरलता, अहिंसा, 
सत्य; अक्रोध, त्याग, शान्ति, दया; अपैश्ुन, निलोभता; 
. मुदुता, लजा, धीरता, तेज, क्षमा, धृति, शौच, अद्रोह और 


निरमिमानिता। (२) असुर-सम्पद्‌ हैँ---भय, अशुद्धि, दम्म; 
दर्प, अभिमान, क्रोध, निष्ठुरता तथा अशान । 


प्रथम आख्यानमें सत्त्यगुणके बहिविकासरूपी संस्कारद्वय 
मधु-केटमके नामोंसे वर्णित हुए हैं । द्वितीय आख्यानमें 
रजोगुणके विकाससे उत्पन्न पूर्व जन्मोंके सञ्चित संस्कार 
असुरबृन्दके रूपमै वर्णित हुए हैं। जितनी कामना, वासना 
हैं और गीतोक्त दम्भ, दर्प अभिमान इत्यादि असुर-सम्पद्‌ 
इस रजोगुणकी स्थूल सम्पदाएँ हैं । दूसरी ओर रजोगुणके 
नाना अन्तर्मुखी विकास ही देवगण हैं । 'मुझे मैं नहीं जानता, 
अतएव अपने आपको अवश्य जानना चांहिये-इस भावसे 
उत्पन्न जो चेष्टा होती है वह रजोगुणप्रसूत है । इस 
वेष्टाके कारण धीरे-धीरे अपने आपको जानना सत्त्वगुण है, 
और अपने आपको जाननेके विषयमै निश्चेता है तमोगुण। 


शुम्भ-बधके आख्यानकी सहायतासे--शानमंय स्तरसे 
मुक्त होकर जीव किसप्रकार आनन्दमय स्तरको पहुँचता 
है, यह दिखाया गया है । 


जीव पहले इन तत्त्वोंकी हृदयङ्गम नहीं कर सकता | 
जब यह इनको जाननेके लिये व्यस्त होता है, तब उसके 
हृदयमें देवासुर-संग्रामका आरम्म होता है । तब उसे 
प्रत्यक्ष होता है कि माँ स्वयं समरक्षेत्रमे .अवतीणे होकर 
सुरविरोधी भावसमूहका विलोप कर रही हैं | यह चाहती 
हैं कि अपने प्रिय पुत्रको निरुपद्रव करें--अपने हृदयमें 
आबद्ध रक्खें; किन्तु मैं (पुत्र ) चाहता हूँ कि स्वतन्त्रतासे 
खेळू-कूदू और जगत्‌की धूल देहपर लगाकर जन्म-मृत्युके 
फन्देमे फेस जाऊं । क्या माँ यह देख सकती हैं ! इसी 
कारण माँ मेरे तीनों खेळघरोंको तोड़ देनेकी चेष्टा करती 
हैं । चण्डी-रूपभं माका आविर्भाव कदाचित्‌ .यही व्यक्त 
करता है । 


` चण्डीके आख्यानोंके द्वारा दो विभिन्न आधारोंकी 
अनुभूतियाँ हमारे सामने उपस्थित की गयी हैं--एक भौतिक 
जगतूकी, दूसरी चेतना-जगत्की । हमारे मनमें देवभाव 
तथा असुरमाब दोनों विद्यमान हैं--एक हमें निदृत्तिकी 
ओर ले जाता है तो दूसरा प्रइत्तिकी ओर खींचता है। 
मनुष्यके मनमै सुमति तथा कुमतिका इन्द्र सदा चलता 
रहता है । कभी सुमतिकी जय होती है, कभी कुमतिकी । 
चण्डीमे सुप्रद्नत्तियोंकी जय घोषित हुई है । क्रम-विकासके | 


# वेद, चण्डी और गीतामें शक्ति-तत्च # 
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मतके अनुसार दुष्ट लोग भी क्रमशः बहुजन्मोंके पीछे 
देवमावापन्न हो जायँगे । 


गीताका भो प्रतिपाद्य विषय है सञ्चिदानन्दस्वरूप 
परमात्मा । श्रीकृष्ण सच्चिदानन्दविग्रह हैं । जीवके उद्धार- 
के लिये असीम परमात्मा ससीम नररूपमें धराधाममें 
अवतीण हुए थे । उन्होंने युद्धमें प्रवृत्त करानेके लिये 
अजुंनको कुछ उपदेश दिये थे | वे ही गीताके उपादान 
हैं। मार्कण्डेय-चण्डी गीताकी परवती है।इसकी तथा 
गीताकी भाषा पौराणिक युगकी है । किन्तु देवीसूक्तकी 
भाषा वैदिक भाषा है। | 


सुण न रहनेसे कोई वस्तु जानी नहीं जाती । “वह 
जानी जाती है?-यही उसका एक गुण है । यदि परमात्मा 
ज्ञेय हों तो उनके गुण हैं, अर्थात्‌ वह सगुण हैं ? किन्तु 
निर्गुणवादीगण कहेंगे कि वह जेय नहीं हैं, इसलिये वह 
सगुण कहे जाते हैं । बरका निर्गुणत्य प्रतिपादन करना ही 
यद्यपि गीताका उद्देश्य है तथापि उस अन्थमै प्रायः सवत्र 
ही यह सगुण दिखाये गये हैं । गीताके त्रयोदश अध्यायमें 
कहा गया है कि वह निगुंण होते हुए भी ज्ञानके पालक 
हैं, सब स्थानोंमें ही उनके हाथ, पैर, आँख, मुँह, कान 
हैं-वह स्थावर तथा जङ्गम हैं; तथापि वह रूपहीन; सुक्ष्म 
तथा अविज्ञेय हैं ।# वह कर्म भी करते हैं-सजन, 
पालन तथा संहार करते हैं । कितने ही जीव उनके दातासे 
चूर्ण हो रहे हैं । अपने विराटू बदनमें यह समग्र भुवनको 
बार-बार ग्रास कर रहे हैं । यही वायु, यम, अमि, वरुण, 
सूर्य, चन्द्र इत्यादि हैं । उनका वीर्यं अनन्त है, विक्रम 
भी अनन्त । 


भगवद्गीताकी इढ्‌ मित्तिपर चण्डीका अपूर्व सौध 
` निर्मित हुआ है । चण्डीमें परमात्मा सगुण माँ हैं। 
सगुण ब्रह्म महामायाके रूपमें प्रकट हुए हृ । महामाया 
न तो अद्वैतवादीकी मायाके समान अलीक हैं और न 


# पदय मे पार्थ रूपाणि शतशोऽथ सहस्तश: । 


नानाविधानि दिव्यानि नानावर्णाकृतीनि च ॥ 
(गीता ११। ५ ) 
अनेकवक्त्रनयनमनेकाद्मुतदशनम्‌ । 
(गीता ११। १०) 
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बह सांख्यकी प्रकृतिके समान परमात्मासे भिन्न हैं । श्रीकृष्ण- 
ने अर्जुनको अपना विश्वरूप दिखाया था । यदि चण्डी- 
के शिक्षानुसार इसका विचार किया जाय, तो यह महा- 
मायाका ही विश्वरूप है। महामाया विश्वकी माता हैं | 


चण्डी तथा गीता दोनों अन्थोमें ही दुष्कृतांके विनाश- 
की आवइयकता दिखायी गयी है। एकमें भगवान्‌ 
अजुनको रणके लिये उत्साहित कर रहे दे, दूसरेमें माँ खयं 
रणमें प्रवृत्त हुई हैं । दुर्दान्त क्षत्रियसमाजके संहारके लिये 
ही भगवान्‌ कृष्णरूपमे घरातछपर अवतीण हुए ये। 
उनका स्थूल उद्देश्य यही था; किन्तु सूक्ष्मतासे देखनेसे 
यह मालूम होता है कि उस समय मनुष्यसमाजमें जिस 
असुर-मावका आधिक्य हुआ था, उसे जड़से नष्ट करना ही 
उनका यथार्थ अभिप्राय था । उनका और भी उद्देश्य 
था-जीव-हृदयमें जिस उच्छुङ्कलता तथा पाशविक भाव- 
की अत्यधिक वृद्धि होनेके कारण उस समयके समाजका 
घोर अनिष्ट हो रहा था, उसका आमूल संस्कार करना और 
ऐसा एक धर्म स्थापित करना जिससे लोग प्रदव्तिमें रहते 
हुए ही निवृत्तिके मागमें चल सकें। गीताकी प्रधान 
शिक्षा ही यह है--भगवानपर विश्वास रखते हुए तुम 
कामनाद्यन्य होकर काम करते जाओ, फलकी प्रत्याशा 
कभी मनमें न रखना । 

किन्तु चण्डीमें कदाचित्‌ सकाम घमेककी पोषकता की 
गयी है ऐसा अनुमान होता दै--कम-से-कम अर्गला- 
स्तोत्रमें । जीवमात्रकी ही कुछ-न-कुछ आकांक्षा रहती 
है । सरळ-ग्राण शिशु हैं हम--हमारी जो कुछ आवश्यकता 
होती है, वह हम मासे नहीं माँगंगे तो किससे माँगेंगे १ 
माँसे यदि किसी वस्तुकी आकांक्षा करते हों, तो पहले 
उन माँको ह ढ़ निकालना चाहिये । यह खोज ही असली 
बात है । खोजनेसे ही वह प्राप्त होंगी । 

# “रूप देहि जयं देहि यशो देहि द्वियो जहि।? 

अधिकारिभेदसे इन वाक्यौके अथे साधारण अथौसे भिन्न 
डहर सकते हैं, जैसे “माँ हमें तुम्हारा रूप देखने दा”, “माँ, 
मुझे इन्द्रिय-जय करनेका अधिकारी बनाओ”, “माँ, चित्त तथा 
इन्द्रिय-जय करनेकी शक्ति दो ।! और भो कुछ प्रार्थनाएँ है 
“देहि सौमाग्यमारोग्यम्‌?, "विभेद बलमुच्चकैः?) “भाया मनोरमां 
देहि मनोवृत्त्यनुसारिणीम |! 
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उपनिषदोंमें शक्ति-तत्त 
' (१) 
(केखक थी औधर मजूमदार, एम० ए० ) 


प्र ७ चीन कालके आत्मदर्शी महापुरुषोंने, 
७ जो अपनी सूक्ष्म अमोघ अन्त 

१७ अथवा अतीन्द्रिय शानके कारण 
=< ऋषि! कहलाते थे, इस तत्त्वका 
27 उद्घाटन किया कि बहामे अन्तनिहित 
१९ 99° ९९ शक्ति ही सृष्टिका आदिकारण है । 
उन छोगोौने 'ध्यानावस्थित होकर यह अनुभव किया कि 
ब्रह्यकी निजशक्ति ही, जो उसके स्वरूपमें प्रच्छन्नरूपसे 
विद्यमान है, कारण है। ब्रझ ही समस्त कारणोंका 
सञ्चालक है; जिसमें काळ और अहं भी सम्मिलित हैं? 
( श्वेताश्ववरोपनिषद्‌ १ । ३ ) यहाँ आलंकारिक ढंगसे 
गुण गुणीसे भिन्न कर दिया गया है और यह प्रत्यक्ष हो 
जायगा कि श्रृतिने अन्ततोगत्वा इस गुणशक्तिको गुणीसे 
अभिन्न माना है । यही. पराशक्ति है, यही अन्तरचेतना 
है और यही सूक्ष्म और कारण-शरीरकी सञ्चालिका है, 
यही आन्तरिक और बाह्य समस्त वस्तुओंको प्रकाश देने- 
बाळी है। इस शक्तिको.सगुण ब्रह्म और निगुण ब्रह्मसे सर्वथा 
अभिन्न माना गया है और इसका बहजचोपनिषद्‌में इस 
प्रकार वर्णन आता है--वह ( शक्ति ) स्थूल, क्ष्म और 
कारण-शरीरकी परमशोमा है; वह सत्‌, चित्‌, आनन्दकी 
लहरी है । वह भीतर-बाहर व्याप्त रहती हुई स्वयं 
प्रकाशित हो रही है ।' ( बहुबुचोपनिषद्‌ १-ख ) बह 
समस्त इश्य पदार्थाौके पीछे रहनेवाली वस्तु-सत्ता 
( प्रत्यकू-चिति ) है | “वह आत्मा है । उसके अतिरिक्त 
सभी कुछ असत्‌ और अनात्म है ।' ((बहब्चोपनिषद्‌ १-ख) 
“वह नित्य, निर्विकार, अद्वितीय परमात्माकी परम दिव्य 


चेतनाकी आदि अभिव्यक्ति है।! ( बद्दवृचोपनिषद्‌ १-ख ) 


१ ते ध्यानयोगानुगता अपइयन्‌ 
देहात्मशक्ति स्वगुणेनिरूढाम्‌ । 
य: कारणाने निखिलानि तानि 
कालात्मयुक्तान्यधितिष्ठत्येक: ॥ 
२ सञ्चिदानन्दलहरी महात्रिपुरसुन्दरी वहिरन्तरनुप्रविद्य 
स्वयमेकैव विभाति। 


३ सैवात्मा ततोऽऽन्यदसत्यमनात्मा। 
४ चिदाद्याद्वितौयत्रह्मसावित्रिः । 


श्रीमद्भगवद्गीता, जो समी उपनिषदोका सार है, यह 
घोषणा करती है कि 'आत्मा और मूलप्रकृति दोनों 
अनादि हैं और विकारशील दृश्य पदार्थों और गुणोंकी 
उत्पत्ति प्रकृतिसे होती है ।' ( गीता अध्याय १३।१९ )' 
गीताका यह भी कथन हैं कि “आत्मा प्रकृतिके दवारा प्रकृति- 
जन्य गुणौंको भोगता है और जिस गुणमें उसकी आसक्ति 
होगी उसीके अनुसार भला या बुरा जन्म उसका होगा ।? 
(गीता अ० १३ । २१ )' श्रीमद्धगवद्वीता यह भी 
घोषणा करती दै कि प्रकृतिका पुरुषसे भिन्न कोई स्वतन्त्र 
अस्तित्त्व नहीं दै । वह स्वयं पुरुषके अन्दर स्थित है, वह 
पुरुषकी ही प्रकृति है ओर इसी हेतु सदा आत्माके साथ 
रहती है । आत्माकी इस प्रकृतिके दो विभाग हे--अपरा 
और परा । पृथ्वी, जळ, अग्नि, वायु, आकाश, मन, 
बुद्धि और अहङ्कार, यह आत्माकी अष्टधा अपरा शक्ति है 
और इससे मिन्न दूसरी जीव-शक्ति आत्माकी पराशक्ति है, 
जो इस विइवको धारण करती है | (गीता ७ । ४-५) 
प्रकृतिके इन दो विभागोंमें पहला इन्द्रियगोचर तथा बाह्य दै 
और दूसरा है इर्द्रियातीत तथा बुद्धिगोचर | ये ही ब्रह्मके 
दो मुख्य रूप हैं, जिनके अन्दर सबका अन्तर्भाव हो जाता है । 

वस्तुतः ब्रह्मके दो रूप हैँ-जड़ और चेतन । जड़ असत्‌ 
है, परिवर्तनशील. है, विनाशशीळ है । चेतन सत्‌ है, वही 
ब्रह्म हैं, वही प्रकाश है । (मेत्र्वुपनिषद्‌ ५। ३) शाक्तोने 
परब्रह्म परमात्माके उपयुक्त दोनों रूपोंको एकत्रकर 


“शक्ति? के नामसे निर्दिष्ट किया हे । महर्षि बादरायणके 


१ प्रकृति पुरुषं चेव विद्धयनादी उभावपि । 
विकारांश्च युणांश्चैव विद्धि प्रकृतिसंभवान्‌॥ 

२ पुरुषः प्रकृतिस्थो दि भुङत्ते प्र कृतिजान्‌ गुणान्‌ । 
कारणं शुणसङ्गोऽस्य सदसद्योनिजन्मसु ॥ 

३ भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च । 
अहङ्कार इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्टया ॥ 
अपरेयमितस्त्वन्यां प्रकृति 'विद्धि मे पराम्‌ । 
जीवभूतां मद्दाबाहो ययेदं धार्यते जगत्‌ ॥ 

४ द्वे वाव ब्रह्मणो रूपे मूरत्तज्ञामूत्तेत्राथ यन्मूत्तं तदसत्यं; 
यदमूतं तत्सत्यं; तद्रक्ष, यद्रह्म तज्ज्योतिः । 


के उपनिषदांम शक्ति-तत्त्व क॑ 


vr oop TTT SSI कर क क कह की कट क कवक कक कक्कय्या 
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अहमसूजमें भी, जो उपनिषदोंकी एक समन्बयपूर्ण तथा 
समालोचनात्मक ब्याख्या है, हमें इसी सिद्धान्तकी 
ग्रतिष्वान मिळती है । महर्षि बादरायणने अपने 
अझसूत्रके दूसरे अध्यायके दूसरे पादमें सुष्टिके 
` कारण-सम्बन्धी भिन्न-भिन्न प्रचलित सिद्धान्तोंका विदलेषण 
किया है और ( १) जइ प्रकृति, (२) परमाणुओके संयोग, 
(३) माव और संस्कार, (४) शरीर और आत्माका अनादि 
संयोग, (५) निष्क्रियं आत्माका ग्रकृतिके साथ संयोग 
तथा (६) शक्तिकी आत्मासे सर्वथा स्वतन्त्र सत्ताका 
तकंके द्वारा खण्डन किया है | और अन्ततोगत्वा वे इस 
निणयपर पहुँचते हैं कि यदि इसके विपरीत यह स्वीकार 
कर लिया जाय कि चैतन्यादिविशिष्ट शक्ति ही सृष्टिका 
कारण है तो इस सिद्धान्तसे हमें कोई विरोध नहीं दै 
क्योकि उस स्थितिमें अझ और शक्ति एक ही हो जाते हैं। 
(ब्रह्मसूच २। २ । ४४) । वेदान्त यह भी स्वीकार 
करता है कि ब्रह्मके अन्दर शक्ति खमावसे ही मौजूद रहती 
है और विश्वकी उत्पत्ति उसी शक्तिसे होती है । 


` इस सर्वव्यापी, चिन्मय पराशक्तिकी--जों सगुण और 
निर्गुण, निराकार और साकार दोनों हैं, अथवा संक्षेपमें 
जिसे परब्रह्म परमात्माका पर्यायवाची शब्द कह सकते हैँ 
समस्त हिन्दू-जाति अनादि काळसे पूजा और ध्यान करती 
आ रही है। संसारके किसी भी भागमें प्रचलित किसी 
धर्मसे उपरिनिरूपित शाक्तिवादका कोई विरोध नहीं है । 
झाक्तलोग सभी धरमॉर्मे एक ही परम दिव्यशक्तिकी 
अभिव्यक्ति देखते हैं । वे इसी अनन्त पराश्चक्तिको ही 
विश्वका चेतन कारण समझते हैं और इस पराशक्तिको 
वेदान्तप्रतिपा्य ब्रह्मसे अभिन्न मानते हैं । उनके मतसे 
मोक्ष अथवा निरतिशय स्वतन्त्रता इस परमशक्तिके अथवा 
अपरिमेय आत्माके वास्तविक खरूपमै स्थित होनेका ही 
नाम है । और यह स्थिति सचे ज्ञान और सच्ची भक्तिके 
तुल्य अनुपातमें सम्मिश्रणसे ही प्राप्त हो सकती दै । सच्या 
ज्ञान सर्वव्यापक आत्माके वास्तविक स्वरूपका बोध करा देता 
है और सच्ची भक्ति अनन्य प्रेमको जगाती है, जिसका 
पर्यवसान अहङ्कारके सम्पूणं समपंणमें हो जाता है | 
तन्त्रोमे इस महाशक्तिको उपासनाका पूरा विकास हुआ 
हे, जिसका अन्तिम उद्देश्य वेदान्तका अद्वेतवाद ही है । 


इस दृष्टिसे 'कुलार्णबतन्त्र और 'महानिवाणतन्त्र” सबसे 


१ विश्ञानादिमावे वा तदमतिषेध: । 
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आगे बढ़े हुए हैं । परमात्मामे स्थित हो जाना ही सवोत्कृष्ट 
पूजा है; इसके बाद दूसरे नम्बरमें ध्यानकी प्रक्रिया आती 
है। सबसे निम्न श्रेणीकी पूजामें स्तुतिके कुछ पद गाये 
जाते हैं और प्रार्थनाके कुछ शब्द कहे जाते हैं और बाह्य- 
पूजाको तो अधमसे भी अधम कहा गया दै । (मद्दानिर्याणतन्त्र)' 


पुराणोंने भी शक्तिका बही रूप माना हे जो वेदान्तमें 
सगुण, निर्गुण--उभयात्मक अझका माना गया है । 
श्रीदेयीमागवतंमें जगजननी शाक्तिकी एक स्तुति दै जिससे 
यह बात स्पष्ट हो जायगी । वह इस प्रकार दै-- 


“जगतका नियन्त्रण करनेवाली) सुष्टिकी आदिभूत 
माता प्रकृति-देवीकी मैं सदा वन्दना करता हूँ; मैं पुनः 
कल्याणी; कामदा; सिद्धिदा और ज्ञानदाका अभिवादन 
करता हूँ । मैं तुम्हारी वन्दना करता हूँ जो सचिदानन्द- 
रूपिणी हो और जो विश्वको प्रकाश देनेवाली हो । मैं 
पञ्चकृत्योंका विधान करनेवाली भुवनेश्वरीकी बारबार 
वन्दना करता हूँ। में बारबार सर्वाधिष्ठात्री, कूटस्थाकी 
वन्दना करता हूँ । मैं पुनः सुष्टिकारिणीको नमस्कार 
करता हूँ । में हृदयकी अधिष्ठात्री, प्रकृतिकी अधिष्ठात्री 
देवीकी वन्दना करता हूँ। मैं तुम्हारे चरणोंमें वन्दना 
करता हुँ । तुम मुझे सम्पूर्ण ज्ञानकी ज्योति प्रदान करो । 
ओ झुमे ! ओ देवि! ओ सर्वार्थदे शिवे ! में तुम्हारी 
चन्दना करता हूँ ।' 

शाक्तमतके अनयायियौने टीक-टीक उपनिषदोंके 
अनुसार शाक्तितच्वका प्रतिपादन करके अनन्तरचर्ती 
धार्मिक साधकोके ज्ञान और साधनकी सुगमताके लिये 
चेदान्तकी सजनकारिणी चैतन्यशक्तिके सिद्धान्तकी ही 
पुष्टि की है। हाँ, इसमें केवळ अन्तर इतना ही है कि 


१ उत्तमो अह्मसद्धावा ध्यानभावस्तु मध्यमः । 


स्तुतिजपोऽधमो भावों बाझपूजाऽधमाधमा ॥ 
२ नमो देव्यै प्रयै च विधात्र्यै सततं नमः । 
कण्याण्यै कामदायै च विध्ये सिये नमो नमः ॥ 
सञ्चिदानन्दरूपिण्यै संसारारणये नमः । 
'पत्नकृत्यविधात्ये_ ते झुबनेइयै नमो नमः॥ 
सवाधिष्ठानरूपायै कूटस्थायै नमो नमः । 
अडेमात्रार्थमूतायै इछेखाय नमो नमः॥ 
नमो देवि मदाविये नमामि चरणो तव । 
सर्वश्ानप्रकाशं मे देहि सर्वार्थदे शिवे ॥ 


२७२ # तामादिशक्तिं शिरसा नमामि + 
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वेदान्तके 'परब्रह्मः को तन्त्रोमें 'पराशक्ति! कहने लगे। 
इस प्रकार अस्तर तो केवल पारिभाषिक शब्दोंमें ही रह 
गया; तत्त्वतः मूलमें तो सवेथा एकता ही है । मॉ 
कालीके प्रसिद्ध उपासक खामी रामकृष्ण परमहंसदेवने 
अपने व्यक्तिगत जीवनमै यह दिखला दिया कि भिन्न-भिन्न 
धार्मिक सिद्धान्तोमें वस्तुतः कोई विरोध नहीं है । अपने 
साघक-जीवनके भिन्न-भिन्न कालमें अपनी दिव्य समाधिकी 
अवस्यामें भिन्न-भिन्न धर्मोके--भिन्न-मिन्न मर्तोके--मिन्न- 
भिन्न पथौका उन्होने अनुसरण किया और उनके मनमें 


<I 


संसारके किसी भी धर्मके प्रति पक्षपात अथवा द्वेष नहीं 
था । हृदयके भीतर उनका यह इढ्‌ विश्वास था कि समी 
धर्म एक ही उद्देश्यकी ओर छे जा रहे हैं, और वह उद्देश्य 
है ब्रह्मका ज्ञान । इसी हेत अपने जीवनके पिछले भागमें 
वे बहुधा शक्तिकी साधनामें ही निमग्न रहने लगे और 
किसी मी धर्मविशेषकी .पारिमाषिक विधि अथवा 
साम्प्रदायिक सिद्धान्तका आश्रय उन्होंने नहीँ लिया 
यही है शाक्त-धमं ! 


(२) 
( छेखक--पं० भरीजौहरीलारूजी शमो, सांख्ययोगाचायै ) 


शक्तिकी सषेव्यापकता 


परमसुखामिलाघी जीव अनादिकालमें आनन्द-नगर- 
से निकल जगद्भगोलके कर्म-काननमें भ्रमता चौरासी लक्ष 
पुरियोमें निवास करता भेयःपाथेयको बगळमें दबा प्रेयो- 
वन्यफर्लोका उपभोग करता हुआ उपासना-वाटिकाकी 
भक्ति-कुसुमाबलिसे सुवासित ज्ञान-भवनमें मुक्ति-मञ्चिकापर 
विराजमाना मायेश्वरब्रह्मरूपा भगवती चिति-शक्तिके अनुग्रह 
से खरूपोपलाभके उत्कृष्ट पदपर आरूढ हो परमानन्दका 
अनुभव करता है । 


चिति-शक्तिकी सर्वात्मकता 


सत्‌-चित्‌-आनन्द-रूपा शक्ति अपनी सवंव्यापकतासे 
सदा सर्वत्र एकरस विराजमान है । चिति-शक्ति, चिच्छक्ति, 
चेतन-शक्ति, देवी-शक्ति, परा-शक्ति, ब्रह्म, आत्मा; सब 
पर्याय शब्द हैं । उपनिषदोमे इसका विशद विवेचन दै । 
बहजचोपनिषद्में-- 

हरिः ॐ । देवी झे काग्र आसात. । सैव जगदण्डस- 
सजत्‌ । कामकलेति विज्ञायते" ` "तस्या एव ब्रह्मा अजी- 
जनत्‌ । विष्णुरजीजनत । रुद्रोऽजीजनत्‌ । सवें मरुद्रणा 
अजीजनन्‌' ` "सवं शाक्तमजोजनत्‌ । अण्डजं स्वेदजमुद्धिज्जं 
जरायुजं यस्किञ्चै तत्‌ प्राणिस्थावरजङ्गमं मनुष्यमजीजनत्‌ 
सैषा परा शक्तिः। सेषा शाम्भवी विद्या" 'सैव पुरत्रयं 
झरीरत्रयं व्याप्य बहिरन्तरवभासयन्ती ` ` 'महाश्रिपुरसुन्दरी 
वे प्रत्यकू चितिः । सैवात्मा । ततोऽन्यदसत्यमनास्मा । 
अत एषा म्रझसंवित्तिर्भावाभावकराविनिसु क्ता चिदाद्याऽ- 
द्वितीयमझसंवित्तिः सच्विदानन्दछहरी ` 'बहिरन्तरनु- 


प्रविइय खयसे केच विभाति यदस्ति सन्मात्रम्‌ । यद्विभाति 
चिन्मान्नम्‌ । यस्म्रियमानन्दं तदेतस्सर्वाकारा महात्रिपुर- 
सुस्द्री। स्वं चाहं च सर्व विश्वं सवंदेवता । इतरत्‌ सर्वं 
पर ब्रह्म । पञ्चरूपपरित्यागादस्त रूपग्रहाणतः। अधिष्ठानं परं 
तरवभेकं सच्छिष्यते महत्‌ इति । प्रज्ञानं ब्रह्म ति वा अहं 
ब्रह्मास्मीति वा भाष्यते । तत्त्वससीत्येव सम्भाष्यते । 
अयमास्मा ब्रह्मेति वा मह्ये वाहमस्सीति वा"''या 
भाष्यते सैपा षोडशी श्रीविद्या" ' 'बालाम्बिकेति बगलेति 
चा सातङ्गोति स्वयंवरकल्याणीति आुवनेश्वरीति'““वा 
झुकश्यामलेति वा" "` प्रत्यङ्गिरा धूमावती सावित्री सरस्वती 
ब्रह्मानन्द्कलेति । ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌ । यस्मिन्‌ देवा 
अधिविइचे निषेदुः ।` ` ` 


इससे विदित है कि सष्टिकी आदिमें देवी ही थीं-- 
'सेषा परा शक्ति; और इसी पराशक्ति भगवतीसे ब्रह्मा, 
विष्णु, महेश तथा सम्पूर्ण स्थावर जङ्गमात्मक सृष्टि 
उत्पन्न हुई । संसारमै जो कुछ है इसीमें सन्निविष्ट 
है। भुवनेश्वरी, प्रत्यंगिरा, सावित्री, सरस्वती, ब्रह्मानन्द 
कला आदि अनेक नाम इसी पराशाक्तिके हैं । 


रामपूर्वंतापनीय उपनिषद्में-- 
कारणस्वेन चिच्छक्त्या रजस्सत्त्वतमोयुणेः । 
यथेव वटबीजस्थः प्राक्ृतोऽयं महाद्गुमः॥ 


“बटबीजमें जिस प्रकार महावृक्ष सूक्ष्मरूपसे विद्यमान 
रहता है और उत्पन्न होकर एक महान्‌ वृक्षके रूपमें परिणल 


' हो जाता है वेसे ही यह प्राकृत ब्रह्माण्ड चिच्छक्तिसे उत्पन्न 


होता दै ।' 


# उपनिषदोर्म शक्ति-तस्व + 
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नरसिंह उ० ता० उपः में 'या सरखती, या भीः, या 
गौरी, या प्रकृति, या विद्या’ इत्यादि नामाँसे उसी 
चिति-शक्तिका निर्देश है । इनका जप करनेसे अमृतकी 
प्राति होती है। 
रसिंह उ० ता० उप० में अद्रय, शद्ध, बुड, 
मुक्त, आत्मा, अशब्द, अस्प, अरूप, अरस; 
अगन्ध, अव्यक्त, अगन्तव्य, अबोद्धव्य, अनिन्द्रिय; 
अविषय, अकरण, अलक्षण, असङ्ग, अगुण, अविक्रिय, 
असत्त्व, अरजस्क, अतमस्क+ अभय, अलिङ्ग आदि 
विशेषण-विशिष्ट यही शक्तितच्व है । कठोपनिषद्में इसीकों 
“सा काष्ठा सापरा गतिः? कहा गया है । अभि जिस प्रकार सर्वत्र 
व्यापक है वैसे ही सम्पूर्ण जगत्‌ चिति-शक्तिसे व्यास है । 
' जाबाळोपनिषदूमे शक्तिकी महिमा इस प्रकार वर्णित है-- 
आधारसक्त्यावधृतः काछाश्चिरयमूष्वंगः । 
तथैव निन्नगः सोमः शिवशक्तिपदास्पदः ॥ 
चिद्याशाक्तिः समस्तानां शक्तिरिव्यसिधीयते । 
ऐतरेयोपनिषद्‌ में--“आत्मा वा इदमेक एवाग्र आसीत्‌ 


नान्यत्‌ किञ्चन मिषत्‌ | प्रज्ञा प्रतिष्ठा ।' सुष्टिसे पहले आत्म- 
शक्तिके सिया अन्य कुछ न था । 


छान्दोग्योपनिषद्‌ भी इसी तत्वका प्रतिपादन करता 
है। यथा-- 


आसीदेवेदमग्र आसीत्‌ तत्समभवत्‌ । 

सृष्टिसे पहले चिति-शक्ति सूक्ष्म सत्तासे विराजमान 
रहती है (और उसके अनन्तर स्थावर-जज्ञम-रूपसे 
प्रकट होती है) । 

तेत्तिरीयोपनिषदुर्मे-- 

यतो चा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि जीवन्ति 
यखयन्त्यमिसंविशन्ति। आनन्दाद्वये व खदिविमानि भूतानि 
जायन्ते आनन्देन जातानि जीवन्ति आनन्दं प्रयन्स्य- 
भिसंविदान्ति । 

आनन्दरूपा चिति-शक्तिसे सब भूत उत्पन्न होते, उसीसे 
जीते एवं उसीमें लीन हो जाते हैं । 

इवेताश्वतरोपनिषद्में-- 

य एको वणे: शक्तियोगाद्रणोननेकान्‌ निहिताथों दधाति । 


द्य जज ली डीधी डी जीडी- 


(छयमें ) जो एक होकर मी शक्तिके योगसे स्मि 
अनेक हो जाता है। 


माण्डूक्योपनिषद्मे-- 

प्रपज्लोपदामं शान्तं शिवमद्वैतम्‌ । 

“बह तत्त्व प्रपञ्चते परे शान्त, कल्याणरूप और 
अद्वेत है ।? 

यतो वाचो निवतँन्ते अप्राप्य मनसा सह । 


जो तत्त्व मन-याणी आदि इन्द्रियोके अगोचर दै वह 
चिति-शक्ति है । 

न तत्र सूर्या भाति न चन्द्रतारकं 

न विद्युतो भान्ति कुतोऽयमग्निः । 

उसमें सूर्य, चन्द्र, तारे, विद्युत्‌, अभि आदिकी पहुच 
नहीं । पातञ्जलयोगमै भगवती चिति-शक्तिका दशन यां 
होता है- 

चितेरप्रतिसंक्रमायास्तदाकारापत्तो स्व्ुद्धिसंवेदनम्‌ । 

(यो० कै० 


चितिशक्तिरपरिणामिनी अप्रतिसंक्रमादशिंतविषया 
शुद्धा चानन्ता च। ( अन्यत्र तथा ) अपरिणासिनी हि 
सोक्तृशाक्तिरप्रतिसंक्रमा च परिणाभिन्यर्थे प्रतिसंक्रान्तेव 
तदवृत्तिसबुपतति, तस्याश्च प्रापचैतन्योपग्रहरूपाया चुद्धि- 
बृत्तेनुकारिमात्रतया बुद्धिवृत्यविशिष्टा हि ज्ञानवृत्ति 


राख्यायते । ( ब्या० भा० ) 


चिति-शक्ति निज वास्तविक रूपसे परिणाम और 
सञ्चाररहित एवं घड और अनन्त हे। किन्त सृष्टि 
दशामें यह परिणामिनी-सी प्रतीत होती है। यथा स्वच्छ 
जलमें पढ़ें हुए क्रियारहित चन्द्रमाके प्रतिबिम्बसे आकाशस्य 
अचञ्चल चन्द्रबिम्ब चञ्चल प्रतीत होता है, इसी प्रकार 
सक्रिय बुद्धि-इृत्तिमे संक्रान्त क्रियारहित चितिका प्रतिविम्ब 
निश्चल चितिको क्रियासदित, क्री, भोक्त्री प्रतीत कराता है। 


सुष्टि-क्रम 

उक्त प्रमाणाँसे स्पष्ट है कि चिति-शक्ति जगत्‌की लय- 
दशामें संसारको अपनेमें लीनकर स्वयं शान्त, शिव, अद्वेत, 
निष्क्रिय, विद्यडरूपसे विराजमान रहती हे. किन्तु सुष्टिः 
दशामें 'लोकवत्त लीलाकैवल्यम्‌? ( त्र० सू० ) के निमित्त 


२७४ # तामादिशाक्ति शिरसा नमामि # 


"सोऽकामयत बहु स्यां प्रजायेय' इस सिसक्षाके अनन्तर 
ही संसाररचना करती दै । इसी सिसृक्षा ( जलददिमके 
समान घनीभूत चिति-शक्ति) का नाम माया है । मायाके 
संयोगसे चिति-शक्ति सुष्टिःस्थितिमे ईश्वर, जीव और मायाके 
व्यक्ताव्यक्त अनेक रूपॉमें दशन देती दै । जीव-सष्टिमे 
ब्रह्माजी सर्वप्रथम हें । : 


चिति-शक्ति ईश्वररूपमें 
माया-विशिष्ट चिति-शक्ति ही माया-शबल ब्रह्म है जो 
इदा, ईइवर, महेश्वर, परमेश्वर, भगवान्‌, शिव, परमपुरुष) 


पुरुषोत्तम, पुराणपुरुष, विष्णु आदि पुरुषरूपमें; एवं ईदवरी, « 


महेश्वरी, परमेश्वरी, दुर्गा, देवी, महामाया, भद्रकाली, 
शिवा, लक्ष्मी, गौरी, सीता आदि स्रीस्पोर्मे अपने अनन्त, 
अलौकिक, अचिन्त्य प्रमावसे सर्वत्र (और हृद्देश, वैकुण्ठ, 
रोलोक आदि विशिष्ट स्थानोंमे मी कार्यार्थ ) विराजमान 
है । ईशोपनिषद्‌ मगवानकी महिमाका इस प्रकार वर्णन 
करता है-'ईशाबास्पमिद «सर्व यत्किञ्च जगत्यां जगत्‌ 

-संसारमे जो कुछ पदार्थजात है सत्र ईश्वरसे अधिष्ठित है | 
ईश्वर शुद्ध, बुद्ध, चेतन, सववज्ञ, सर्वाधार, सर्वशक्तिमान्‌, 
अविद्याके बन्धनसे रहित और सृष्टि-कर्ता है। श्वेताश्वतर 
उपनिषद्‌ इश्वरकी महिमाका आलाप यों करता है-- 


परास्य शक्तिर्विविधेव श्रूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबछक्रिया च । 


जिससे ईश्वर शक्तिमान्‌ कहलाता है वह भगवती शक्ति 
इश्वररूप सर्वोत्कृष्ट है । “शक्तिशक्तिमतोरमेद्‌ः ।' मगवानके 
ज्ञान, बल, क्रिया स्वाभाविक हैं। त्वं श्री त्वं पुमान्‌।' एवं 
“मायिनं तु महेश्वरम!-ईंश मायापति हें । पातञ्जल्योगके 
प्रवचनानुसार--अविद्या, अस्मिता, रागा, द्वेष, अभिनिवेश 
(पञ्चक्कश ) एवं कर्मबन्धन, कफल) संस्कार ईश्वरमें नहीं 
होते । जेता कि-- | 
झेशकमविपाकारायैरपराख्ष्टः पुरुषचिद्येष इश्वरः । 
और-- 
सवज्ञता 'तृसिरनादिबोधः 
स्वतन्त्रता नित्यमळपराक्तिः । 
अनन्तशाकिश्र विभोविधिज्ञाः 
घढाहुरङ्गानि सदेश्वरस्य ॥ 
अनन्तशक्ति आदि ये छः गुण एवं ज्ञान, वैराग्य, 
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ऐखश्वये, तप, सत्य, क्षमा, धृति, त्व आत्मसंबोध, 
अघिष्ठातृत्व, ये दस गुण ईश्वरमें नित्य हैं । 

केवल्योपनिषदुर्म परमेश्वरकी अचिन्त्य, अलौकिक 
शक्तिकी महत्ता यों है-- 


अपाणिपादो5हमचिन्त्यशक्तिः 
पडयाम्यचक्षः स शणोम्यकणंः । 


भगवानकी शक्ति अचिन्त्य है; बिना पैरके चलते हें; 
हाथ नहीं, ग्रहण करते हैं; नेत्र नहीं; पर देखते हे; कान 
नहीं तथापि सुनते हैँ, इत्यादि । 

भगवान्‌ विष्णु लोक-कल्याण और धमंकी रक्षाके 


लिये मत्स्य, कूर्म, वराह, नरसिंह, वामन, राम, परशराम, 
कृष्ण, बुद्ध, कल्कि आदि अनेक अवतार धारण करते हैं। 


इसी प्रकार भगवती देवीका वहुविध प्रभाव श्रुति 
सम्मत है । बहबचोपनिषद्के मतसे सष्टिरचना परा-शक्ति 
देवी ही करती दै । जेसा कि पूर्वोक्त 'देवी ह्येकाग्र आसीत्‌, 
“सेव जगदण्डमसृजत्‌? आदि वर्णनसे सिद्ध है । 


नारायणोपनिषद्‌ परमेश्वरी-शक्तिके महान्‌ वैभवका 
वर्णन यो करता द 

गन्धद्वारां दुराधषों नित्यपुष्टां करोषिणीसू । 

इंश्वरीं सर्वेभूतानां तामिहोपह्वये श्रियम्‌ ॥ 

तथा-- 

तामझिबरणा तपसा ज्वलन्ती " ` 'कमफलेषु जुष्टां" ` ° 
दुगोदेवी शरणमह अपथ्ये । गायत्रीमावाहयामि, सावित्री- 
सावाहयासि' ° `° ` "`` सेघां से सरस्वती दधातु । 

इसीमें दुर्गागायत्री भी-- 

कात्यायन्यै विद्महे कन्याङुमाये धीमहि, तन्नो दुर्गिः 
प्रचोदयात्‌ । 

केनोपनिषद्से सिद्ध है कि उमादेवीने देवगणके 
परस्पर विवादका निर्णय और उनकी शङ्काका समाधान 
किया था । 


कैवल्योपनिषद्के मतमै शक्ति और शक्तिमान्‌, सीता 
और राम अथवा उमा और महेश्वर दोनों ही जगत्‌की 
सृष्टि) स्थिति और संहार करनेमें समर्थ हैं । 


ॐ उपनिषदामे शक्तितच्व ॐ 
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उमासहायं परभेकवरं प्रभुस्‌ । 
सा सीता भवति मूडपरकृतिसंजिता । 
उत्पत्तिस्थितिसंहारकारिणी सवंदेहिनाम्‌। 


यही ईश्वरी, दुर्गा, काली, महाकाली, भद्रकाली, . 
महिषासुरमर्दिनी, योगमाया, चण्डी, अम्बिका आदि अनेक ,. 
सौम्यासौम्यरूपसे अवतरित हो दुर्दान्त दैत्योका दमन कर 
संसारमै धर्मस्थापनपूर्वक भक्तजनोंका कल्याण-विधान 


करती हैं । 
चिति-शक्ति जीबरूपमें 

सयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरस्‌। 

इस गीतोपनिषद्के अनुसार प्रकृतिदेवी ईश्वरकी 
अध्यक्षतामें चर और अचर पदाथाँको उत्पन्न कर संसार- 
चक्रको चला रही है। इस प्रकृतिके दो रूप हैं-क्षर और 
अक्षर अथवा पर और अपर । शास्रीय परिमाघामें ये दो 
रूप दो पुरुष भो कइछाते हैं। समो दृश्यमान पदार्थ 
क्षररूप हें । और कूरस्थ-जीव अक्षर हे । क्षर या अपरा 
प्रकृति त्रिगुणा परिणामशीला है। परन्तु अक्षर या परा 
प्रकृति जीवरूपा नित्या, एकरसा है। 


द्वाविभौ पुरुषौ लोके क्षरश्षाक्षर एव च । 
क्षरः सर्वाणि मृतानि कूटस्थोऽक्षर उच्यते ॥ 
(योता १५। १६ ) 
इश्वर इन दोनोंसे मिन्न और उत्तम हैं, इससे पुरुषोत्तम 
कहलाते हैं । 
उत्तमः पुरुषरत्वन्यः. परमास्मेत्युदाहृतः । 


जीयात्माका रूप है-- 
अजो' निस्यः ाश्रतोऽयं पुराणो 
न हन्यते हन्यमाने शरीरे॥ 
नित्यः सवगतः स्थाणुरचलोऽयं सनातनः॥ 
अव्यत्तोऽयमचिन्त्योऽयमविकायोऽयसुच्यते । 
अर्थात्‌ अज, तीनो कालॉमें एकसा रहनेवाला पुराण, 
सर्वगत, अचल, अव्यक्त, अचिन्त्य, विकाररहित- शरीरके 
मर जानेपर जीव नहीं मरता । किन्तु-- 
वासांसि जीणौनि यथा विहाय 
नवानि गृह्णाति नरोऽपराणि। 


नश 
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तथा शरीराणि विहाय जीर्णा- 
न्यन्यानि संयाति नवानि देही ॥ 


जिस प्रकार मनुष्य पुराने वरको उतारकर नये पहन 
लेता है इसी तरह जीवात्मा जीर्ण शरीरको त्यागकर दूसरे 
नये शरीरमें चला जाता है । 
मुण्डकोपनिषद्‌ जीवकी उत्पत्तिके विषयमे कहता है-- 
तदेतत्सत्यं यथा सुदीस्तात्पावकाहिस्फुलिङ्गाः 
सहस्राः प्रभवन्ते सरूपाः । 
तथाक्षरा द्विविधाः सोम्य भावाः 
अजायन्ते तत्र चैवापियस्ति॥ 


जैसे प्रदी अमिमेसै सहर्ों स्फुलिङ्ग (पतंगे) अमिके 
समान रूपके निकळते हैँ वेसे ही सृष्टिकि समय अविनाशी 
ब्रह्म-शक्तिसे तद्रूप अनन्त भाव ( जीवात्मा) प्रकट होते हैं । 


वेदान्तमे जीवका रूप ऐसा है-- 


सुखाभासको दपणे इइयसानो 
सुखस्वात्प्रथक्त्वेन नेवास्ति वस्तु । 
चिदाभासको धपु जीवोऽपि तद्वत्‌ 
स निस्योपलव्धिस्वरूपोऽ्यमात्मा ॥ 
( हस्ता० ) 


जैसे मुखका प्रतित्रिम्ब जो दर्पणमें दिखायी देता है 
मुखरूप ही है उससे भिन्न नहीं, ठीक वैसे ही चेतनका 
प्रतिबिम्ब जो प्रकृतिके स्वच्छ रूप (बुद्धि ) में पड़ता है वह 
अपने शुद्ध चेतन-बिम्बसे भिन्न नहीं, तद्रूप ही है। यही 
प्रतिब्रिम्ब जीव है । बुद्धिम उपाधि-क्कत अन्तःकरण-दपंण 


` अनन्त हैं, इसलिये एक विम््रके अनन्त प्रतित्रिम्ब ( जीव ) 


अनन्त हैं । इसी भावको भगवान्‌ इस प्रकार प्रकट करते ह-- 
सम योनिमंहष तस्मिन्‌ गर्भ दधाम्यहम्‌ । 
सम्भवः सवभूतानां ततो भवति भारत ॥ 

x x x 
समैदांझो जीवलोके जीवभूतः सनातनः । 
इश्वरांश जीय ईश्वर-गुणक ही है किन्तु कम वेचित्र्यसे 
परिच्छिन्न देहम रहनेसे अस्पज्ञ, अस्प-शक्ति हो जाता है । 
क्षद्र जीव कीट-पतंगोसे लेकर ब्रह्मापयन्त--च्यास, वरिष्ठ, 


« वाल्मीकि, झुक, शौनक, पराशर, लोमश) मार्कण्डेय) 


याशवल्क्य, मनु, अत्रि, भुव, प्रह्मद, अङ्गिरा, भीष्म आदि . 
अनेक ऋषि, सुनि, महषि, ब्रह्मषि, परमघि, राजषिपुरुष 
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एवं सावित्री, मेत्रेयी, विदुला, गार्गी, कुन्ती, अहल्या; 
तारा, माद्री, मन्दोदरी, दमयन्ती आदि अनेक ख्री-रक्न 
जीव-कोटिमें परिगणित हैं । 


चिति-शक्ति प्रकृतिरुपमें 


तेत्तिरीयोपनिषट्रतिपादित “तस्माद्वा'" `" 'आकाशः 
सम्भूतः, आकाशाद्वायुः? इत्यादि उत्तरोत्तर क्रमसे अनन्त 
सृष्टिको उत्पन्न करनेवाली ईश्वरी माया-शक्ति एवं-- 

सूमिरापोऽनछो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च । 

अहार इतीयं मे सिस्रा प्रकृतिरष्टथा ॥ 

तथा-— 

क्षरः सर्वाणि भूतानि- 

गीतोक्त यह अष्टधा प्रकृति तथा सदवस्थापन्ना सुष्टि- 
कर्त्री और असदवखा-खित चिति-दाक्तिरूपा, गुण- 
साम्यावस्था सांउयोक्त प्रकृति-- 

सायां तु प्रकृति विद्यान्मायिनं तु सहेश्वरस्‌। 

--इस वेताश्वतर-श्रुतिके अनुसार माया और प्रकृति 
अभिन्न हैं । एवम्‌ 

प्रकाशक्रियास्थितिशीलळं भूतेन्ब्रियात्मकं 
पवर्गार्थ इ्यस्‌ । 


योगकी यह दर्शन-शक्ति भी इसी तत्वका समर्थन करती 
है । अजा, माया, प्रकृति, दशंन-शक्ति, बुद्धि, सत्त्व, चित्त एक 
ही तत्त्वे द्योतक हैं | सच्च, रजस्‌, तमस्‌ प्रक्कतिके तीन गुण 
हैं । सत्त्वगुण लघु और प्रकाशक है । रजोगुण चञ्चल और 
उद्यमशील, और तमोगुण गुरु (भारी) और आवरणकर्ता है। 

सांझ्यके अनुसार प्रकृतिका सृष्टिरचना-क्रम इस 
प्रकार है-- 

म्रकृतेमेहांखतोऽहङ्कारः, तरमाहणषोडशकः, तस्मादण- 
चोडशकात्‌ पञ्चभ्यः पञ्चमूतानि । 

ल 

मूलप्रकृतिः" ` “** “न प्रकृतिने विकृतिः पुरुषः । 

प्रकृतिसे महत्ततत्व उत्पन्न होता दै, महानसे अहङ्कार, 
अहङ्कारसे सोलह तत्त्व ( यथा पञ्चतन्मात्रा=्शन्द्तन्मात्रा, 
स्पशतन्मात्रा, रूपतन्मात्रा, रसतन्मात्रा, गन्धतन्मात्रा । 
पञ्च-त्ञनेन्द्रिय=भओत्र, त्वक्‌, चक्षुः, जिह्वा, प्राण । पञ्चः 


भोगा- 


सामादिदार्कि शिरसा नमामि # 


कमेन्द्रिय्वाक्‌, पाणि, पाद्‌, पाञु, उपस्य | मन | ) 
पञ्च-तन्मात्राओँसे पञ्च-महाभूत=आकारा, वायु, अभि, जल, 
पृथ्वी उत्पन्न होते हैं । इन्हीं पञ्च-महाभूतोसे पञ्चीकरण- 
क्रमसे जगतके सत्र स्थूल शरीर बनते हैं। महत्तत्त्व, 
अहङ्कार, मन, पाँच तन्मात्राएँ, पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच 
कर्मेन्द्रिय--( शक्तिरूपसे ) ये अठारह तत्त्व मिलकर सूक्ष्म- 
शरीर या लिङ्ग-शरीर कहलाते हैं । यह प्रपञ्च इस 
चतुर्विशातितच्वात्मक प्रकृतिका रूप है। ईश्वर इससे भिन्न 
प्रतीत होते हुए भी इसके प्रभव हैं। योगिजनमनोमोहिनी, 
अघटन-धटना-पटीयसी, अचिन्त्यप्रभावा, अनिर्वचनीया 
प्रकृति, भगवती चितिकी सत्तासे शक्तिमती होकर अद्भुत 
सष्टिरचनेमे समर्थ है । प्रकृतिकी दो सम्पत्ति है दैवी और 
आसुरी । दैबी सम्पत्‌ उन्नतिकारिणी है। यह दै--अभय, 
आजब, अहिंसा, अक्रोध, अलोम, अपैशुन्य, अचपलता, 
अद्रोह, अनमिमान, दया, दान, दम, सत्य, त्याग, सत्त्वशुद्धि; . 
ही,तेज, क्षमा, धृति, पवित्रता, तप, यज्ञ, मृदुता, स्वाध्याय, 
शान्ति, ज्ञानयोगस्थिति । आसुरी सम्पत्‌ संसारके बन्धनमें 
डाळनेवाली है जिसमें दम्भ, दप, द्रोह, काम, क्रोध, लोम, 
मोह, अज्ञान, अशौच; अनाचार, अघर, असत्य, 
अभिमान, हिंसा, क्रूरता, पिनता, कठोरता आदि हैँ । | 

कवेताश्वतरोपनिषद्में प्रकृति-विषयक दो पहेलियाँ 
निम्नलिखित हैं-- 

अजासेकां लोहितझुझक्ृष्णां 

बह्वीः प्रजाः सजमाना सरूपाः । ` 
अजो झोको जुषमाणो«्नुशेते 
जहात्येनां झुक्तभोगासजोऽन्यः ॥ 
(एक अजा ( बकरी, माया ) रक्त, सवेत, इष्णवर्ण 


- ( सत्त्व, रजस्‌ ; तमस्‌ गुण ) वाली है जो अपने समान रंग- 


रूपकी ( शान्त, घोर, मूढ रूपकी ) बहुत सन्तान 
( विविध प्रकारकी सृष्टि ) उत्पन्न करती है।: दो अज उसके 
सम्बन्धी हैं । एक ( जीव ) तो अजाके दिये: दुग्धादि . 
( विषय-मोग ) पदार्थको सेवन कर पश्चात्ताप करता है 
किन्तु दूसरा ( ईश्वर ) उससे अलग रहता है।? दूसरी पद्देली- 
द्वा सुपणा सयुजा सखाया 
समान वृक्ष 

तयोरन्यः पिप्पलं स्वादत्य- 
नझ्नच्नन्योऽभिचाकशीति ॥ 


परिषस्वजाते । ` 


# उपनिषदॉर्मे शक्ति-तत्त्व श्र 
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“एक ( माया-रूपी ) दृक्षपर समान जातिके दो पक्षी 
. ( जीव और ईश्वर ) मिलकर बैठे हुए हैं । इनमेंसे एक 
( जीव ) तो मधुर फलों ( सांसारिक विषय शब्द, स्प, 
रूप, रस, गन्ध ) का उपभोग करता है किन्तु दूसरा पक्षी 
( ईश्वर ) केवळ देख रहा है। इस प्रकार भगवती चिति 


अपनी अद्वितीय शक्तिद्वारा ईश्वर, जीव और प्रकृतिके 
रूपमै विराजमान है । 


चिति-शक्तिके जीवकी गति 


जीव प्रकृति-माताके चिरकालीन सम्पकसे, उसके दिये 
बिषयोपमोग-प्रलोमनमें फॅसकर, ईश्वर पितासे प्राप्त खरूप- 
को भूल, अज्ञानसे प्राकृत गुर्णोके कार्योंकों अपनेमें 
आरोपित कर उनका कता, फल-मोक्ता अपनेको समझ रहा 


है--जैसा कि योगदर्शनमें निरूपित है-- 
इरदधनशक्तयोरेकात्मतेवास्मिता (२॥६) 
बुद्धितः परं पुरुषमाकारशीलविद्यादिसिर्विभक्तम- 
पश्यन्‌ ङुर्यात्त्रात्मचुद्धि मोहेन । 
और गीता मी इसी भावको जताती है-- 
अकृतेः क्रियमाणानि गुणैः कर्माणि सवश: । 
आइंकारविसूढात्मा कर्ताहमिति सन्यते॥ 
x x ०८ 
च्यायतो विषयान्‌ झु'सः सङ्गस्तेषूपजायते । 
सङ्गात्संजायते कामः ` ° ° 


यो शुमाछम कर्माको करता और उनके फल भोगने- 
के निमित्त देव, दानव, मनुष्य, पशु; पक्षी, कीट, पतङ्गे; 
यनस्पति, पर्वत आदि सुख-दुः्ख-दायिनी चौरासी लाख 
योनियामें उद्भिज, स्वेदज, अण्डज, जरायुजके देह धारण 
करता और त्यागता हुआ सतत श्रमण करता रहता है। एवं 
अन्नमय; प्राणमय; मनोमय, विज्ञानमय कोषोंमें सर्वथा 
प्रकृति देवीके आधीन रहता है और जैसा नाच वह नचाती 
है वेसा नाचता है । यो घूमता-फिरता जब आनन्दमय 
कोष ( मनुष्य-शरीर ) में आता है तब इसका प्राकृत 
बन्धन कुछ ढीला हो जाता है और किञ्चित्‌ स्वतन्त्रता प्रास 
करता है | मानव-योनि सब योनियाँमें उत्तम है। इसमें 
जीवको अपने उद्धोरके अनेक उपाय उपलब्ध हैं। 
मगवत्कपासे प्राप्त सत्संगतिसे अथवा सहुरुके उपदेशे 
जीव स्नान; सन्ध्या, जप, होम, स्वाध्याय, पितृतर्पण, 
देवपूजन, भगवत्‌-ध्यान; मातृ-पितृ-गुरु-जन-सेवा, परोपकार 
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आदि वेद-विहित वर्णाश्रम-धमानुमोदित क्रिया-कलापके द्वारा 
यथाविधि निष्कामभावसे भीमगवानका अचन कर परमसिद्धि- 
लाम कर लेता है । जेसा कि भगवानने गीतामें कहा है-- 


यतः प्रवृत्तिसूंतानां येन स्ंभिदं ततम्‌ । 
स्वकमंणा तमभ्यच्ये सिद्धि विन्दति मानवः ॥ 


इसी प्रकार योंगके अष्टांग ( यम-नियमादि ) के 
साधनसे जीवको अणिमादि अष्ट सिद्धियाँ प्रात हो जाती 
हैं जिनके द्वारा यह आकाशगमन), अन्तधान; परकायप्रवेश, 
रल्ादिग्रापि; प्रभुत्व आदि पाकर देव-वन्दनीय बन जाता है। 
इतना होनेपर भी जीव यदि भगवानके शरणापन्न न हुआ 
तो उच्च पद पाकर मी पतित हो जाता है। और यदि 'ईश्वर- 
प्रणिधानाद्वा' के अनुसार दृढ़ विश्वासके साथ चिति-शक्ति- 
को लक्ष्यमें रख साधनमें क्रमशः अग्रसर होता जाता दै तो 
सत्त्व-घुद्धि होनेपर अन्ते जगत्के कारय-कारणरूप प्राकृत 
गुणोंके व्युत्थान-समाधि-निरोध-संस्कारोका मनमेंश मनका 
अस्मितामें, अस्मिताका महत्तत््वमें और महानका प्रकृतिमें 
प्रतिप्रसव ( ल्य ) हो जानेपर ईश्वरेच्छारूप प्रकृतिका 
कार्यं समास हो जाता है और जीव प्रकृतिके अध्यस्त 
बन्धनसे छूटकर स्वस्वरूप ईश्वर ( चिति-शक्ति ) में प्रतिष्ठित 
हो जाता है । यही शास्रका चरम लक्ष्य है। यथा- 

पुरुषाथद्यून्याना शुणानां प्रतिप्रसवः केवल्यस, 
स्वख्पप्रतिष्ठा वा चितिशक्तिरिति । 


जीवके उद्धारके लिये पूर्वोक्त साधन बहुत उत्तम हैं 
किन्तु वे धीर, तितिक्ष, विद्वान्‌ अधिकारीके अनुष्ठेय है 
साधारण जनके बसके नहीं । इसलिये शाञ्जने सबके लाभके 
लिये बहुत सुगम उपाय नवधा भक्तिका बताया है । अवण; 
कीर्तन, स्मरण) पादसेवन, अचंन, वन्दन, दास्य, सख्य, 
आत्मनिवेदन--भक्तिके इन अङ्गौमसे किसी एकका साधन 
करनेसे जीव भवसागरसे पार हो जाता है । 

कलियुगमै इरि-नाम-संकीतेन सुगम उपाय है | उपः 
निषदोर्मे 32, ३ नमः शिवाय, नमः शिवाय, गोविन्दाय 
नमः, रामाय नमः, कृष्णाय नमः, देव्यै नमः आदि अनेक 
नामोंके जपका विधान दै । संकीतंनमें नामोचारणपू्वक 
नामीका ध्यान होना चाहिये, बार-बार ऐसा करनेखे 
भक्तका चित्त एकाग्र हो जाता दै जिससे उपास्यदेव प्रसन्न 
होकर भक्तकी कामना पूर्ण करते हैं। इसी भावके ये सूज्न हैं-- 


२७८ 


RANTS 


तस्य वाचकः प्रणवः । 
तजपस्तदथभावनम्‌ 
भाष्य-एुकाग्र सम्पद्यते चित्तस्‌। एकस्मिन्‌ भगवति 
आरमति चित्तम्‌, तत इश्वरः समाधितत्फळलाभेन 
तसबुगुह्वाति । इत्यादे । 
सगुणोपासक भक्त मगवानको रिझाना अच्छा जानते 
हैं, वे अपने उपास्थदेवकी सगुण मूतिके-- 
प्रसन्नवदनं चारुपझपन्ननिभेक्षणम्‌ । 
सुकपोलं सुविस्तीणंछछाटफलकोज्ज्वलम्‌ ॥ 
समकर्णान्तविन्यस्तचारुकुण्डलभूपणम्‌ । 
शाङ्गेचक्रगदाखड्गशङ्काक्षवलयान्वितस्‌ ॥ 
--दशनके अतिरिक्त संसारकी किसी वस्तुकी इच्छा 
नहीं करते । 
न नाकषृष्ट न च पारमेष्ट्य 
न सावंभौसं न रसाघिपत्यम्‌ । 
न योगसिद्धोरशुनभवं वा 
समज्ञसं स्वा विरहय्य काङ्क्षे ॥ 


देवि प्रपन्नातिहरे. प्रसीद 
प्रसीद सातजगतोऽखिछस्य । 
प्रसीद विश्वेश्वरि पाहि विश्वं 


त्वमीञ्चरी देवि चराचरस्य ॥ 
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__इस प्रकार अपने इष्टदेवके गुण-गानमें तत्पर रहते 
हैं । उपास्यदेव भी भक्तोंकी कामना अपनी प्रतिज्ञा-- 

ये यथा मा प्रपद्यतते तांस्त्रैच भजाम्यहम्‌ । 

--के अनुसार पूर्ण करते हैं । भक्तकी इच्छा हो तो 
सायुज्यादि मुक्ति भी प्रदान कर देते हैँ । कलिसन्तरणोप- 
निषदूर्मे भगवानके-- 

हरे राम हरे राम राम राम हरे हरे । 
हरे कष्ण हरे कृष्ण कृष्ण कृष्ण हरे हरे॥ 

इन सोलह नामोंकी बड़ी महिमा वर्णित है । इस 
मन्त्रका साढे तीन करोड़ जप करनेसे. महापाप और पातक 
सत्र नष्ट हो जाते हैं । और-- 

- इति षोड्शकरस्य जीवस्याचरणविनाशनं ततः प्रकाशते 
ब्रह्म। ॒ 
यथाविधि निरन्तर चित्तकी इत्तियोंकों इष्टदेवके 
विग्नं लगाकर जप करते रहनेसे जापकके बुद्धि, 
दर्पणके मल, विक्षेप, आवरण नष्ट हो जानेपर निर्मल 
और निश्चल चेतन प्रतिबिम्ब अपने प्रभव भगवद्रूप 
चिति-शक्तिमें लय हो जाता है। यही शास्त्रका अन्तिम 
ध्येय है, जैसा कि ऊपर कहा गया है---'स्वरूपप्रतिष्ठा चिति- 
शक्तिरिति ।! 


जय शक्ति ! . 
( छेखक--स्त्र० सेठ श्रीअजुंनदासजी केडिया ) 


श्रीराधा आधार 


प्रानपति-प्रान-प्रेमकी । 


जोग-भोग आरोग सुकृत सुख जोंग-छेमको' ॥ 
मूरति-रति-रमनीय ` मद्न-मोददन-मन-मोहनि । 
जिन जोते जगदीस जथा रजनीसहि रोइनि ॥ 
जय शक्ति सनातनि जगतकी, करनि-ग्रगट-पाळन-प्रल्य । 
जय जळ-तरंग-भजुरूप तज्ञ, जुगल रूप जय जयति जय ॥ 


१ आराधा अपने प्राणपति ( श्रीकृष्ण ) के प्राण एवं प्रेमकी और ( भक्तेके ) सांसारिक भोगोंके योग, आरोग्य, 


पुण्यकर्म, 


सुख, योग ( आत्म-शान-प्राप्ति ) एवं कषम ( प्रासकी रक्षा ) की आधाररूप हे । 


NNN 


गीतामें शक्ति-तत्त्व 


(लेखक-श्रो के० एस० रामस्वामी शास्त्री, बी ०ए० , बी ०एछ ०) 


हृ सबको भलीमाँति विदित है कि वर्तमान 
2 कालमें हिन्दू-घर्मका जो जीवित. स्वरूप है 
| 7 उसका सार-तत्त्य शक्ति-सिद्धान्त है । देश 
की. और विदेशके कुछ समाछोचकोंका यह मत 
छ) है, जिसे समय-समयपर वे व्यक्त भी करते 
रहे हैं, कि वेदिक कालके हिन्दू-घमेसे सर्वथा 
स्वतन्त्ररूपमें शाक्तःमतकी उत्पत्ति हुई और 
समय पाकर इसने वेदिक घर्मपर अपना प्रसुत्य भी स्थापित 
कर लिया । परन्तु वस्तुतः बात ऐसी है नहीं । शाक्त-मत 
उतना ही पुरातन है जितना वेद; अतएव यह जीवनका सनातन 
तत्त्व और यिचारोंका एक मुख्य अङ्ग है । इसी हेय दम 
यह आशा कर सकते हैं कि उपनिषदोके साररूप श्रीगीताजी- 
में इस सिद्धान्तका अवश्य उल्लेख होगा । 


विशुद्ध  शक्ति-सम्बन्धी उपनिप्रदोंके अतिरिक्त 
केनोपनिषद्में हम "बहुशोममाना उमा हैमवती? का 
स्पष्ट उल्लेख पाते हैं। इसी देवीने इन्द्रको परमत्रह्मका 
ज्ञान कराया । शक्तिसम्बन्धी उपनिषदोमें स्वभावतः 
शक्तिके स्वरूप एवं ब्यापारके सम्बन्धमे विस्तृत वर्णन 
मिलता है। वहाँ शक्ति तीन विभिन्न रूपोमें वर्णित हे 
माया, अविद्या और विद्या | विश्वकी आदिजननीके रूपमें 
बही 'मूलप्रकृति' कहलाती है । जब हम उसे जागतिक 
व्यापारकी दृष्टिसे देखते हैं तो जगत्के तीन व्यापार 
माननेपर यही 'सष्टि-स्थिति-संहारकारिणी” और पाँच व्यापार 
माननेपर 'पञ्चकृत्यपरायणा' कहलाती है । ज्ञान, इच्छा और 
क्रिया--जगतके इन तीन व्यापारोंकी इष्टिसे वह ज्ञानशक्ति”, 
“इच्छागाक्ति?, “क्रियाशक्ति -सख्रूपिणी कहलाती है। अपने 
वास्तविक स्वरूपमें तो वह 'सचिदानन्द-रूपिणी' हे ही । 

ये सारे-के-सारे भाव उतने ही पुराने दें जितना वेद, 
और उतने ही नवीन हैं जितना आधुनिक विज्ञान । 
सर जॉन बुड्रफने बहुत ठीक कहा है- जड प्रकृति- 
की रचनाके सम्त्रन्धमे जो आजकल शक्तिका सिद्धान्त 
(dynamic शहर प्रचलित है, जिसने प्रकृतिको जडतासे 
झून्य बता दिया है, जिस सिद्वान्तके अनुसार प्रकृतिके 
परमाणुओर्मे शक्तिका एक महान्‌, खजाना मरा हुआ है, 


जिस सिद्धान्तके अनुसार उस अनिवेचनीय तत्त्वका यन्त्रोके 
ढंगसै अवयवशः विश्लेषण करते-करते उसका एक अंश ऐसा 
बच जाता है जिसका इस प्रकार विश्लेषण नहीं दो सकता, 
जिस सिद्धान्तके अनुसार रेडियोके आविष्कारने भौतिक 
शक्तियोंके क्षेत्रमें, जो अबतक स्थिर एवं सीमित मानी 
जाती थीं, एक नवीन एवं एक प्रकारसे अनन्त शक्तिका 
सञ्चार कर दिया दे, उसने इस बातको प्रमाणित कर 
दिया है कि भौतिक-विज्ञान शाक्त-सिद्धान्तके बहुत निकट 
पहुँच गया है, जिस सिद्धान्तके अनुसार (क) शक्ति ही 
सबका सार है, ( ख़ ) प्रत्येक वस्तुके अन्दर अथवा याँ 
कहिये कि समस्त विश्वके अन्दर रदनेवाली शक्तिका यास्तवमें 

कोई थाह नहीं लगा सकता, और ( ग ) प्रकृतिके प्रत्येक 
परमाणुमे शक्तिका पूर्ण मण्डार भरा पड़ा है।? किन्तु 
विज्ञान केवळ भौतिक विज्ञानका ही नाम नहीं है | यदि हम 
भौतिक विज्ञानके साथ-साथ जीवन-विज्ञान तथा मनो- 
विज्ञानको भी शामिल कर लें तो निश्चितरूपसे इम झक्तिको 
“सञ्चिदानन्द? के रूपमै समझ सकेंगे । सर जॉन बुडरफ़ 
कहते दे--'साधारण मानसिक एवं उसके परेके विषयांका 
विवेचन करते हुए मनोविज्ञान निश्चितरूपसे उस स्थितिपर 
पहुँच रहा है जहाँसे हम शाक्तचेदान्तके परम तत्वका बहुत 
कुछ परिचय प्रास कर सकते हैं ।? 


ऊपर मैंने झाक्ति-सिद्धान्तके अति प्राचीन एवं अत्यन्त 
अवाचीन खरूपोंका उल्लेख किया दै । इनके बीचका रूप 
हमें 'बेदान्तसूत्न' अथवा 'यारीरकमीमांसा? के सिद्धान्तोमे 
देखनेको मिलता है । तर्कके कठोर प्रहार तया सवंतोमुखी 
समालोचनाके द्वारा इसने 'सांख्य-मतके द्वेतयादका 
खण्डन किया । “सांख्यः ईश्वरकी सत्ताको अस्वीकार नहीं 
करता प्रत्युत यह कहता है कि इंश्वरकी सत्ता प्रमाणित 
नहीं की जा सकती । 


यद्यपि स्वामी शङ्कराचार्यने त्रझकी एकताको स्वीकार 
किया है और “विवत्तवाद' का समर्थन किया है फिर भी 
उन्होंने शक्तिको अपने मतमें स्पष्ट एवं उच्च खान दिया 
है । उन्होंने 'वेदान्तसूच' के अपने माष्य (१।४।३) 
सं स्पष्ट लिखा है कि वह कारणशक्ति, जो इस विश्वका 


| 
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रूप थारण करती है, जड अथवा सर्वथा खतन्त्र नहीं दै 
अपितु चेतन एवं परमेश्वरके अधीन है । वस्तुतः परमेश्वरको 
उसके इस सम्बन्धके कारण ही 'कता' कहते हैं। 

नहि तया चिना परमेश्वरस्य सरष्टत्व सिद्ध्यति, 
दाक्तिरहितस्य तस्य प्रब्वत्यनुपपत्तेः । 

बात यह है कि वेद, गीता, ब्रह्मसुन्न तथा . अन्य 
शक्तिसम्बन्धी ग्रन्थो ( तन्त्र और आगम ) की पारिभाषिक 
शन्दावलीमें अन्तर होनेपर मी एक सर्वसम्मत एवं समज्ञस 


सिद्धान्त ऐसा है जो आजकलके दिन्दुआँकी विचारधाराके 


साथ-ही-साथ अर्वाचीन-से-अ्वांचीन विज्ञानके सिद्धान्तौसे 
मी मेळ खाता है। उसका विस्तारपूर्वक विवेचन करना यहाँ 
सम्भव नहीं; परन्तु भीमद्धगवदरीतामे शक्तितच्यका जो वर्णन 
मिळता है, केवल उसीके संक्षिस अध्ययनसे उपयुक्त 
सिद्धान्तके समर्थनमें हमें सबल प्रमाण मिल सकते हैं । 


“शक्ति? शब्द प्रत्यक्षरूपसे तो गोतामें नहीं आया है; 
परन्तु शक्तितत्त्वका स्पष्टतः उल्लेख और निरूपण गीतामें 
प्रकृति?) 'माया? और “गुण? आदि दाब्दोके द्वारा हुआ है; 
जो उतने ही ओजपूर्ण हैं और व्यञ्जक है । तीसरे अध्यायके 
पाचे इलोकमे भगवानूने कहा है-- 

कार्यते हावशः कर्म सवः प्रकृतिजगुंणेः ॥ 


निःसन्देह सभी प्रकृतिसे उत्पन्न हुए गुणोद्दारा परवश 
हुए कम करते हैं ।” 

इसी प्रकार अठारहवँ अध्यायका चालीसा इलोक 
देखिये-- 

न तदस्ति एथिव्या चा दिवि देवेषु चा पुनः । 

सत्वं प्रकृतिजैसुक्तं यदेभिः स्यास्त्रिभियुणेः ॥ 

(प्रथिवीर्मे अथवा खगके देवताओंम ऐसा कोई भी 
जीव नहीं है जो इन प्रकृतिसे उत्पन्न हुए तीनों गुणोंसे 
रहित हो । क्‍योंकि यावन्मात्र जगत्‌ त्रिगुणमयी मायाका 
ही विकार है ।? 


इस प्रकार “प्रकृति? से “गुण? उत्पन्न होते हैं और 
उनसे हमारी क्रियाएं होती हैं । गीताके तेरहवें अध्यायमें 
प्रकृति और पुरुषका विस्तारके साथ वर्णन किया गया है। 
उसमें यह स्पष्टतया अङ्कित है कि पुरुष अथवा जीव इस 
शरीरमें स्थित होकर सुख-दुःखके रूपमै गुणोंका उपभोग 
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करता है | खामी शङ्कराचार्यजीने तेरहवें अध्यायके बीसवै 
इलोकके ऊपर अपने माष्यमें लिखा है 
युरुषो जीवः क्षेत्रशो भोक्तेति पर्याय: । 

गीताके तेरहयें अध्यायके उन्नीसवेंसे इक्कीसबें 
इलोकतक कहा गया है कि पुरुष और प्रकृति दोनों सनातन 
हैं, अनादि हैं; शरीर, इन्द्रिया, मन इत्यादि विकार तथा 
( सुख-दुःख ) आदि गुण प्रकृतिसे उत्पन्न होते हँ और 
“पुरुष? इन सबका “मोक्ता? है, आनन्द लेनेवाला है 
और वह शरीर एबं इन्द्रियोंके रूपमै व्यक्त हुई प्रकृतिमें 
स्थित रहकर प्रकृतिसे उत्पन्न हुए सुख-दुःख आदि गुणोंकों 
भोगता है । उसका यह मोग 'गुण-सज्ञ'--गु्णोंमे आसक्तिके 
ही कारण है । चौदहवें अध्यायके पाँचवँ इलोकमें श्री- 
भगवानने कहा दै कि प्रकृतिसे उत्पन्न होनेवाले सत्त्व, रज 
और तम--ये तीनों गुण देही (जीव) को शरीरमें बाँध लेते ' 
हैं । पन्द्रहवें अध्यायके सातवे, आठवें और नवें छोकमें 
भगवानके वचन हैं कि जीव इन्द्रिय और मनके द्वारा 
विषयोंको भोगता है; और यह एक शरीरसे दूसरे शरीरमें 
प्रवेश करते समय इन्हें अपने साथ वैसे ही लेता जाता है 
जैसे वायु पुष्पौंकी गन्धको एक स्थानसे दूसरे खानको छे 
जाता है । 


इस प्रकार इस विवेचनमें हम शाक्त-सिद्धान्तकों सांख्य- 
के रूपमें ढला हुआ देखते हैं । यहाँ पुरुष और प्रकृतिको 
स्वतन्त्र एवं अनादि कहा गया है और पुरुषके प्रकृतिके 
शुणोंमे उलझे रहनेका एकमात्र कारण “गुण-सङ्ग' (गुर्णोर्म 
आसक्ति ) बताया गया है। कमाँकी विभिन्नता भी 
प्रकृतिजन्य है । पुरुष तो उनसे निर्लिस और अलग है ही । 
संक्षेपमे हम यों कह सकते हैं कि पुरुष 'अभिमान? और 
“सङ्ग? के कारण ही अपनेकों "कत? मानता है । 
प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणैः कर्माणि सर्वशः । 
अहङ्कारविसूदास्मा काहमिति मन्यते॥ 
तस्ववित्तु महाबाहो गुणक्मंचिभागयोः । 
गुणा गुणेषु वतेन्त इति मत्वा न सञ्जते ॥ 
्रकृतेगुंगसंमूढाः सज्जन्ते रुणकमंखु। 
( गीता ३ । २७-२९ ) 
प्रकृत्येव च कर्माणि क्रियमाणानि सवंशः। 
यः पझ्यति तथात्मानमकतौरं स॒ पझ्यति॥ 
( गीता १३ । २५) 
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# गीतामे शक्ति-तरंथ # 


व्याप >> > > स स्स्स A न 
सम्पूर्ण कमे प्रकृतिके गुर्णोदवारा होते हैं, तो भी अहङ्कार" 
से मोहित हुए अन्तःकरणबाला पुरुष मं? कर्ता हूँ--ऐसा 
मान लेता है |? परन्तु गुण-विभाग और कर्म-विभागके 
(त्रिगुणात्मक मायाके कार्यरूप पद्ममहाभूत और मन, 
बुद्धि, अहङ्कार तथा पाँच शानेन्द्रियाँ, पाँच कमेन्द्रियाँ और 
शब्दादि पाँच बिषय इन सबके समुदायका नाम “गुण- 
ba और इनकी परस्परकी चेष्टाआँका नाम “कर्म- 
ग है। ) तत्त्वको जाननेवाला ज्ञानी पुरुष सम्पूर्ण गुण 
गुणोमें बतंते हैं ऐसा मानकर आसक्त नहीं होता । प्रङ्कतिके 
शुणोसे मोहित हुए पुरुष गुण और कर्मोंमें आसक्त होते हैं । 
“जो पुरुष सम्पूर्ण कर्मोंकों सब प्रकारसे प्रकृतिके ही द्वारा 
किये हुए देखता है, तथा आत्माको अकर्त्ता देखता है बही 
वास्तवमें देखता है ।? 
इस निरूपणसे एक कदम आगे बढ्नेपर हम इसी निर्णय- 
पर पहुँचते हैँ कि पूर्वजन्मके कर्मोकी वासनाओंके द्वारा 
प्रकृति 'पुरुष” को आगे बढ़ाती है । 
सदृशं चेष्टते स्वस्याः प्रकृतेज्ञानवानपि । 
प्रकृति यान्ति भूतानि निग्रहः कि करिष्यति॥ 
(गीता ३। ३३) 
"सभी प्राणी प्रकृतिको प्राप्त होते हैं अर्थात्‌ अपने 
खभावसे परवश हुए कर्म करते हैं | ज्ञानान भी अपनी 
प्रकृतिके अनुसार चेष्टा करता है, फिर इसमें किसीका हठ 
क्या करेगा £? 
मिथ्येष व्यवसायस्ते प्रकृतिस्व्वां नियोक्ष्यति ॥ 
(गोता १८ । ५९) 
“तेरा निश्चय मिथ्या है क्‍योंकि प्रकृति तुझे बलात्‌ 
युद्धमें लगा देगी ।? 
प्रकृतिकी नियमशाक्तिका उल्लेख गीताके सातवें 
अध्यायके बीसवें इलोकमें मी किया गया है-- 
कामेस्तैखे हृतज्ञानाः प्रपदन्तेऽन्यदेवताः ।| 
तं तं नियममास्थाय प्रकृत्या नियताः स्वया॥ 
“अपनी प्रकृतित प्रेरित हुए तथा उन-उन भोगोंकी 
कामनाद्वारा शानसे भ्रष्ट हुए उस-उस नियमको धारण 
करके अन्य देवताओंकों भजते हैं अर्थात्‌ पूजते हैं । 
यहाँतक गीतामें वर्णित सांख्यमतानुमोदित शक्ति-तस्य- 
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की मीमांसा हुई | उपनिघदोंका, विशेषतः गीताका, जो 
उपनिषदोंका सार है, महत्त्व इस बातमें है कि वे शक्ति 
सिद्धान्तको अधिक उदात्त बना देते हैं । भगवानने गीता- 
जीमें कहा है कि प्रकृति और पुरुष (जिन्हें क्षेत्र और 
क्षेत्रज्ञ मी कहते हैं, देखिये गीता अ० १३ ) दोनों प्रभुकी 
ही “प्रकृति? हैं । पहली 'अपरा” प्रकृति है और दूसरी परा? | 
भूमिरापो$नलो वायुः खं मनो बुद्धिरिव च। 
अहक्कार इतीयं सै मिन्ना प्रकृतिरष्टधधा ॥ 
अपरेयमितस्व्वन्यां प्रकृति विद्धि मे पराम्‌। 


जीवभूतां महाबाहो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ 
( गीता ७। ४-५ ) 


पृथ्वी, जल, अमि, वायु और आकाश तथा मन, 
बुद्धि और अहङ्कार, ऐसे यह आठ प्रकारसे विभक्त हुई 
मेरी प्रकृति है । यह आठ प्रकारके मेदाबाली तो (अपरा? 
है, अर्थात्‌ मेरी जड-प्रकृति है और इससे दूसरीको मेरी 
“परा? अर्यात्‌ चेतन-प्रकृति जान, जिससे यह सम्पूर्ण जगत्‌ 
धारण किया जाता हे ।' इस प्रकार सांख्य-प्रतिपादित 
“प्रकृति! परमेश्वरकी 'शक्ति? के रूपमै दिखलायी गयी है। 
प्रकृतिके द्वारा कार्य करता हुआ जीव ईश्वरकी 'परा? प्रकृति 
कहलाता है । गीताके पन्द्रहवे अध्यायके सातवें इलोकमे 
जीवको परमेश्वरका अंश कहा गया है-- 


ममैवांशो जीचलोके जीवभूतः सनातनः । 


नबे अध्यायके चौथेसे दसवें इलोकतक इस बातकां 
बड़ी ही उत्तम रीतिसे वर्णन किया गया है कि किस प्रकार 
प्रभुकी सत्तासे सृष्टिकी रचना होती है । वे प्रकृतिको अपने 
अधीन करके सृष्टिको उत्पन्न करते हैं (प्रकृतिं स्वामबष्टभ्य)। 
इसी प्रकार चौदहवें अध्यायका चौथा इलोक देखिये 
सबंयोनिषु कौन्तेय सूतयः सम्भवन्ति याः। 
तासां ब्रह्म अहद्योनिरढ॑ बीजप्रदः पिता॥ 
“नाना प्रकारकी सब योनियोंम जितनी मूर्तियां अर्थात्‌ 
शरीर उत्पन्न होते हँ, उन सबकी त्रियुणमयी माया तो 
गर्म घारण करनेवाली माता है और मैं बीजको स्थापन 
करनेवाला पिता हूँ ।' परमात्मा प्रकृतिके “अध्यक्ष? (खामी 
और शासक) मी हँ, और उदासीन मी हैं । ( गीता अ० 
९ इलोक ९, १०) (जिसके सम्पूर्ण कार्य कतुंस्वभायके 
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बिना ही अपने आप सत्तामात्रसे ही होते हैं उसका नाम 

'उदासीन? है ) वह 'निलिसिः है। यु 
अनादिस्वाननुणस्वास्परमास्माऽयमव्ययः । 


शरीरस्थोऽपि कौन्तेय न करोति न छिप्यते ॥ 
(गीता १३। २१) 


# तामादिदक्ति 


अनादि और गुणातीत होनेसे यह अविनाशी परमात्मा 
शरीरमे स्थित हुआ भी वाखवम न करता है, न लिपायमान 
होता है ।? 'वह? सष्टिकी रचना करता है और उसका 
पालन करता है; परन्तु फिर मी वह अपनी सृष्टिमे आबद्ध 
नहीं है । वह इससे परे है, पर सदेव पूर्ण और अपरिच्छिन्न 
है, अकळ और अनीह. है-- 


न च सस्छ्वानि भूतानि पश्य मे योगमैश्वरम्‌ । 


भूतश च भूतस्थो ममात्मा भूतभावनः ॥ 
(गीता ९५। ५) 


(सर्व भूत मुझमें स्थित नहीं हैं किन्तु मेरी योगमाया 
और प्रभावको देख-भूतेंका धारण-पोषण करनेवाला और 
भूतोंको उत्पन्न करनेवाला भी मेरा आत्मा वास्तवमे भूतेमें 
स्थित नहीं दै ।' यही बात प्रकारान्तरसे गीताजीके दसवें 
अध्यायके इकतालीसर्वे और बयालीसबें इलोकोर्मे तथा 
सातवें अध्यायके तेरहवें इळोकमें कही गयी है । 


इस प्रकार गीतामें शक्ति-सिद्धान्तका ऊँचे-से-ऊचा 
रूप हमारे सामने उपस्थित किया गया है । परमात्माका 
“योग? ऐसा ही है, “पश्य मे योगमेबबरम्‌? (देखिये गीता 
अ० ९ इळोक ५ तथा अ० ११ इलोक ८ )। गीताके विश्व- 
विश्रुत चौथे अध्यायके छठेसे नबेंतकके इोकोमे जो 
अबतारवादका निरूपण हुआ है उसमें हमें शक्ति-सिद्धान्त- 
का और भी उदात्त रूप मिलता है । वहाँ हृगें 'प्रकृतिं 
स्वामधिष्ठाय? थे पद मिलते हैं। नवें अध्यायके आठवें 
इलोकमें वही शब्द कुछ परिबतितरूपमे प्रयुक्त हुए हैं । 
नबे अध्यायमें भगवानके द्वारा जीवांके . शरीरकी रचनाका 
वर्णन किया गया दै ओर चोथे अध्यायके छठेसे नबेंतक- 
के इलोकॉर्म तो प्रभुने अपने ही दिव्य जन्मका वर्णन किया 
है जिसे वे दया-परवश होकर ग्रहण करते हें और जो ( जन्म- 
कम च में दिव्यम्‌) हमलोगोके जम्मसे संथा विलक्षण 
होता दै | क्योंकि इमलोगोंका जन्म तो हमारे कर्मोका 
अपरिहाय फल है | 


शिरसा नमामि क 
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चौथे अध्यायके छठे इलोकके अन्तिम पदम हमें एक 
और मार्केका शब्द मिलता है, वह दै “माया? । गीताके 
अनुसार इस मायाने सभी जीयोंकों मोहित कर रक्खा है 
और इस मायारूप महासरिताके पार जानेका उपाय भगव- 
च्छरणागतिके सिवा दूसरा नहीं है । ( देखिये गीता ७ । 
१४-१५) गीता कहती है कि यह माया उस ईश्वरकी 
चेरी है, जो हम समीके हृदयमें निवास करता हुआ यन्त्र- 
की भाँति सबको नचा रहा है । इस योगमायाने ही “उसे! 
हमलोंगोंसे छिपा रक्खा है-- 


नाई प्रकाशः स्स्थ योगमायासमादुत्तः । 


“अपनी योगमायासे छिपा हुआ मैं सबके प्रत्यक्ष 
नहीं होता ।? यही “योगमाया? उसकी “आत्ममाया” है 
जिसका उल्लेख चोथे अध्यायके छठे इलोकमें (सम्भवाम्यात्म- 
मायया? के रूपमै आता है और इसीकी सद्दायतासे वह 
दया-परवश होकर अवतीण होता है । 


गीता यहीं नहीं ठहर जाती। वह शक्ति-सिद्धान्तके और 
भी ऊँचे खरूपका वर्णन करती है। एक ऐसी भी स्थिति 
होती है, ऐसी मी दृष्टि होती दै, ऐसा मी अनुभब होता 
है जिसमें शक्ति ब्रह्मसे अभिन्न रहती है और इसी रूपमें हम 
उसका अनुभव करते हैं | उस समय इस जड-प्रकृति और 
इसके समस्त विकारोंकी ब्रह्के साथ एकात्मताका अनुभव 


होता है । 

इतना ही नहीं, जीयको भी ब्रह्म-स्बरूपताकी प्रतीति 
होने लगती है । पहले प्रकारकी अनुभूतिकी चर्चा गीताके 
नवें अध्यायके पाँच इलोकमें आती है, जिसका भाव 
यह दै-- 

'मूतोंका धारण-पोषण करनेयाला और मूर्तोको उत्पन्न 
करनेवाला भी मेरा आत्मा वास्तवमें भूतोंमें स्थित नहीं है ।? 


दूसरे प्रकारकी अनुभूतिका उल्लेख गीताके तेरहवें 
अध्यायके दूसरे दलोकर्मे आया है, जो इस प्रकार है-- 

क्षेत्रज्ज्ञाप मां यिद्धि स्वक्षेत्रेष भारत । 

“हे अजुन | सब क्षेत्रोमे क्षेत्रज्ञ अर्थात्‌ जीवात्मा 
मुझको ही जान ।? 


इस प्रकार शक्तिकी पहले स्वतन्त्र सत्ता दिखलायी 
गयी, फिर उसे ईश्वरके अंधीनबर्ती बताया गया और 


# ब्रह्मचचमें शक्ति-तश्व # 
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अन्तमें उसे सञ्चिदानन्दघन ब्रह्मते अभिन्नरूपमें व्यक्त किया 
गया । गीताके शक्तियादमें शक्ति-तत्वका दर्जा क्रमशः 
अधिकाधिक ऊँचा होता गया है । इस प्रकार गीताने 
शक्तिका वह स्वरूप बताया है जो वेदोके मी अनुकूल है; 
बिज्ञानके भी अनुकूल है और हिन्दू-धर्मके आधुनिक रूपके 
भी अनुकूछ है; तथा जो आत्मदर्शी सन्त-महात्माओ और 
ऋषि-मुनिर्योकी अनुभूतिसे सदा मेल खाता है । 


गीतामें एक इलोक है जिसमें सारे क्रमिक सिद्धान्तोंको 
एक ही जगह दिखला दिया गया है । यह इलोक यो है-- 


उपद्गष्टानुमन्ता च भता. भोक्ता सहेश्वरः। 


परमात्मेति चाप्युक्तो देहेऽस्मिन्‌ पुरुषः परः ॥ 
(१३॥ २२) 


यहाँ “मोक्ता' शब्दसे चार्वाक-मतका संकेत दै जो 


२८३ 


ns AS TTI 


शरीरको ही आत्मा मानता है । 'भर्ता? का सम्बन्ध तार्किक 
सिद्धान्तसे है जो आत्माको कर्ता मानता है “अनुमन्ता” का 
सम्बन्ध सांख्यदरशनसे है जो यह मानता है कि “प्रतिके द्वारा 
ही सारे कर्म होते हैं और आत्मा तो केवळ अपनेको कर्ता 
मान लेता है।? बाकीके शब्द गुण-सङ्गसे ऊपर उठी हुई 
अबस्थाके बोधक हैं । इनके द्वारा एक दूसरे ही प्रकारकी 
अनुभूतिको व्यक्त किया गया है-उपद्रश (साक्षी ); महेश्वर, 


` परमात्मा और पुरुषोत्तम ( पुरुषः परः ) का प्रयोग जगत्‌- 


के साथ आत्माके वास्तविक सम्बन्धको स्पष्ट करनेके 
लिये ही हुआ दै । इस प्रकार हमने देख लिया कि 
गीतामें शक्ति-सिद्धान्तका सार संक्षेपमें किन्तु व्यापकरूपमें 
वर्णित है । शक्तिकी खतन्त्र सत्तासे प्रारम्म करके पहले 
उसे ईश्वरके अधीन कायम किया और अन्तमें जाकर 
उसीका ब्रह्मते अभिन्नरूपमें प्रतिपादन किया गया | 


— NETS 


अह्मसूत्रमें शक्तित 


( रेखक--पण्डितम्रबर श्रीपत्नानन तर्करल ) 


ब्रह्मसत्रकी अवतरणिका 


|. शिंततनरे € 


या नित्य श्रुतिशीर्षदशिततनुन्रेल्मा यदाद्यप्रजा 
विश्वेधां जननस्थितो विदधती मातेति या गीयते । 
अङ्के सुत्तमिवात्मजं वहति या कल्पावसन्नं जगत्‌ 
तां दुर्गा चिदूचिन्मयीं परतरानन्दाय वन्दामदे ॥ 


शक्ति ही ब्रह्म है । उपनिषद्‌, त्रश्येद, पुराणादिके 
प्रमाण तथा समके अनुभवसे यह सिद्ध है । मीमांसा शक्ति- 
तस्वका दर्शनशाखर है । योगीश्वर याशवल्क्यने कहा है-- 


घुशणन्यायमीमांसाधमंशाखाज्मिशिताः । 
चेदाः स्थानानि विद्यानां घसंस्य च चतुदेरा ॥ 
(अ० १) 


(१) शिक्षा, जिसके पढ़नेसे यथाविधि वेदका उच्चारण 
होता दै। (२) कल्पसूत्र, जो यज्ञादिके अनुष्ठानका 
उपदेश करते हैं । (२ ) व्याकरण-शाख्र तो प्रसिद्ध ही है। 
(४) निरुक्त, जिसे वैदिक शब्दानुशासन या अभिधान 
कहते हैं । (५) ज्योतिष-शाज, जिस शाजके द्वार काल- 


निर्णय होता दै । (६) छन्दःशात्र, जो वैदिक मन्त्रोके 
छन्दोबोधका साधन है । ये छः वेदाङ्ग हैं । इनके अतिरिक्त 


_ चार बेद, घर्ग-शाज्ञ, पुराण, न्याय और मीमांसा- यै चतुर्दश 


शास्र ही विद्या और धर्मके आश्रय हैं । 

मीमांसा वैदिक दर्शन है । इसके दो भाग दै पूर्व 
मीमांसा और उत्तरमीमांसा । पूर्वमीमांसा व्यासशिष्य 
महर्षि जैमिनिद्वारा प्रणीत है, उत्तरमीमांसा खयं भगवान. 
येदव्यासके द्वारा प्रणीत है। वेदके पूर्वमाग-कर्मकाण्डका 
विचार पूर्वमीमांसामें है । वेदके अन्तमाग-ज्ञानकाण्ड 
उपनिषद्का विचार उत्तरमीमांसामे है। इन दोनों मार्गोको 
मिलाकर सम्पूर्ण मीमांसादशन बनता है । 


ब्रह्मयूज्॒कों मीमांसा नहीं कहनेसे याशवल्क्यऋषि- 
कथित चतुर्दश विद्याके भीतर इसकी गणना नहीं हों सकती | 
क्योंकि वेदान्त या अह्मययत्र॒का नाम यहाँ प्रथक्रूपसे नहीं 
लिया गया है । परन्तु यह बात बिल्कुल असम्मव है । 
जिस प्रकार बिना सूर्योदयके दिन नहीं हो सकता उसी 
प्रकार ब्रह्मयन्नविहीन चतुर्दश विद्याकी सूचीको विद्या ही 
नहीं कहा जा सकता । अतः यह निश्चित सिद्धान्त है कि 
मीमांसादर्षीन एक अखण्ड अन्य है, जिसका पूर्वमाग 


rs 


__ २९३ # तामादिशक्ति शिरला नमामि * 
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जैमिनीय द्वादशाध्यायी और उत्तरभाग वैयासिक 
चतुरष्यायी है |& .. 


इस अखण्ड मीमांसादशेनका प्रतिपाद्य विषय शक्ति 
ही दै । अन्तर इतना ही है कि पूर्वमागका प्रतिपाच विषय 
औपाधिकी शक्ति है और उत्तरभागका प्रतिपाद्य विषय 
खामाविकी शक्ति । औपाधिकी शक्ति धर्म आदि नामाँसे 
व्यवह्वत होती है और खाभाविकी शक्तिका दूसरा नाम 
ब्रह्म है । उत्तरभागसे ज्ञात होता है कि ओपाधिकी शक्ति 
खाभाविकी शक्तिकी विभूति है । द्विविध शक्ति एक सूत्में 
अथित दीख पड़ती है-- 


परास्य शक्तिर्विविधैव भूयते . 
स्वाभाविकी ज्ञानबछक्रिया च॥ 
र (खेताश्वतरोपनिषद्‌ ६ । ८ ) 
“अस्थ' पदसे यहाँ सन्देह उपस्थित होता है कि शक्ति 
और शक्तिमान्‌ एक नहीं हैं तथा शक्तिमान ब्रह्म है और 
शक्ति ब्रह्म नहीं है । परन्तु इसका खण्डन उसी उपनिषद्‌, 
के आरम्ममे है । जेसा कि ब्रह्मवादीजन कहते हैं-- 
किं कारणं ब्रह्म कुतः स्थ जाता 
जीवास केन क च सम्पतिष्ठाः । 
अधिष्ठिताः केन सुखेतरेषु 
वर्तामहे ब्रह्मविदो व्यवस्थाम्‌ ॥ 
१९ > द: १. 
ते ध्यानयोगानुगता अपइयन्‌ 
देवात्मशक्तिं स्वगुणे निंगूढास्‌ । 
यः कारणानि निखिलानि तानि छ 
कालास्मयुक्तान्यधितिष्ठस्येकः ॥ 
॥ (१।२) 
अर्थात्‌ वेद कहाँसे आये, हमलोगौके जन्मका कारण 


क्या है, इत्यादि चिन्तनके बाद त्रह्मवादी त्रषियँके मनमें . 
इनके काल) खभाव और अदृष्ट आदि अनेक कारण_ 


उत्पन्न हुए । परन्तु वे पूर्ण सन्तोषजनक नहीं हुए, इस- 
ल्यि ह पुनः विचारा कि वे कारण भी किसी. मूल- 
कारणके अधीन होंगे | अतः उस मूळ-कारणका निश्चय करनेके 


# संकर्षकाण्डको मीमांसादर्दनमे रखनेसे अखण्ड मीमांसाके 


२० अध्याय हो जाते हैं । इसपर मैने अपने जहासूत्रके देवैभाष्यमें 


` पूर्णे विचार किया हे ।--लेखक 


७" 


लिये वे समाधिमें लीन हो गये और अन्तमें योगदृष्टिसे उन्हें 
यह प्रत्यक्ष हुआ कि उपर्युक्त कारणौंको मूल-कारण 
'खगुर्णोंसि निगूढा? एक 'देवात्मशक्ति' है । 'देव” शब्दका 
अर्थ चोतमान है, जिसका तात्पर्य है खप्रकाश । 'आत्मशक्ति' 
का अर्थ है चित्शक्ति | 'खगुणेः' का अर्थ है अपनेसे 
सम्बन्धित होनेवाळे सत्त्व, रज और तमोगुणसे ( सत्त्व, रज 
और तमोगुणका सम्मिलित रूप है अचित्‌-शक्ति) । 'निगूढाम्‌" 
का अर्थ है छिपी हुई । 'देवात्मशक्ति खगुणेनिंगूढाम? 
का अर्थ है परस्पर नित्य>म्बन्धवुक्त चित्‌-शक्ति और 
अचित्‌-गक्ति ब्रह्म । मकड़ी जेसे अपने तन्तुमें अच्छन्न 
होकर रहती है और जनसाधारण तन्तुको मकड़ीका आश्रय 
समझते हैं, परन्तु तन्तु मकड़ीसे अलग नहीं होता । उसी 
प्रकार शक्ति भी अपने शुणोमें ुसरूपसे रहती है और 
गुणोंकों सब लोग शक्तिमान्‌ समझते हैं । परन्तु गुण शक्ति- 
से भिन्न नहीं हैं शक्ति ही काल, स्वभाव प्रश्ृतिकी 
अधिष्ठात्री है । 


पत ध्यानयोगानुगता’ इस मन्त्रका अभिप्राय कहा 
गया । यह मन्त्र तो सूत्र-खरूप ही है, इसके अगले तीन्‌ 
मन्त्रोमें इसकी व्याख्या की गयी है । उसके बाद चौथा 
न्त्र है-- 
उद्घीतमैतत्‌ परमं तु र्म 
तस्सिखयं सुप्रतिष्ठाक्षरञ् । 


(खे० उ० १॥ ७) 


भावार्थ यह है कि यह शक्ति ब्रह्म है, शब्द-ब्रह्म नहीं 
बल्कि परमन्रह्म है। चित्‌, अचित्‌ और नित्य-सम्बन्ध यह 
त्रितच्व इस परबरहममें प्रतिष्ठित है । यह सर्वाश्रय और 
अक्षर? हे । श्वेताश्वतर ऋषि अन्तिम अध्यायमें मोक्षके 
लिये इसी शक्ति-्रह्मके शरणागत हुए । 


< ह देवसास्मबुद्धिप्रकाशं 
१ सुमुक्वैं शरणमहं प्रपद्ये ॥ 
(६। १८) 
“देव' और “आत्म? शब्द तो पूर्वोक्त 'देवात्मशक्ति' 
पदमे जिस अर्थमे प्रयुक्त हुए हैं, यहाँ भी उसी अर्थमे 
हैं। अचित्‌को समझानेके लिये इस मन्त्रम “बुद्धि? शब्द 
आया है । शक्तिके स्थानमें यहाँ 'प्रकाश” शब्द आया है । 


# ब्रद्मसुअमें शक्ति-तत्त्व # 
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राजशक्ति जिस प्रकार राजाको प्रकाशित करती है, उसी 
प्रकार सम्मिलित चित्‌, अचित्‌-शक्ति आत्मा और बुद्धिको 
प्रकाशित करती है । 'आयुष्वंतम के समान 'प्रकाश” शब्दसे 
ही यहाँ ऐसा प्रतीत होता है। मन्त्रमे जो लिङ्गभेद है 
उसका तात्पय आगे चछकर प्रकट किया जायगा | 

इवेताश्वतरोपनिषदूके छठे अध्यायका आठवा. मन्त्र 
ऊपर उद्धृत हे-- 

परास्य शक्तिविविधेव श्रूयते 

स्वाभाविकी शञानबळकिया 'च॥& 


इसमें नित्यसम्प्रन्धित चित्‌-अचित्‌का स्पष्ट विवरण है। 
'ज्ञान-शक्ति ही चित्‌-शक्ति है और क्रिया-शक्ति ही प्रकृति 
है; ( वही अचित्‌ है ) तथा इन दोनोंके मध्यमे जो ब्ल? 
शब्द है, उससे दोनोंका सम्बन्ध सूचित होता है। बळ-शक्ति 
ही सम्बन्ध है । वळ-शक्ति ही काल दै । काठे दोनोंका 
नित्य-सम्बन्ध हैं | पुराणमें कहा भी है-- 
कालो हि बळवत्तरः। 
इस वाक्यसे भी कालकी वलयत्ताका उत्कर्ष सिद्ध 
होता है । साक्षात्‌ बलस्वरूप कहनेका तात्पर्यं वलवत्ताके 
उत्कर्षका कथन है । 
अस्य शक्ति? ऐसा प्रयोग “पुरुषस्य चेतन्यम्‌? तथा 
राहोः शिरः? इत्यादिके समान औपचारिक है । वस्तुतः 
पुरुष और चैतम्यमें तथा राहु और उसके झिरमें भेद नहीँ 
रहनेपर भी जैसे भेदरूपमें उनका प्रयोग होता है, उसी 
प्रकार ब्रह्म और शक्तिमँ कोई भेद नहीं रहनेपर मी 'अस्य 
शक्तिः’ ऐसा प्रयोग हुआ है। अखण्ड खाभाविकी शक्तिका 
विचार उत्तरमीमांसामें है और परिच्छिन्न आधारम 
परिच्छिन्नयत्‌ प्रकाशमान शक्तिको ही मैंने ओपाधिकी शक्ति 
कहा है । दपणमें सूयके प्रतिविम्परके समान एक-एक बुद्धिमें 
प्रतिविम्त्रित ब्रह्मका स्वरूप जीव है, वह भी औपाधिकी 
शक्ति ही है । 
कर्गकाण्डमें यज्ञीय यस्तुओंमें प्रथम वस्तु अग्नि, या आग्नेय 
शक्ति, जिहा या शिखा है जो अग्निका ही परिच्छिन्नतर अंश 
है । ऋमवेद-देवीसूक्तमें देवात्मशक्तिभूता आम्भ्रणीने कहा 
है- “प्रथमा यशियानाम्‌।? इसीकी विद्वति सुण्डकोपनित्रद्मं 
इस प्रकार है-- 


_ + 'दृश्यतेडपरास् शक्तिः ˆ"  'ऐेसा पाठ उपनिषदे है, 
अतः पदच्छेदर्ग 'अपरा' हो जाता है । लेखक 
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काळी कराली च मनोजवा च 
सुलोहिता या च सुधून्नवर्णा। 
स्फुछिङ्गिनी विइवरुची च देवी 
लेलायमाना इति सप्तजिह्वाः ॥ 
(मु० १, खण्ड २, म० ४ ) 


ये अमिकी सप्त जिड्ाएँ हैं, इनमें काली प्रथमा है | 
यह बात उपनिषद्‌ और देवीसूक्तके मन्त्रकी एकवाक्यतासे 
स्पष्ट हो जाती है । “प्रथमा यशियानाम्‌" अर्थात्‌ सर्वव्यापिनी 
आद्याकाली ही अमिरूप आश्रयसे परिच्छिन्ना आग्नेय-शक्ति 
हैं । उनका प्रथम विकासरूप होनेके कारण प्रथम जिह्वाका 
नाम काली है । अमिरिखाका दृदयमान अचेतन रूप ही 
उपाधि है। अधिष्ठात्री चेतना काली-शक्ति उपाधि-आश्रयसे 
अधिकतर परिच्छिन्न हो गयी हैँ । यह परिच्छिन्न शक्ति 
आद्याश्क्ति कालीकी विभूति है । परिच्छिन्न शब्दका अर्थ 
हैं घटादिके अभ्यन्तरस्थ आकाशवत्‌, खल्पाकारमं प्रतीत 
होना । अमिशिखाके अचेतनरूपसे प्रथक्‌ उसकी अधिष्ठात्री 
चेतन-शक्ति है । इसका प्रमाण मुण्डकोपनिषद्के उपयु क्त 
मन्त्रके अगले दो मन्त्रोमें दे 


एतेछु यश्चरते आजमसमानेषु 
यथाकालं चाहुतयो ह्याददायन्‌ । 

तं नयन्त्येताः सूर्यस्य रइमयो 
` यत्र देवानां पतिरेकोऽधिवासः ॥ 

पृह्ोहीति तमाहुतयः सुवचंसः 
सूर्यस्य रह्मिभियंजमानं वहरित । 

वाचसभिचदन्त्योञ्धयन्त्य 


एच वः पुण्यः सुकृतो ब्रह्मलोकः ॥ 


अर्थात्‌ 'इस भ्राजमान सप्तजिह्में जो यजमान 
यथाकाल आहुति दान करके चलते हँ, वह ससजिह्वा 
उस आहुति-दाताको मरणान्तमें सूयररिमकी सहायतासे 
प्रिय वाक्य कहकर आदरपूर्यक ब्रह्मलोकको ळे जाती हैँ 
और कहती हैं कि यही तुम्हारा पुण्याजित ब्रह्मलोक है ।? 
इससे जान पड़ता है कि वे चेतन हैं | चेतन हुए बिना 
बोलनेकी शक्ति कहोँसे आती? अतः अभिशिखाओमे 
परिच्छिन्न अधिष्ठात्री चेतनाशक्ति है। और भी बहुतेरी 
औपाधिकी शक्तियोंकी प्रतिष्ठा पूर्वमीसांसाम है | यथा मन्त्र- 
शक्ति, हवनीय-शक्ति, होतृशक्ति तथा कर्मशक्ति ( धमे ) 
प्रधानतया उल्लेखनीय हैं । अतएव मीमांसाके उमय भागसे 


प्रिया 
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शक्तिज्ञापनका ही कार्य निष्पन्न होता है । इस प्रकार दोनों 


भागोंकी एकवाक्यता अव्याहत दै । भगवान्‌ शङ्कराचार्यने 
प्रपञ्चसारसँ शक्तितत््व इस प्रकार प्रदर्शित किया है । 
उयोतिमूति श्रीहरि ब्रह्मा, विष्णु और महे्वरसे कहते है 


प्रधानमिति यासाहुयां शक्तिरिति कथ्यते । 
या युष्मानपि माँ निस्यमवष्टभ्यातिवर्तते ॥ 
साहं यूयं तथैवात्यत्‌ यद्वै तत्तु सा स्ट्ृ॒ता । 
मलये व्याप्यते तस्यां चराचरभिदरं जगत्‌॥ 
(-२६-२७) 

झणोरणीयसी रथूखात्स्थूला व्यासचराचरा। 
आदिव्येन्द्वादि तेजोमद यदत्तत्तर्मयीं विभुः ॥ 
(२२) 

सैव रवं वेश परमा तस्या नाम्पोऽरित' वेदिता॥ 
(२८) 

(प्रपञ्चसार, प्रथम पटल ) 


अर्थात्‌ जिसे प्रधान तथा “शक्ति नामसे पुकारते हैं; 
तुम्हें और हमें धारणकरके तथा अतिक्रमकरके जो अवस्थित 
हैं; हम, तुम तथा. अन्य शेय पदार्थ जिससे प्रथक्‌ नहीं 
हैं; यह चराचर जगत्‌ प्रलयकाळमें जिसमें छीन रहता 
है वह देबी अणुसे भी अणु, और स्थूल्से भी 
स्थूळ हैं और चराचरको व्याप्त करके अवस्थित हैं | केवळ 
यही देबी अपनेको जानती हैँ, उनको जानगेवाळा कोई 
और दूसरा नहीं है । 

शक्तिमानसे शक्ति सूक््मा होनेके कारण यह अणीयसी 
है । शक्तिमान्‌ वरम और शक्ति सुमा है । परन्तु 
इन दोनौम शक्ति ही अधिकतर सूर्टमा है । इसीलिये उसे 
अणीयसी कहां गया है। अणु और सूझ्ष्म-शब्द यहाँ 
एकार्थवाची हैं। सक्ष्मका अर्थ है दुर्शेय; उदाहरणार्थ 
सूर्य प्रतिदिन सर्वसाधारणको प्रत्यक्ष होता है, परन्तु उसकी 
महती शक्ति सबकी समझमें नहीं आती । ग्रद-उपग्रहोंकों 
यथास्थानमें रखना और उन सबकी केद्र-च्युति 
निवारण करना, समस्त प्राणियोंकी जीवन-रक्षा आदि 
सौर-जगत्‌की स्थिति उसी महती शक्तिसे होती है । उस 
महान्‌ सूयंकी बात तो अलग रही, एक साधारण तृणकी 
भी रोगनाशिनी शक्ति आखुवेदर्म प्रसिद्ध है; परन्तु 
साधारण लोग उस शक्तिको न जानकर उस तृणकी 
उपेक्षा करते हैं । 
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यह औपाधिकी शक्ति है । यह शक्ति मी शक्तिमानकी 
अपेक्षा द्य है झक्तिमान्‌+ जो समझमें आता है, उसकी 
अपेक्षा तो स्वामाविकी शक्ति और भी अधिक दुय होगी, 
इसमें कहना ही क्या है! वस्तुतः शक्तिमान्‌ शक्तिके अधीनस्थ 
गुर्णोसे भिन्न नहीं है, यह सदा स्मरण रखनेकी बात है 
शक्तिमान्‌ अपेक्षाकृत स्थूल है; परन्तु वह शक्तिसे वैसे ही 
अलग नहीं है, जैसे मकड़ीसे तन्तु अलग नहीं. है । यह 
स्वाभाविक शक्ति अर्थात्‌ देवात्मशक्ति खप्रतिष्ठ है । यथा-- 

स्वे महिक्षि यदि वा न सहिन्नि प्रतिष्ठितः। 
( छान्रो० ७। २४। १) 


शक्तिका आपेक्षिक स्थूलरूप शक्तिमान्‌ और शक्तिमान: 
का आपेक्षिक सूश्मरूप शक्ति है । उस शक्तिमानसे अभिन्न ' 
शक्ति ही ब्रह्म है। इसलिये उपनिषदोमें स्वोन्तरः, 
(अणोरणीयान/, “दुर्दमः 'गुहाहितम? इत्यादि विवरण है । 
शारीरक-भाष्यके १। १।२ सूत्रकी व्याख्यामें भी इसी 
शक्तितस्‍्वका निर्देश है । यथा-- 


अस्य जगतो' ` 'जन्मस्थितिभङ्ग यतः सर्वज्ञात्‌ सवं- 
इकः कारणाञ्चवति तह्रह्म । 


अर्थात्‌ जिस सर्वज्ञ और सर्वशक्तिरूप कारणसे जगतूकी 
सृष्टि, स्थिति और लय होता है, वही ब्रह्म है । 


उपर्युक्त भाष्यकी पंक्तिकी दूसरी भी व्याख्या दै, 
परन्तु वह भगवान्‌. शङ्कराचार्यक्े प्रपञ्चसारसे विरुद्ध है। 
जो व्याख्या मैंने प्रदर्शित की है, उसीका विस्तृत प्रमाण 
प्रपञ्चसारमें है । यथा-- 

सेव स्वं वेत्ति परमा तस्या नान्योऽस्ति वेदिता ॥ 


अर्थात्‌ “उस परमा शक्तिको जाननेवाळा दूसरा कोई 
नहीं है, वह स्वयं ही अपनेको जानती है ।' इससे सिद्ध 
होता है कि शक्तिका ज्ञाता और कोई नहीं है, वही अपना 
तत्त्व जानती हैं। एक भी ज्ञानका अभाव होनेसे कोई सर्वश 
नहीं कहला सकता । शक्तितत्त्वका ज्ञान जब और किसी" 
को नहीं है तो वह सर्वज्ञ नहीं हो सकता । 


शारीरक-भाष्य और प्रपञ्चसार दोनों ग्रन्थ भगवान्‌ 
शङ्कराचार्यकी लेखनीसे प्रसूत होनेपर भी अधिकारिमेदसे 
जहाँ-जहाँ परस्पर वैषम्य प्रकट करते हैं, उन-उन स्थलोके 
विघयमें मत्पणीत ब्रह्मसज्ञ-देवी-भाष्यमे विस्तृत विचार 
किया गया हे । 


# ब्रह्मसून्रमं शक्ति-तस्थ ॐ 
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अब प्रपश्चसारके खारसिक मतवादका अनुसरण करके 
महाशक्तिकी प्रेरणासे ब्रह्मसूत्रके देवी-माष्यकी जो मैंने 
रचना की हे उसके मर्मको लेकर ब्रहासूत्र-चतुःसूत्रीका 
संक्षिप्त संस्कृत अर्थ, भाषानुवाद तथा व्याख्या यहाँ 
दिखलायी जायगी | संक्षिप्तरूपसे शक्ति-पक्षमें ब्रह्मसूत्रका 
सारा सिद्धान्त यहाँ प्रकट किया जायगा । यह ब्रह्मसूत्रकी 
अवतरणिका है, इसीको प्रथमसूत्रकी भी अवतरणिका समझें । 


ब्रक्षपज्रका प्रथम सत्र 
अथातो ब्रह्म जिज्ञासा-- मह्मासज्न १। १। १) 
संक्षिप्त संस्कृत अर्थ 
अथ ( पूयमीमांसाश्रवणानन्तरम्‌) जिज्ञासा (यतो जाता 
इत्यर्थः) अतः (कारणात्‌) ब्रह्म ( निरूप्यते इति वाक्य- 
शेषः ) । अथवा जिज्ञासापदस्य कर्मणि अतृप्रत्यमेन सिद्धः 
जिज्ञासाविषयत्वमर्थः । ङृद्विहितो भाव इति न्यायेन 
भाववाचिनोऽपि या सृष्टिः सष्ठुराद्या इतिवत्‌ जिशासा- 
पदस्य जिज्ञासाविषयपरत्य वा । अतः ( एतत्सूत्रात्परम्‌ ) 
रह्म निरूप्यते इति पूर्ववत्‌ । 


अनुवाद 
अर्थात्‌ पूर्वमीमांसाश्रवणके अनन्तर ( शिष्यकी ) 
जिशासा उपस्थित होनेसे ब्रह्मनिरूपण किया जाता है-- 


व्याख्या 


पूर्वमीमांसाके अन्तिम अधिकरणमे यह सिडान्तित किया 
गया हैं कि याजनका यमें केवल ब्राह्मणका ही अधिकार है । उस 
अधिकरणका संस्कृतमे 'आस्विज्ये ब्राह्मणमात्रध्याधिकारः” 
नाम है। “अधिकरण? शब्दका अर्थ दै विचारवाक्य । इसके 
पाँच जङ्ग हैं-पहला विषय, जिसपर विचार किया जाता 
है; दूसरा संशय, जो विचार्य-विषयपर उठता है; तीसरा, 
पूर्वपक्ष; चौथा, उत्तरपक्ष; और पाँचवाँ, सिद्धान्त है । # 


स्सृतेर्वा स्याष्राह्मणानाम्‌- 
( मी० द० ११।४।४४) 


अति भी इसी सिद्धान्तको दृढ़ करती है । इसीको 
प्रदर्शित करनेवाले चार और सूत्र हैं; और यहीं अधिकरण 


CIES TET सन, 
# पन्नअङ्गोमि मतभेद रहनेपर भी सिडान-अन्गमे मतभेद 
नही होता ।-- रेखक . 
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और पूर्वमाग समाप्त होता है | इस सूत्रका अर्थ यहद है कि 
केवल ब्राह्मणकों ही यजन करानेका अधिकार है; इस 
विषयमें स्मृतियाँ भी प्रमाण हैं। भाष्यकार शबरस्वामी 
कहते हैं-- 

याजनमध्यापनं प्रतिप्रहो प्राक्षणस्येच थ्रृत्त्युपाया 
इति स्मृतिप्रमाणमप्युक्तस्‌ । 


स्मृतिमें 'ब्राह्मणस्य' इस प्रकार एकवचनान्त प्रयोग 
है और स्मृतिप्रमाणपर निर्भर करनेवाले उपयुक्त सिद्धान्त- 
सूत्रमे 'ब्राझणानाम्‌" यह बहुवचन-प्रयोग है | इस रूपभेदः 
का कारण क्या हे ! संस्कृत-निवन्धमें एकयचन-प्रयोगको 
छोड़कर बहुयचन-प्रयोग अकारण कभी नहीं होता, अतएव 
इसका भी कुछ कारण है । वात यह है कि त्रिविध ब्राह्मणत्व 
जिसमें है, उसीकी याजकता महर्षि जैमिनिकों अभिप्रेत हे | 
ब्राह्मणत्व त्रियिध है-जाति-ब्राह्मणत्व, वेदञ्ञत्व और 
ब्रह्मशत्व । मनु प्रभृति स्मृतियोमें लिखा है कि जाति- 
ब्राह्मणोंके जो षट्‌ कमे हैं, याजन उनके अन्तर्गत है और 
बिना वेदज्ञानके याजन चल नहीं सकता; अतः जाति- 
ब्राह्मणत्व और वेदजत्व ये दोनों तो अवश्य ही चाहिये | 
ब्रह्मशके उत्कर्षपर गीताका निम्नलिखित शोक प्रमाण है-- 
यावानथे उदपाने. सवतः संप्लुतोदके । 
तावान्‌ सर्वेषु वेदेषु घ्राह्मणस्य विजानतः ॥ 
(गीता २। ४६ ) 


अर्थात्‌ जिस क्षुद्र जलाशयम जलपानमात्रके लिये जल 
है, बपोकालमें छावनसे चारों ओर .जलके भर जानेसे जेसे 
उसी जलाशयसे स्नानादि बहुजलसाध्य काय हो सकता 
है, उसी प्रकार ब्रह्मज्ञ ब्राह्मणके लिये वेदसे अधिक कार्य 
हो सकता है । भावार्थ यह दै कि ब्रह्मज्ञान जवतक नहीं 
हुआ है, तत्रतक वेदशानसे जितना कार्य होता है, ब्रह्मज्ञान 
होनेपर उससे कहीं अधिकतर धमकार्य होता दे । यद्यपि 
यह अर्थ पूर्वांचायोंकी व्याख्यासे नहीँ मिळता, तथापि 
गीताके खारस्यसे यही अर्थ स्पष्ट होता है, तथा यह श्रुति- 
अनुमोदित भी है। छान्दोग्य उपनिषद्‌ प्रर १, ख० 
१०-११ के चाक्रायण (चक्रके पुत्र) उषस्तिके उपाख्यानसे 
यह बात स्पष्ट हो जाती है। 


श्रुतिका भावार्थ यह है कि चाक्रायण उपस्निने एक राजाके 
यजञमें उपस्थित होकर प्रस्तोता ( स्तुति करनेवाले ) प्रभति 
याजकोसे पूछा कि “क्या आप जानते हुँ कि अपने-अपने 
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कत्तव्य प्रस्ताब ( स्तुति) प्रति कमंके कौन-कौन अधिदेव 


हैं १ यदि इसे जाने बिना आपलोग अनुष्ठान करेंगे तो 
आपलोगोके मस्तक कटकर गिर जायेगे ।? यह सुनकर 
याजकोने कहा कि हमें ज्ञात नहीं हे । 


अपरिचित उषर्तिकी सामथ्य जानकर राजाने पहले 
उनका परिचय प्रास किया । जब उन्हें ज्ञात हुआ कि उषस्ति 
जातिके ब्राह्मण हैं, तब उन्दीको प्रधानरूपसे सर्वविध याजन- 
कर्ममें नियुक्त किया । चाक्रायण उषस्तिने अपने देवताविषयक 
ज्ञानका जो परिचय दिया उससे उनके ब्रह्मज्ञानका परिचय 
मिलता है। यह ब्रहशान उच्च कोटिका न रहनेपर मी पूर्य 
कोटिका है । पूर्वकोटि-रह्मज्ानपरास ब्राह्मणा याजन-कार्यमें 
उत्कर्ष समझकर महृषि जैमिनिने ब्रह्मविभूतिरूपसे देवताका 
ज्ञान रखनेवालेको याजक बनानेकी सम्मति दी | चाक्रायण 
उषस्ति ब्रह्मज्ञ थे, इसका प्रमाण बृहदारण्यक उपनिषद्के 
अध्याय ३ ब्राह्मण ४ में है । 

यहाँ आपत्ति हो सकती है कि केवल वेदत्व या 
ब्रह्मशत्वयुक्त क्षत्रिय आदि मी याजक हो सकते हें-ऐसा 
माब जैमिनियूज्नसे आ. सकता है। क्योकि “ब्राह्मणानाम्‌? 
इस बहुवचनान्त प्रयोगसे जाति-ब्राहण, वेद और ब्रह्मश 
प्रत्येकको याजकतामें अधिकार हों सकता दै । इसका उत्तर 
यह है कि “स्मृतेः? इस शब्दद्वारा सूत्रमें महर्षि जैमिनिने 
स्मृतिके ही आधारपर अपनी सम्मति प्रदर्शित की है। 


स्मृतियोर्मे स्पष्ट ही लिखा है 
अध्यापनमध्ययनं यजनं याजनं तथा। 
दानं प्रतिग्रहश्चैव षद्कर्माण्य्रजन्मनः ॥ 


श्रयो धर्मा निवतन्ते ब्राह्मणात क्षत्रिय प्रति । 

अध्यापनं याजनञ्च तृतीयइच परिग्रहः॥ 

घेश्य प्रति तथेवेते निवर्तेरन्निति स्थिति: । 
(मनु० १० । ७५, ७७-७८ ) 

अघीयीरंखयो वणाः स्वकमंस्था द्विजातयः । 
(मनु० १०। १) 
इन वचनेसे स्पष्ट जाना जाता है कि क्षत्रिय और वैश्यका 
वेदाध्ययन तथा यजनमें अधिकार रहनेपर भी याजनमें 
अधिकार नहीं दै । चद्रका तो जब वेदाध्ययनमें ही अधिकार 
नहीं है तो याजनकी तो बात ही क्या है! पूर्व कोटिके ब्रह्मतानसे 
भी चाक्रायण उषस्तिको याजनोपयोगी वेदद्वारा याजन- 

कर्ममें उत्क प्राप्त हुआ है । 


# सामाविद्वक्ति शिरखा नमामि क 
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ब्रह्मज्ञ ब्राह्मण वेदसे जितना फल प्राप्त करते हैं ब्रह्मको 
नहीं जाननेवाळे ब्राह्मण वेदसे उतना फल नहीं प्रास कर 
सकते, इस श्रुतिःस्मृति-सम्मत सिद्धान्तको महर्षि जैमिनिने 
मान छिया है । अतः '्राह्मणानाम्‌! बहुबचन-प्रयोगमें 
बहुत्यका अन्वय ब्राह्मणत्वमें है, जिस प्रकार (द्रव्यम्‌! 
प्रयोगमें एकत्वका अन्वय द्रव्यत्वमे दै--यह निश्चय हुआ। 


इससे सिद्ध होता है कि जैमिनिके उपयुक्त सिद्धान्त- 
सुनके अर्थको पूर्णरूपसे उपलब्ध करनेके लिये यह प्रश्न 
खभावतः उठता है कि ब्रह्म क्या है! और इस प्रश्नका 
उत्तर देनेके लिये ही भगवान्‌ वेदव्यासने प्रश्नकर्ता शिष्यको 
एकाग्रचित्त करनेके लिये इन प्रारम्भिक सूत्रोंको कहा है। 
इन सून्रौको प्रतिज्ञा-सूज्न नामसे भी पुकारते हैं । इस सूत्रसे 
पूर्वमीमांसा और उत्तरमीमांसाकी पारस्परिक संगति 
प्रदर्शित की गयी है। और साथ ही उत्तरमीमांसाके 
अभिधेय, प्रयोजन और सम्बन्ध भी उपदिष्ट हुए हैं । 


उत्तरमीमांसाका अमिघेय ब्रह्म और प्रयोजन ब्रह्मज्ञान 
है । अभिधेयसे उत्तरमीमांसा-भागका प्रतिपाद्य-प्रतिपादक- 
भाव-सम्बन्ध तथा प्रयोजनसे उत्तरमीमांसा-भागका प्रयोज्य- 
प्रयोजक-भाय-सम्बन्ध है । सम्बन्ध और भी हैं, परन्तु उनके 
बतलानेकी आवश्यकता नहीं है । प्रधानतया जिस विषयका 
उपदेश ्रन्थमें होता है उसे अभिधेय और जो इष्ट होता 
हे उसे प्रयोजन कहते हैं । उत्तरमीमांसामें प्रधानतया ब्रह्म 
का उपदेश होनेके कारण उसका ब्रह्म ही अभिधेय है तथा 
इष्ट होनेके कारण ब्रह्मज्ञान ही प्रयोजन है । अह्मशानका 
फल मोक्ष है । जिस ब्रह्मतत्वका आगे चलकर निरूपण 
किया जायगा, उसके अज्ञानसे ही जीव राग-द्वेषसे अभिभूत 
होता है और बही राग-द्वेष संसार-बन्धन ( धर्माधर्मकृत 
आवागमन ) के हेतु हैं । 


आद्या-शक्तिरूप एक ब्रह्म ही समस्त जगत्को व्याकर 
अबस्थित है । अस्मदू (मैं) और युष्मद्‌ ( तू ) का एथक्‌ 
अस्तित्व नहीं है, इस तत्त्वके परोक्षज्ञानके अनम्तर पूर्ण 
अनुभूति ( अपरोक्ष-अनुभूति ) होनेसे द्वेतभावकी निदृत्ति 
होती है । राग-द्वेष द्वेतबोधसे ही उत्पन्न होते हैं । राग-देष 
न होनेसे संसार-बन्धन मी नहीं होता । मोक्ष-प्रासिकी 
दूसरी पद्धति परोक्ष ब्रह्मशान है । मन्त्ररूपसे अथवा लीला- 
मूर्तिके आश्रयसे उचकोटिकी उपासनाके पश्चात्‌ जगन्माता” 
की कृपा होनेसे मोक्षकी प्रासि हो सकती है । उत्तरमीमांसा- 


क ब्रह्मसुजमें शक्ति-तरव # 


में आगे स्पष्टरूपसे उपासनाका विवरण मिलता है। ब्रह्मसूत्र 
१।१।२५ तथा १॥२॥ २३ के देवीमाष्यम इस विषयका 


विशद विवेचन है, लेख बढ़ जानेके मयसे यहाँ उद्धत 
नहीं किया जाता । प 


अभिघेय, प्रयोजन और सम्बन्धके कथनका उद्देश्य 
यही है कि शिष्य ग्रन्थश्रवणमें एकाग्रचित्त हो । और 
- इसे प्रथम सूत्रमे नही रखनेसे उत्तरमीमांसाका उपदेश 
असन्नत, निर्थक तथा अनिर्दिष्ट हो जाता । प्रथम सूत्रसे 
इन दोषोंका निवारण हुआ । मङ्गलाचरण प्रथम-उच्चारित 
“अथ? शब्दसे हुआ । “कार? और “अथ? शब्द पवित्र 
और कल्याणप्रद हैं । जिस प्रकार “कार शब्दका उच्चारण 
कर मन्त्रादिका पाठ होता है, उसी प्रकार “अथ? शब्द 
उच्चारण करके ग्रन्थका आरम्म होता है । “अथ? शब्दका 
अर्थ पहले किया जा चुका है। 'अथ? शब्दका उच्चारण 
मङ्गलाचरणात्मक होनेपर मी “अथ? शब्दका अर्थ मङ्गल 


नहीं है। 
द्वितीय सत्र 


प्रतिशासूज़से ज्ञात हुआ कि इस ग्रन्यमें ब्रक्मका 
निरूपण किया जायगा । “निरूपण? शब्दका अर्थ निश्चय 
रूपसे प्रतिपादन करना है । और वह ( १ ) लक्षण-कथन, 
(२) खरूप-निर्देश, ( ३) प्रमाण-प्रदशन तथा (४) फल- 
सम्बन्ध-श्ञापन--इन चार रूपोसे प्रतिपादित होता है । पर- 
, मत-खण्डन और शिष्योंकी नयी शङ्काका समाधान इन चार 
रूपोंके अन्तर्गत ही दे । अतएव पहले लक्षण कहा जाता है । 

जन्माद्यस्य यतः। ( ब्रह्मयज्ञ १ । १। २) 
जन्म आदस्य यत इति पदच्छेदः । आयस्य ( प्रथम- 
जातस्य) म्रह्मण इ्यथं । यतः (यस्याः) जन्म 

( तहा विधेयम्राधान्यात्‌ तदिति नए सकनिर्देशः ) । 

अर्थात्‌ जिनसे आद्य अर्थात्‌ प्रथमजात ब्रह्माजीका 
जन्म हुआ, वही ब्रहम दै । 

“आद्य? शब्दका अर्थ प्रथमजात है | अतिमें कहा है 

ह्मा देवानां प्रथमः संवसूव विइवस्य कत्ता भुवनस्य 
गोप्ता । : ( सुण्डकोपनिषद्‌ १। १ । १ ) 

हिरण्यगर्मः समवतंताप्रे' ` । 
( ऋग्वेद १० । १२१ । १), ( यजुवेंद माध्यन्दिनी १३ | ४) 
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--इत्यादि श्रृतियोमे कहा हे कि ब्रह्मा प्रथमजात 
हैं। प्रथमजात ब्रह्माकी उत्पत्ति आद्या-शक्तिसे हुई है, 
इसका प्रमाण ऋग्वेदके देवीसूक्तमें इस प्रकार है-- 

यं कामये तं तमुपं कृणोमि तं अह्याणस्‌" ` १ 

(१०। १२५। ५) 

अर्थात्‌ 'रुद्र तथा ब्रक्षाजीकी सृष्टि मैं करती हूं ।? 

मार्कण्डेयपुराणान्तर्गत दुर्गाससरातीमें ब्रक्षाजीद्वारा की हुई 
आद्याशक्तिकी स्तुतिमें लिखा है-- 


विष्णुः शरोरग्रहणमहसीशान एव च । 
कारितास्ते '' ` ° ॥ क 


“हे देवि! विष्णुजीका, मेरा ( त्रझाजीका) तथा शिवजी- 
का शरीर-ग्रहण आपके ही द्वारा हुआ है ।? 


श्वेताश्वतरोपनिधद्के प्रारम्भ और मध्यम भी शाक्तिः 
खरूप ब्रह्मका निर्देश किया गया है । अन्तमें शक्ति-शब्द- 
का स्पष्ट प्रयोग न होनेपर भी शक्तिके खरूपका निर्देश वहाँ 
भी मिलता है । वहाँ मी पहले ब्रह्माकी सष्टिकी बात है । 
यथा-- - 
यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्व 
यो वै वेदांग्र प्रहिणोति तस्मे । 
त ह देवमात्मबुद्धिप्रकाशं 
शरणमहं प्रपचे॥ 
(इवेता० ६ । १८) 


इस मन्त्रका अर्थ आगे किया जायगा । पुनः ऋम्वेद्‌- 
के देवीसक्तमे लिखा है; “अहं सुबे पितरमस्य-इस जगतके 
पिताको मैंने दी प्रसव किया | पिता-शब्दका अर्थ सष्टिकर्ता 
और रक्षणकता दोनों है; और न्रहामें ये दोनों गुण 
विद्यमान हैं, यह बात पूर्वेलिखित सुण्डकोपनिषद्के इस 
न्त्रसे स्पष्ट है-- 
, विइवस्य कर्ता भुवनस्य गोप्ता । 
(१।१।१) 
“अह सुचे? इस मन्त्रमें प्रतिपादित प्रसवसे शक्तिमें 
मातृधम प्रमाणित हो जाता है । परन्तु इसमें एक आपत्ति 
यह हो सकती है कि शक्ति यदि ब्रक्षाकी जननी हे, तो 
“यो ब्रह्माणं विदधाति पूर्वम! इत्यादि बहुतेरे स्थल 
पुँछिंगका प्रयोग क्यों हुआ ! अतः इससे 'शक्ति'का अभिप्राय 
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नहीं लिया जा सकता । क्योंकि 'शक्ति-शब्द जीलिङ्ग दै । 
इसका उत्तर यह है कि शब्दानुशासनकी रीतिसे एक ही 
अर्थके वाचक शब्द विभिन्न लिज्ञके हो सकते हें । जैसे 
एक ही ख्रीलिङ्ग भार्या वाचक शब्द दार (पुँछिज्ञ ), 
कलत्र (नपुंसकलिङ्ग) तथा एहिणी (स्रीलिङ्ग) प्रश्ति 
तीनों लिङ्गामे व्यवद्त होता दै । इसी प्रकार विश्वजननी- 
वाचक “आत्मा? शब्द पुँहिछङ्ग, बह्म-शब्द नपुंसकलिज्ञ, 
और 'शक्ति? ख्रीलिङ्ग है । जिस लिज्ञ-्युक्त विशेष्यकी 
उपस्थिति होती है, सबंनाममें उसी लिङ्गका ग्रहण किया 
जाता है। वह उपस्थिति कहीं शब्द और कहीं मनके भाव- 
रूपमें होती है । इस प्रकारके लिङ्ग-मेदसे वस्तुखरूपमें 
भेद नहीं आता । इसी कारण इवेताइवतरोपनिषदूर्मे आता है- 
त्व खरी स्वं पुमानसि स्वं 
कुमार उत वा कुमारी | 
स्वं जीणो दण्डेन वञ्चसि स्वं 
जातो भवसि विश्वतोसुखः ॥ 
(४।२३) 
ब्रह्मकी मातृभावसे अर्थात दुर्गा आदि मूर्तिमें उपासना 
करनेसे शीघ्र ही फलकी प्रासि होती है । इसी बातको 
समझानेके लिये जननीभावयुक्त ब्रह्मका लक्षण उपदिष्ट 
हुआ है । जिस परमतत्त्वका उपदेश यहाँ है वह सब 
छिज्ञोंमें समान है | “यतः पदसे ऐसा ही अभिप्राय प्रकट 
किया गया है । 'यतः? पद सब लिझ्ञोंमें समान है। 
तृतीय सत्र 
ब्रह्म अचेतन है या चेतन, यह इस ब्रह्मलक्षणसे 
निश्चय नहीं होता । 'गोमयांदू बृश्चिको जायते -अथांत्‌ 
अचेतन गोबरसे चेतन बिच्छू उत्पन्न होते हैं । इसी प्रकार 
अचेतन ब्रह्मसे चेतन ब्रह्माकी उत्पत्ति हो सकती हे । इस 
शक्काके निवारणाथ शक्ति-ब्रह्मकों चेतन सिद्ध करनेके लिये 
तीसरा सूत्र है-- 
शासत्रयोनिस्वात्‌ । (१ । १। ३) 


शाज्जस्य ( ऋग्वेदादेः ) योनिः (कारणम्‌, निश्चसितवत्‌ 
अनायासेन रचयित्री) तत्त्वात्‌ (चेतनेति शेषः) । 

(आद्यकी जननी) ऋग्वेदादि शाज्ञोकी योनि अथात्‌ 
कारण कहलानेवाली होनेसे चेतनखरूपा है। 

देव;त्म'शक्ति अर्थात्‌ आद्या-शक्ति बझाकी जननी है, 
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यह पहले प्रमाणित किया जा चुका है । ्वेताउबतरोपनिषदूमें 
देवात्म-शक्ति इस प्रकार ब्रक्नरूपमें उपदिष्ट हुई है 
यो अह्माणं विदधाति पूर्व 
यो वै वेदांश्व प्रहिणोति तस्मे । 
त ह देवमात्मबुद्धिमकारां 
सुसुञ्चवैं शरणमहं अपने ॥ 

_ इस सन्त्र्मे पूर्वकथित 'देवात्मशक्ति खगुणेनिंगूढाम्‌' 
को 'देवमात्मबुद्धिप्रकाशम? के रूपमै किस प्रकार वर्णन 
किया गया है, यह मैं दिखला चुका हूँ । 

साधारणतया इन दोनों प्रकाशोंका व्यवहार होनेपर 
भी वस्तुतः प्रकाश एक ही है । जिस प्रकार दपंणका 
सूर्य और आकाशका सूर्य तत्त्वतः एक ही होता है, 
अथवा जैसे घटाकाश और महाकाशमें भेद नहीं 
है, वैसे ही पूर्वोक्त देवात्मशक्तिसे भी इसका खरूपतः 
मेद नहीं दै । यह भी क्रीड़ा-शक्ति और प्रकाश- 
शक्ति है । परन्तु यहाँ 'शक्ति! शब्द न देकर “प्रकाश? शब्द 
दिया है। इसीसे इसमें “यः? शब्द पुँछिङ्गमै व्यवद्दत 
हुआ है। ८ 
ससस्त सन्त्रका अर्थ 
जिनसे ब्रह्माजीकी उत्पत्ति हुई और जिन्होंने ब्रह्माजीको 
वेद प्रदान किया, उन खप्रकाशरूपा, चितृप्रकाश और 
अचित्मकाशभूता शक्तिकी मैं मोक्षार्थी होकर शरण 
जाता हूँ--यह उपयुक्त मन्त्रका अर्थ हुआ | 
देवीसूक्तमें मी कहा है- 
अहदभेव स्वयमिदं वदामि 
जुष्टं देवेभिरुत मालुषेसिः । 
(१०।१२५।५) 
अर्थात्‌ 'देवों और मनुष्योसे सेवित उक्त वाक्यसमूह 
खयं मेरे (शक्तिके) द्वारा कहे जाते है ।' मन्त्र और ब्राह्मणा- 
त्मक वेद भी वाक्य ही हैं, अतः वे भी शक्तिकी उत्तिसे 
बाहर नहीं हो सकते। अतः स्पष्ट हुआ कि वेद भी 
आद्या-शक्ति, जिन्हें ब्रह्मननामसे भी पुकारते हैं, उन्हींकी 
उक्ति है । परन्तु इसमें एक आपत्ति यह हो सकती है कि 
“विरूपनित्यया याचा? इत्यादि मन्त्रसे वेदका नित्यत्व 
सिद्ध होनेसे वेदको अपौरुषेय भी कहा जाता है; अतः यदि 
शक्तिके द्वारा उसकी. रचना मानें तो अपौरुषेयत्वका 
व्याघात होगा । इसका उत्तर यह है कि-- 


# ब्रह्मसूत्र शाक्तिततत्त्व * 
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"ऋचः सामानि जज्ञिरे, छन्दांसि जज्ञिरे तस्माद्‌ 
यजुस्तस्मादजायत। 


(ऋग्वेद १०।९०। ९; यज्जु० ३१।७) 
इस श्रुतिसे वेदकी उत्पत्ति सिद्ध होती है । 
एतस्थ महासूतस्य निमश्वसितं यद्‌ ऋग्वेदो यजुवेदः । 


इत्यादि शतिसे सिद्ध है कि वेद निश्चास-सद्दश अनायास 
ही उचारित होता है । कल्पके आरम्ममें महाभूत ( महत्‌- 
सत्य अर्थात्‌ सर्वसत्य ) से--परमसत्यस्वरूप सर्वपुरुष- 
जननी आद्याशक्तिके लीलासरूपसे अनायास ही वेद 
उच्चारित होता है । न तो वह वेद पुरुषद्वारा उच्चारित होता 
है ओर न प्रयलके द्वारा, इसीलिये उसे अपौरुषेय कहते 
हैं। और प्रत्येक कस्पमें मन्त्रादिके खरूपका प्रवाहरूपसे सब 
सुष्टियोमें आद्याशक्तिके द्वारा एक ही प्रकारसे उक्त होनेके 
कारण वेदकी नित्य-संज्ञा दे । इसीलिये यह सिद्धान्त है कि 
आद्याशक्तिरूप ब्रह्म प्रतिसृष्टिके प्रारम्भमं ब्रह्माजीकों 
वेदका उपदेश करते हे । जो चेतन नहीं होगा, उसमें 
वेदादिकथनकी सामर्थ्य कहाँसे आयेगी! अतः आचद्यादक्ति- 
रूप ब्रह्म चेतनखरूप ही हैं । 

चतुर्थ सत्र 

अब यहाँ यह शङ्का रद्द जाती हे कि “चेतन? शब्दका 
क्या अर्थ है--चिम्मात्र या चैतन्यथ्सम्त्रन्धयुक्त ! यदि 
चिन्मात्र हे तो उससे ब्रह्मकी उत्पत्ति तथा वेदकी उक्ति 
असम्भव दै । ब्रह्माजीके सम्बन्धमें शास्र कहते हैं-- 
“स वे शरीरी प्रथमः ।? और चिन्मात्रसे शरीरधारीकी 
उत्पत्ति हो नहीं सकती | चिन्मात्र अर्थात्‌ झानमात्ररो 
शास्त्र-रवना भी असम्भव है । क्योंकि झारीरका उत्पादन 
और अन्थ-रचना इच्छा आदि सम्बन्धके विना नदरी हो 
सकती । ज्ञान और इच्छा एक वस्तु नहीं हैं, अतः चिम्मात्र 
ब्रह्मस्वरूप नहीं हो सकता | 

ब्रह्म चैतन्यसम्वन्धवुक्त है, ऐसा कहें तों वह मनुष्यादि 
प्राणियोंके समान हो जायगा और तब अह्यका मी जन्म मृत्यु 
मानना पड़ेगा | इस शङ्काके समाधानके लिये चतुर्थ सूत 
कहते ह 

तत्तु समन्वयाद्‌। (१।१।४) 


तत्‌ ( झाखयोनिश्वस्‌) 'तु' ( चकाराथ: समुच्चये, 
तेन आदजननीस्वञ्चः) समत्वकद (सम्‌ सम्यकू 
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अन्वयः--सम्बन्धः तस्मात, चिदचितोनिंत्यसम्बन्धात्‌ इति 
यावत्‌ ) भवति । इति वाक्यदोषः । 


अर्थात्‌ चित्शक्ति ( ज्ञानशक्ति) और अचितशक्ति 
(प्रकृति ) के नित्य-सम्वन्धसे ही मिलित शक्तिरूप ब्रह्मका 
शाञ्जयोनित्य और आद्यजननीत्य सिद्ध होता है | 


ब्रह्मखरूपा आद्याशक्तिमें जो क्रियाशक्ति और वलशक्ति 
है, उसे ही अचितूशक्ति कहते हैं, तथा जो ज्ञानशक्ति 
है उसे ही चितूशाक्ति कहते हें । इसीके पर्यायवाची शब्द 
चिति, पुरुष, चितूशक्ति तथा संवित्शक्ति आदि हैं। 
क्रियाशक्ति और ज्ञानशक्तिके नित्य-सम्बन्धको ही बल्शक्ति 
कहते हैं | प्रपञ्चसारमें लिखा है-- 


प्रकृतिः घुरुपश्चेति नित्यौ कालश्च सत्तमः । 
(अध्याय १। २१ ) 


क्रियाशक्तिको प्रकृति कहते है और ज्ञानशक्तिकों 
पुरुष । उस पुरुषको ही भगवान्‌ पतञ्जलिने खामिशक्ति 
और इक्दाक्तिके नामसे अहण किया है । काल बलशक्तिः 
का ही नाम है। प्रकृति-अंदा होनेपर भी कार्यमेदसे 
भगवान्‌ शङ्कराचायने कालकी प्रथक्‌ संज्ञा मानी है, जैसे 
एक ही अन्तःकरणकी चित्त-अहङ्कारादि विभिन्न संज्ञाएँ 
होती हें । क्रियाशक्ति और ज्ञानद्यक्तिका नित्यसम्बन्धित 
रूप ही बलशक्ति दै || इस सम्वन्धकी न तो कभी उत्पत्ति 
होती है और न कभी विनाश होता है । क्रियाशक्ति परिणामी- 
नित्य और ज्ञानदाक्ति अपरिणाभी-नित्य है । क्रियाशक्ति 
त्रिगुणात्मिका है । 'सच्चिदानन्द०' इस श्रृतिमें सत्‌, चित्‌ 
और आनन्द-ये तीन पद हैं । यहाँ “सत्‌? शब्दसे एक 
सत्तास्वरूप काल-सम्वन्धका, “चित्‌? शब्दसे ज्ञानका तथा 
“आनन्द? शब्दसे क्रियाशक्तिका निर्देश हुआ दै । लीला- 
कुशल वालिकाको जेसे क्रीडा-क्रियासे आनन्द होता है, 
वेसे ही क्रियादयाक्ति प्रकृति भी आनन्द प्रदान करती है । 
इसलिये “आनम्द? शब्दका अर्थ क्रियास्वरूपा शक्ति है। 
नित्य-सम्बन्धित चित्‌ ( पुरुष ) और अचित्‌ (प्रकृति) 
को ही शानशक्ति और क्रियाशक्ति कहते हैं | ये दोनों 
जतु-काष्ठ अथवा नीर-क्षीरके समान सम्बन्धयुक्त हैं | 


# 'स्वस्वामिशक्त्यो: '** ? ( साधनपाद्र २३ ) । “इग्दशन- 
शक्त्यो `` ' । ( साधनपाद्‌-३ ) 
† वल्शक्तिका विदयेप अर्थविचार देवाभाष्यगें है । 
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७ तामादिशिक्तिं शिरसा नमामि क 
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इस नित्यसमन्यय तथा ब्रह्मके साकार देवीरूपको 
समझानेके लिये छान्दोग्योपनिषदूके अष्टम प्रपाठकके तृतीय 
खण्डमें ब्रह्मकी नामनिरुक्ति की गयी है । यथा-- 

>° `तस्य ह वा एतस्य ब्रह्मणो नास सत्यमिति । 


तानि ह वा एतानि त्रीण्यक्षराणि सतीयमिति तद्‌ 
यत्‌ सत्‌ तद्ख्तमथ यत्ति तन्मत्यमथ ययन्तेनोभे 
यच्छेति' ** तस्मादू यं" न ५ ) 


इस वाक्यमै तीन खर हैं । इसका अर्थ यह है-- 
“इयं सतीः--'सती” शब्दका शात्रप्रसिद्ध अर्थे है 
दुगो, श्रीविद्या आदि; वही साकार ब्रहम हैं । इनके ध्यान, 
पूजा आदि श्रुति) स्मृति और पुराणोमे प्रसिद्ध हँ । दुर्गा 
माताका आदिरूप जैसे नित्यसम्बन्धित चित्‌-अचित्‌ 
शक्ति दै, वैसे ही निराकार ब्रह्म भी है। इस तत्त्वको 
समझानेके लिये ही श्रुतिने अक्षराथ प्रकट किया है--यत्‌ 
सत्‌? इत्यादि । "सत्‌? का अर्थ अमृत अर्थात्‌ अपरिणामी 
हे, यही चित्‌ है । 'ति” का अर्थ मत्यं अर्थात्‌ 
परिणामी है । एक ही तकार जिसका स्वरूप अधमात्रा 
हे, उसका अर्ध-अर्ध भाग कल्पना करके एक माग 
अपरिणामीके और दूसरा माग परिणामीके अन्दर 
रक्खा । एक तकारके दो भाग करना जेसे असम्भव 
है, ब्रह्मे अपरिणामी चितृशक्ति और परिणामी अचित्‌ 
शक्तिका विभाग करना मी वैसे ही असम्मव है। (ति? 
शथ्दके तकारमें लगा हुआ 'इ' कार परिणामीका बोधक 
है । ९इ? का अर्थ है इत्वजातिमान्‌ । इत्व-जाति ह्र इ और 
दीर्घ ई दोनोंमें समानरूपसे विद्यमान है । तालव्य खरत्व भी 
इसी प्रकारका साधारण धमे है | इसी कारण 'सती इयम्‌? 
इस वाक्यमें ह्र इ और दीर्ष ई दोनोंका संग्रह हुआ है । 
स्‌+अ, और अर्ध तकार ये "चित्‌? हैं। तथा अधे तकार 
और इत्ववान्‌ अथात्‌ इ और ई-ये अचितके बोधक हैं । स? 
से 'इ? तकके समुदायको मिलानेवाले सम्त्रन्धका बोधक “य” 
हे) इसी सती+इयंन्सतीयं वाक्यका संक्षिप्त रूप “सत्यम्‌? 
हे । इस प्रपाठकमें इसी प्रकार 'हृद्ययम? वाक्यका संक्षिप्त रूप 
“हृद्यम्‌! दिलाया गया दै । यह “सत्यम्‌? निराकार ब्रह्मका 
भी नाम है। इस शुतिका इसके सिवा दूसरा अर्थ हो 
ही नहीं सकता । 
“त्रीणि अक्षराणि’ की यथार्थ व्याख्या इसी अर्थमें 
हे, क्‍योंकि “सत्यम्‌? इस दाब्दमें तीन अक्षर नहीं हैं । 


खरको अक्षर माननेसे “सत्यम्‌? झब्दमें दो ही अक्षर होते . 
हैं, व्यक्षककों अक्षर माननेसे चार, तथा खर और 
व्यञ्जन दोनोंको अक्षर कहनेसे छः होते हैं.। तीन अक्षर तो 
किसी प्रकार नहीं होते। 'सतीयम्‌? वाक्यको मेरा किया 
हुआ अर्थ मान लेनेसे इसमें तीन खर होनेके कारण 
तीन अक्षर माने जा सकते हैं, क्योकि अक्षर खरप्रधान ही 
होते हैं । इसी कारण तीन खराँको लेकर श्रृतिमें लिखा 
है “त्रीणि अक्षराणि ।' 'सती+इयम? इस वाक्यभे चार 
अक्षर ( स्वर ) होनेपर भी 'सतीयम में तीन ही खर 
(अक्षर ) हैं, और इत्वजातिमानरूपसे 'सती+इयम्‌? वाक्य- 
में भी तीन ही खर ( अक्षर ) होते हैं। 


क्रियाशक्ति अर्थात्‌ प्रकृतिके दो प्रकारके परिणाम होते 
हैं--एक सम और दूसरा विषम । प्रकृतिकी सुसावखा 
और निरुद्धावस्था सम-परिणाम है, उसका प्रसिद्ध दृशन्त 
प्रलय है। एक-एक ब्रह्माण्डके दैनिक प्रलयमें सुतावखा 
और महाप्रल्यमें निरुद्धावस्था होती है। विषम परिणाम 
भी दो प्रकारके है-एक साधकके कल्याणार्थ मूर्तिर्प और 
दूसरा सृष्टिके लिये महत्तत्त्यादि क्रमरूप । 


देवानां कार्यंसिडधघर्थमाविभेवति सा यदा । 
उत्पज्ञेति तदा लोके सा नित्याप्यसिघीयते ॥ 


“महामाया अर्थात्‌ चित्‌-अचित्‌-शक्ति नित्या होते 
हुए भी जब देवताओंकी कार्य-सिद्धिके लिये आबिर्थूत 
होती हैं तब उनके लिये “उत्पन्न! शब्दका प्रयोग होता 
है ।? देवताओंकी कायंसिद्धिसे देवताओंके हित, वर्णमात॒का- 
सृष्टि और साधकके कल्याण--इन तीनोका बोध होता है । 
मूर्तिरूपका निदर्शन केनोपनिषदूर्मे इस प्रकार हुआ है-- 

स तस्मिन्नेवाकाशे खियमाजगाम बहुशोभसानासुसां 
हेभवतीस्‌ । (३।१२) 

“इन्द्रादि देवताओंको ब्रह्मज्ञान प्रदान करनेके लिये 
ब्रह्मस्थानमें जो उमारूपसे प्रकट हुई उसी स्त्रीमूर्तिका 
देन इन्द्रको हुआ |! इस प्रकारका साकार ब्रह्मदर्शन 
ब्रह्मकी पासे ही होता है, यह बात मी कठोपनिषदूसे 
ज्ञात होती है-- 

यमेवैष ब्रृणुते तेन लभ्य- 

स्तस्यैष आत्मा विद्वणुते तनू स्वाम्‌ । 
“ब्रह्म जिनको वरप्रद होते हे, उनके सामने. अपनी मूर्ति 


क ब्रह्मसूत्रमे शक्ति-तस्थ क 


oo 


प्रकट करते हैं | इसी प्रकार उमामूर्ति भी प्रकट हुई थी। 


ऐसे ही और भी विविध मूर्तियाँ पुराण, आगम आदि 
शास्रोमे प्रसिद्ध हैं । 


क्रिया ( अचित्‌ )-शक्तिके दो प्रकारके विषम परिणामा 
का दृष्टान्त यह है । प्रत्येक मनुष्यकी बुद्धिके विषम 
परिणाम दो प्रकारके होते है -( १ ) खप्तमें घटादि वस्तु- 
का निर्माण करना । स्वभमें बाह्य मृत्तिकाके बिना भी घट- 
निर्माण होता है । (२) वास्तविक घटादिनिर्माण । 
वास्तविक घटके लिये बाह्य मृत्तिकादिकी अपेक्षा रहती है । 
ऐसे ही स्वभके समान ही ब्रह्मके शरीर-परिग्रहमें बाह्य 
वस्तुकी अपेक्षा नहीं रहती, परन्तु प्राणियाके शरीर- 
निर्माणमे बाह्य वस्तुकी अपेक्षा रहती है । 


(सम-परिणाम' शब्दका अर्थ है गुणों समतारूपसे 
अवस्थान । इसीकी 'सुप्तावस्था! और 'निरुद्वावस्था? 
दो संशाएँ हैं । 'विषम-परिणाम? का अर्थ है गुणोम न्यून 
या अधिकभावसे परिवर्तन । जैसे सूखी मिट्टीमें जल देनेसे 
उसके पूर्वरूपमे परिवर्तन हो जाता है--कड़ी मिट्टी कोमल 
हो जाती है, तथा उसके रूप-रंगमें भी परिवर्तन हो जाता है। 


अब ज्ञात हुआ कि चित्‌-अचित्‌का नित्यसम्बन्ध 
होनेके कारण ब्रह्ममें इच्छा-कृतिमय उनका लीला-शरीर भी 
हो सकता है । ऐसी अवस्थामे ब्रह्माजीके जनन तथा 
वेदादिकी रचनाके विषयमे उठायी हुई आपत्ति निर्मूल हो 
जाती है | मनुष्यादि प्राणियोके चेतन होते हुए. भी उनमें 
चेतन्यका नित्यसम्वन्ध नहीं होता। प्राणियांमं जो अतात्तिक 
प्रतिबिम्ब-सम्बन्ध होता है; वही औपाधिक सम्बन्ध दै । 
क्रिया-शक्तिके महत्तत्त्वादि परिणाम क्रमशः स्थूलभूततक 
चले जाते हैं । दर्पणोम सूर्यके प्रतिबिम्बके समान प्रत्येक 
बुद्धिमें जो ब्रह्मका प्रतिबिम्त्र पड़ता है, उसीसे मनुष्यादि 
प्राणियोमें चेतन-सम्बन्ध होता है और वह अनित्य होता 
है । क्योंकि मनुष्यादि प्राणियोंके शरीरसे उनकी बुद्धिका 
सम्बन्ध प्रायः अनित्य होता है । अतएव चैतन्य- 
सम्बन्धयुक्त ब्रह्म और ममुष्यादिम समानता नहीं हो 
सकती । क्‍योंकि ब्रह्म नित्य हैं और मनुष्यादि अनित्य | 

यहाँ एक और आपत्ति होती है कि ब्रहाकै चिद- 
चित्खरूप होनेसे उसका निगुणत्व भ्रुतिविर्द हो 
जायगा । इसका उत्तर यह है कि तिने जेसे ब्रह्मके 
निर्गुणत्वका प्रतिपादन किया है वेसे ही सगुणत्वका भी 
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भुन 


प्रतिपादन किया है। जैसे निगुणत्वप्रतिपादक श्रुति-- 

साक्षी चेता केवलो नियुणश्च । 

सऱुणत्वप्रतिपादक श्रुति 

कत्तोरसीद पुरुषं अरहमयोनिस्र्‌ । 

इन दोनों भ्रुतियोंकी उपपत्ति शाक्तवादम बिना किसी 
छ्विष्ट-कल्पनाके हो सकती है । चित्‌ और अचितूके नित्य- 
सम्बन्धके कारण इनके संयुक्त रूपको एक कहा जाता है। 
जिस प्रकार सांख्यमें त्रिगुणात्मिका होनेपर भी त्रिगुणके 
संयोगसे प्रतिको एक कहा जाता है, उसी प्रकार चित्‌- 
अचित्के मिलितरूप ब्रह्ममें एकत्व व्यवहार होनेपर मी 
मिलित शक्तिमें कोई भी परिणाम, विकार यां गुण नहीं: 
होते, इसीलिये वह निगुंण है । तथा अपने एकांश चित्‌- 
शक्तिको लेकर ब्रह्म निगुण है । “पादे मे सुखम्‌?-अर्थात्‌ मेरे 
पैरमें चैन है, इस इष्टान्तके समान अपने अचित्‌ अंशर्मे 
ब्रह्म सगुण है । अतः “कत्तारम्‌ इत्यादि सगुणत्वबोधक 
भुतिकी सत्यताकी भी इससे रक्षा दो जाती हे । इसका 
विशद विचार देवीमाष्यमें किया गया है। 


यहाँतक चतुःसूत्रीकी व्याख्या समास होती है । 
अब इसके आगे झाक्त-सिद्धान्तरूपसे ब्रह्मसूत्रका निर्गळित 
अर्थ संक्षेप कहकर इस निबन्धका उपसंहार किया जायगा | 


उपसंहार 


“शक्ति? शब्दका प्रसिद्ध अथ है सामर्थ्यं | समस्त यथार्थ 
वस्तुओर्मे अयथार्थ शह-विषाणादिसे मेद-सूचना करनेवाली 
जो सर्वव्यापक सत्ता है वही यहाँ सामर्थ्यं है । सत्ता 
यद्यपि खयं एक और अद्वितीय है तथापि द्विविध नित्य 
स्तुका अवलम्बन करने से वह सर्वव्यापक कही जाती है। 
उन दोनोंमें एक परिणामी-निस्य है और दूसरी अपरिणामी- 
नित्य है । परिणामी-नित्यको अचित्‌, प्रकृति, गुणत्रय 
और माया इत्यादि नामोसे भी कहा जाता है। जिस 
प्रकार मनुष्य एक रहते हुए मी जेसे वस्न परिवर्तन करता 
रहता हैं, उसी प्रकार वस्तु एक रहते हुए भी अवस्थादिमे 
परिवर्तन होता रहता है । इसी परिवर्तनका नाम 
परिणाम है । प्रकृतिका प्रथम परिणाम महत्तत्त्व है, जिसे 
बुद्धि भी कहते हैं । बुद्धिकी पूर्वावस्था प्रकृति है । 


अपरिणामी-नित्यको चित्‌, आत्मा, पुरष और ज्ञान 
नामसे मी पुकारते देँ । इन चित्‌ और अचितृका सम्बन्ध 


२०४७ 


“eee 


अनादि कालसे चला आता है। काल ही दोनोका सम्मेलनसूत्र 
है । जतु-काष्ठ या नीर-क्षीरके समान यह सम्मिलित रूप है । 
वही सत्ता स्वप्रकाश है । स्वप्रकाश चित्से वह प्रथक्‌ 
नहीं है । इसीसे उसे प्रकाश कहते है । यही सत्ता चित्‌ 
और अचित्के नित्यसम्बन्धरूपमें है । इसीलिये चित्‌ 
और अचित्के सम्मेलन-सूत्रको काल कहा गया है । 
बलशक्ति कालरूपिणी है, यह बात गुक्तिपूर्वक 
पहले ही दिखलायी जा चुकी है । शवेताश्वतरोपनिषदूमे 
इसीलिये ज्ञान, बल और क्रियाको स्वाभाविकी शक्ति कहा 
गया. है । उसीका दूसरा नाम पराशक्ति है । वह शक्ति 
एक, अखण्ड और अपरिच्छिन्न है, वही त्र है | जिस 
औपाधिकी शक्तिके विषयमै पहले कहा गया है, वह 
असंख्य, सखण्ड, परिच्छिन्न, सर्वानुस्यूत स्वाभाविकी 
शक्तिके अधीन हे । इसीको अपराशक्ति कहते हैं । नित्य- 
सम्बद्ध, अपरिच्छिन्न, नित्य चित्‌ और अचित्से अपरि 
च्छिन्न नित्यसत्तामें कुछ भी मेद नहीं है । सत्ताको धर्म 
और चिंत्‌-अचितूकों धर्मी मानें तो इससे अनवस्था-दोष 
आ जायगा । क्योंकि सत्ताका धर्म सत्तात्व होगा और फिर 
उसका घर्म सत्तात्वत्व होगा और इस प्रकार अनन्तमें भी 
विश्राम न होगा, यही अनवस्थाका स्वरूप है । यही क्यों, 
नित्यसम्बन्ध चित्‌ और अचित्में भी आधार-आधेय- 


भाव नहीं है । 
उपर्युक्त स्वरूपको समझानेके लिये पुराणतन्त्रनिर्दिष् 


भगवानकी अर्धेनारीश्वर-मूतिं प्रसिद्ध ही दै । साकाररूपको 
छोड़कर साघनोपयोगी और भी ब्रह्मरूप हैँ । जेसे प्रणव 
और गायत्री आदि | 

गायत्री ब्रह्मस्वरूप है, यह बात ब्रह्मसूत्र १। १। २५ में 


स्पष्ट है । सर्वव्यापिनी अपरिच्छिम्ना ( भूमा ) आद्या- 


% तामादि्शिक्ति शिरला नमामि # 


च III 


शक्तिके अतिरिक्त अन्य किंसीका भी अस्तित्व नहीं है 
परिख्छिन्नरूपसे . मै और “तू? आदिकी कल्पना 
व्यबहारमें अज्ञानसे उठती है । अपने तथा दूसरोंको एक 
सर्वव्यापी ब्रह्मस्वरूपमें निमजित कर देनेपर--प्रथक्‌ सत्ता- 
बोधके उप्त होनेपर रागद्वेष नहीं हो सकते । छान्दोग्यो 
पनिषदूमें मी लिखा है-- 

यो वै सूमा तस्सुखं नाइ्पे सुखमस्ति । 

( ७।२३) 

शानमार्गकी यही पद्धति है. । तथा बृहदारण्यकके 
“ब्वास्येन तिष्ठासेत!-इस वाक्यद्वारा माठृभावकी उपासनाका 
उपदेश भक्तिमार्ग हे । इसमें उपास्य-उपासकरूप भेद 
नहीं मिटता। उसके मिटानेके लिये उन विचारों और 
ध्यानका अभ्यास आवश्यक है जिनसे अपरोक्षानुभूति होती 


है। भक्त ब्रह्मसे भयभीत होता है। वह ब्रह्मको माता 
और अपनेको पुत्र समझकर ही निर्भय होता है। 


दुधमुँहा बालक जेसे अपनी माताको ही सब कुछ समझता 
है और उसीसे मनचाहा सब कुछ पाता ऐ, उसी प्रकार 
जो अनन्यासक्त होकर उनको भजते हैं उनके ऊपर माँकी 
कृपा होती है और कृपा प्राप्त होनेपर उन्हें अधिकारा- 
नुसार फल भी प्रास होता हें। ससदातीमे वर्णित सुरथ 
राजा और समाधि वैश्य इसके उदाहरण हैंड अब माता 
आद्याशक्तिको प्रणाम करके निबन्ध समाप्त किया जाता है-- 
चितिरूपेण या इस्स्नमेतद्‌ व्याप्य स्थिता जगत्‌ । 
नमस्तस्यै नसस्तस्ये नमस्तस्यै नसो नमः ॥ 
या देवी सवंभूतेषु विष्णुमायेति शब्दिता। 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमो नमः ॥ 
या देवी सचंभूतेषु मातृरूपेण संस्थिता । 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमो नमः ॥ 


शक्तिका स्वरूप 
(लेखक पं० श्रीदामोदरजी उपाध्याय ) 


आयर्वेद-शाजके आचायोमें महर्षि आत्रेयका स्थान 
आदर्शमय है । महिने अपनी संहितामें, शक्तिका स्वरूप 
सूतरूपसे या संक्षेपसे इस प्रकार वर्णन किया है । 

स्त्रीषु प्रीतिविदोषेण खीष्वपत्य प्रतिष्ठितम्‌ । 

घर्मायौं स्रीघु लक्ष्मीश्च खीघु लोकाः प्रतिष्ठिताः प्र 

हु . ( चरकंसंहिता-चिकित्सास्यान अ० २) 

प्रीतिका निवास अधिकतर त्र्रियामे ही रहता है। 
सन्तानकी जननी स्त्रिया ही हं । घम ल्रियाम रहता है। 


अतएव वे घर्मपत्नी कहलाती हैं | अर्थ त्त्रियोमे रहता हे । 
खियोँहीम लक्ष्मीका वास रहता दै । स्त्रियाँ शक्तिखरूपा है । 
माता, खी; भगिनी, पुत्री, पुत्रेवधू तथा और मी अनेकों 
अनन्त रूपोंकों धारण करके शक्ति संसारका सञ्चालन 
कर रही हैं । संसार ख्रिर्योमे ही स्थित है, इसलिये खियौं 
संसारकी माता हें । माया, प्रकृति और शक्ति--तीनों एक 
होते हुए अनेक हें । 

महर्षिके वचनके बाद अब तकंकी तलवार चलाना 
हमारी धृष्टता होगी ! ३ 


देवीभागवतमें शक्तिका स्वरूप 


( खेखक--पं० श्रीमायाधरजी तर्कपञ्चानन ) 


जगत्स्वरूपाप्यपनीतरूपा 


संसारताराय 
शिवादभिक्षापि शिवासिहेतुः 
शक्तिः शिव नः सततं तनोतु॥ 
शक्ति ही सम्पूण जगत्‌की सृष्टि, स्थिति और प्रलय 
करनेवाली है । ब्रह्मा जो सृष्टि करते हैं, विष्णु जो रक्षा 
करते हैं और रुद्र जो संहार करते हैं, यह सत्र शक्तिका ही 
स्फुरण है | यह बात देवीमागवतके इन स्लोकोंसे स्पष्ट है । 
नूनं सर्वेषु देवेषु नाना नामधरा हाहम। 
भवामि शक्तिरूपेण करोमि च पराक्रमम्‌ ॥ 
गौरी आह्मी तथा रोद्री वाराही वैष्णवी शिवा । 
वारुणी चाथ कौवेरी नारसिंही च वैष्णवी ॥ 


समस्त देवता भी शक्तिकी ही प्रेरणासे सुख-दुश्खका 
अनुभव किया करते हैं, मनुष्य तथा अन्य जीर्योकी तो 
बात ही क्या है । 


जैसे चेतन पदाथाँमें शक्तिका विलास प्रत्यक्ष दिखायी 
देता हैं, वैसे ही जड-पदाथोमें भी उसका प्रभाव प्रत्यक्ष 
दीख पड़ता दै । जेसे नदियोंके प्रवाह, बर्फके कडापन, 
अभिकी उष्णता, जलकी शीतलता, सूर्य-चन्द्रमा प्रभृतिका 
प्रकाशकत्व और घट-पटादि पदार्थोंका प्रकाइयत्व आदिका 
कारण प्रकृति ही दै । यह बात भगवान्‌ व्यासजीके निम्न 
वचर्नोसे सिद्ध है-- 

जले शीतं तथा वद्दावोष्ण्य ज्योतिर्दिवाकरे । 

निशानाग्रै हिमाकार प्रभवासि यथा तथा ॥ 


ईश्वरमें समस्त काय करनेकी जो सामर्थ्यं है, वही शक्ति 
है । परब्रह्म परमात्मा शक्तिविशिष्ट होकर ही जगतूका रक्षण, 
नियमनादि सब कार्य करनेमै समर्थ होते दै । शक्तिसे 
रहित होकर वह भी कुछ नहीं कर सकते । यही बात देवी- 
भागवतके इस कमें कही गयी है | 

तच्छक्तिभूतः सर्वेषु भिन्नो अह्मादिमूतिमिः । 

कता भोक्ता च संहृता सकलः स जगन्मयः ॥ 

इस इलोकमे सकल शब्दका अथे है-'कलया सह वत्तेमानः 
सकलः |? अर्थात्‌ शक्तिविशिष्ट परब्रह्म ही देवः तिर्यक्‌, मनुष्य, 


च पोतरूपा। 


स्थावरादि सब प्रपञ्चके सृष्टिकार्यमें, रक्षणकायमें और 
संहरणकार्यमें समर्थ होते हैं । 

उसी शक्तिका मिन्न-मिन्न झा्रोमें मिन्न-मिन्न नार्मोसै 
उल्लेख किया गया हे । जैसे सांख्य तथा योगमें सत्त्वगुण, 
रजोगुण और तमोगुणकी साम्यावस्था प्रकृति नामसे कही 
जाती दै, और उसीको प्रधान मी कहते हैँ; वेदान्तमे बही 
शक्ति अविद्या अथवा मायाके नामसे पुकारी जाती है; और 
तान्त्रिक लोग तन्त्रमें उसीकों शक्ति-नामसे स्वीकार करते हे । 


देयीभागवतमें दो प्रकारकी शक्ति मानी गयी है। एक 
सगुणा शक्ति और दूसरी निगुणा शक्ति । 


सगुणा निगुणा चेति द्विधा प्रोक्ता सनीपिभिः । 
सयुणा रागिभिः सेव्या निगुणा तु विरागिसिः ॥ 


ईश्वरका जो सर्वातिद्यायिखातन्त्र्य है वही निर्गुणा शक्ति 
है । इस दाक्तिके बिना ईश्वरकी कभी उपलब्धि नहीं हो 
सकती । ईश्वरकी वही स्वातन्तर्याइय शक्ति स्थावरजज्ञमात्मक 
जगतूकी आत्मा है और ईश्वरके साक्षात्कारका कारण मी 
है । यह तान्त्रिक लोगोंका परम सिद्धान्त है । 


तान्त्रिक-प्रवर वसुगुसने “चैतन्यमात्मा ऐसा सूत्र 
बनाया दै | इसका अर्थ यह दै कि चेतनका भाव चैतन्य 
(खातन्त्याख्य शक्ति) आत्मा हैं। यह किसकी आत्मा हे? 
समस्त स्थावरजङ्गमात्मक जगतूकी । यह ब्रात उक्त सूत्रकी 
व्याख्यामं 'विशेषाचोदनात्‌ भावाभावरूपध्य जगतः? इस 
उक्तिसे क्षेमराजने सिद्ध की हे । 

हमने जो पहले बताया है कि 'शक्तिके बिना ईश्वरको 
प्राप्त करनेका दूसरा कोई उपाय नहीं है,” वह भी 
तान्त्रिक-प्रवर अमिनवगुप्तकी उक्तिसे स्पष्ट होता है; वह 
लिखते हैं-- 

तस्मायेन मुखेनेष भात्यनंशोऽपि तसथा। 

वाक्तिरिस्येष वस्स्वेच शक्तितद॒तक़मः स्फुटः ॥ 

इसके व्याख्याकार आचायंवर्यं जयरथजी लिखते हेर 


अनंशोऽपि सदाशिवः येन सुखेन मुवनाचन्यतसाश- 
क्षणेन सुखेन भादनादौ भासते सन्सुख तु शिवप्राप्स्युपायतया 
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शक्तिरेव; नहि एतदवगमादौ उपायान्तरमस्ति) 
डपपद्यते वा। अतश्च शक्तिशक्तिमतोः उपायोपेयभावास्मा 
कमः सम्यगेव स्फुटः । 

अर्थात्‌ परञ्रह्म निरवयव होनेपर भी ध्यान करनेके समय 
जिसके प्रभावसे कभी-कभी सावयव माळूम पड़ते हें वही 
शक्ति है । और यही शक्ति ब्रहमप्रासिका द्वार है, शक्तिसे 
व्यतिरिक्त ब्रह्मप्रातिका दूसरा कोई. मार्ग नहीं है । यह 
तान्त्रिक सिद्धान्त देयीमागवतसे भी मिलता है, यथा-- 

सा च माया परे तस्वे संविद्ू्पेऽस्ति सव॑दा । 

` ततो मायाविशिष्टां तां संविदं परसेशवरीस्‌॥ 

मायेइवरों भगवतीं सध्चिदानन्दरूपिणीस्‌ । 

ध्यायेसथाराधयेर्च प्रणमेंच्च जपेदपि ॥ 

तेन सा सदया भूत्वा मोचयत्येव देहिनस्‌ । 

स्वमायां संहरत्येव स्वानुभूतिप्रदानतः ॥ 

इंश्वरकी शक्ति ही आत्मा है, यह बात जो पहले कह 
आये हैं वह भी देवीमागवतके सिद्धान्तसे मिन्न नहीं दै । 
देबीमागवतके मङ्गलाचरणमें ही ह 

सबचैतन्यरूपां तासायां विद्यां च धीमहि । 

"बुद्धि या नः प्रचोदयात्‌ । 

अर्थात्‌ सबका आत्मस्वरूप जो ईश्वरकी परा शक्ति है 
उसका मैं ध्यान करता हूँ । पहले जो बताया गया है कि 
एक सगुणा शक्ति है और दूसरी निगुणा शक्ति, उनमें जो 
निगुणा शक्ति दै वह आद्या नामसे कही गयी हे । 

देवीमागवतमे जहाँ-जहाँ देवीका वर्णन किया गया 
है वहाँ-वहाँ देबीपदसे शक्तिविशिष्ट परत्रक्षका ही ग्रहण 
किया गया है; और दूसरी जो सगुणा शक्ति है वह भी 
परा शक्तिका ही रूपान्तर है, इसलिये देवी-स्तुतियोंमें कहीं 
सगुणरूपसे और कहीं निगुणरूपसे वणेन है । 


शक्ति ही ब्रह्मासे लेकर कीटपर्यन्त सभी प्राणियोंके 
.मोहका कारण है । शक्तिसे मोहित होकर ही अक्षा, रुद्र, 
इन्द्र इत्यादि देवता लोग "में ब्रा हूँ, मैं रुद्र हूँ, में इन्द्र 


हँ” इस प्रकार अपनेमें ब्रहमत्वादिका अभिमान किया - 


करते हैं । इस बातको व्यासजी देवीभागबतमें भ्रीविष्णु- 
मुखसे कहलाते हँ - 

` इत्युक्स्वा भगवान्‌ विष्णुः पुनराह प्रजापतिम्‌ । 

० अन्मायामोहितः सवस्तर्वं जानाति नो जनः ॥ 


ॐ तामादि्शिक्तिं शिरसा नमामि * 
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वयं मायाबृताः कामं न स्मरामो जगद्रुरुम्‌। 

परमं पुरुष शान्त सच्चिदानन्दमद्दयस्‌ ॥ 

अहं विष्णुरहं ब्रह्मा शिवोऽहमिति सोहिताः। 

न जानीमो वयं धातः परं वस्तु सनातनस्‌॥ 

तृतीय स्कम्धके तृतीयाध्यायमें शक्ति हो सम्पूर्ण जडा- 
जड जगतका आत्मा होनेके कारण जडाजडरूपमें वर्णित है- 


एषा भगवती देवा सर्वेषां कारणं हि नः । 
महाविद्या महामाया पूणा प्रकृतिरव्यया ॥ 
दुर्शेयाइपधियां देवी योगगम्या दुराशया । 
इच्छा परात्मनः कामं निस्यानिस्यस्वरूपिणी ॥ 


इन -छोकोके अनुसार शक्ति चेतनाचेतन सब जगतका 
कारण है और मायाके जड होनेके कारण मायाविशिष्ट 
ब्रह्मका जडरूपसे वर्णन होना सिद्ध होता है । यदि कोई 
शङ्का करे कि प्रकृतिके जड होनेसे वह प्रकृतिका ही वर्णन 
हे, ब्रह्म तो चेतन वस्तु दै, चेतन वस्तुका जड होना 
अत्यन्त असम्भब होनेके कारण जडरूपसे ब्रह्मा वणन 
नहीं है, तो ऐसा कहनेसे पूर्वोक्त नित्यत्वका विरोध होता 
है। इसलिये इसे प्रक्तिविदिष्ट ब्रह्मका ही वर्णन समझना 
चाहिये । ब्रहमके नित्य होनेके कारण नित्यस्वका वर्णन 
और मायाके अनित्य होनेसे अनित्यत्वका वर्णन भी सङ्गत 
मालूम होता हे । 

शक्तिका चक्षुसे ग्रहण करने योग्य ऐसा कोई रूप 
नहीं है, जिससे उसके स्वरूपका निरूपण कर सकें। अतः 
उसके कायसे उसके खरूपका निश्चय होता है । क्योकि 
शक्तिके कार्यभूत जगत्‌में उसके सर्वादि गुणोंकी प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होती है और कार्य-वस्तुमें जो गुण है तथा जो 
रूप हैं वे सब कारणमें अवश्य ही रहते हैं; रूपरहित, गुण- 
रहित कारणसे रूपयुक्त, गुणयुक्त कार्योत्पत्तिका होना कभी 
सम्भव नहीं | अतः जो रूप कार्यका है वही कारणका 
है । जैसे जो रूप तथा जो गुण मिट्टीके पिण्डमें रहता 
है वही रूप तथा वही गुण घटमें भी पाया जाता है । 
इसलिये जो रूप तथा गुण घटके हे, वे ही रूप-गुण मृत्पिण्ड- 
के मी हैं । वैसे ही जगतका जों रूप है वही रूप शक्तिका 
भी है, यह निश्चय हुआ । तान्त्रिक लोगोंका ऐसा भी 
सिद्धान्त है कि शक्तिका जो काये है वह शाक्तिसे प्रथक्‌ 
नहीं हे, क्योंकि कार्यखरूप ही शक्ति है । अतः जो कार्यका 
रूप दै बही शक्तिका रूप दै । अभिनवगुप्त लिखते हैं-- 
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शक्तिश्च नामभावस्य स्वं रूपं सान्नकल्पितस्‌ । 
तेनाहयः स॒ एवापि झक्तिमव्परिकल्पने॥ 


अर्यात्‌ “यह हमारी पुस्तक है? इसमें जैसे हमसे हमारी 
पुस्तक भिन्न मालूम होती है, वैसे ही 'यह इसकी शक्ति है? 
यह कहनेसे शक्ति और शक्तिवाली वस्तु ये दोनों पुथक्‌- 
प्थक्‌ माझम होती हैं। किन्तु यथार्थमें इनमें परस्पर भेद नहीं 
है; क्योंकि शक्तिवाली वस्तुसे एयक्‌ होकर शक्तिकी कहीं 
भी उपलब्धि नहीं होती । जैसे, अग्निको छोड़कर 
राता शक्तिकी उपलब्धि :स्वतन्त्ररूपसे नहीं 
होती । 


जैसे 'राहुका सिर", यहॉपर राहुसे उसका सिर पथक्‌ 
नहीं है तो मी आरोपे पृथक्‌ व्यवहार होता है, बैसे ही 
शक्तिवाली वस्तुसे शक्ति प्थक्‌ नहीं है तो भी आरोपसे 
भिन्न व्यवहार होता है। इस विषयमें किसी महात्माकी 
सक्ति है-- । 

फलभेदादारोपितफलसेदः पदार्थात्मा शक्तिः। 

तृतीय स्कन्धके षष्ठाध्यायमें व्यासजीकी उक्ति है-- 

सदैकस्वं न भेदोऽस्ति सदैव ममास्य च। 

योऽसौ साइमहं योऽसौ भेदोऽस्ति भतिविञ्जमात्‌॥ 

अनयोरन्तरं सूक्ष्म यो वेद मतिमान्‌ हि सः। 

विसुक्तः स तु संसारान्युच्यते नात्र संशयः ॥ 

एकमेवाद्वितीयं वे ब्रह्म नित्यं सनातनस्‌। 

इन -छोकोसे यही सार निकलता है कि शक्ति और 
शक्तिमानका अमेद होनेके कारण ब्रह्म और उसकी शक्ति 
दोनों एक ही पदार्थ हैं । जो भेद माझम होता है वह 
केवल नाममात्रका है। इस भेदको मतिविभ्रान्त लोग 
अपनी अज्ञानताके कारण यथार्थ मान लेते हैं; किन्तु यथार्थ- 
में शक्ति-शक्तिमानका अप्ृथक्‌ सम्बन्ध होनेके कारण 
दोनाँकी सर्वदा एकता ही सिद्ध होती है । और जो स्वरूप 
ईश्वरका है वही स्वरूप शक्तिका भी है। देवीभागवतमें 
कहा गया है-- 

नाहं खी न पुसांश्राहं न क्लीबं सगासंक्षये। 

अर्थात्‌ प्रल्यावस्थामें मैं (ईश्वरशक्ति) न स्री, न पुरुष 
और न नपुंसक ही हूँ। व्यावहारिक समी मेदोंके कारणमें 
विलीन होनेपर सब्चिदानन्दस्वरूपिणी सवे जगत्‌की कारण- 
स्वरूपा एक ब्रह्म-शक्ति निर्गुण रूपमै अवस्थित रहती है। उस 


२०७ 


समय यह भेद मन तथा वचनसे मी अगोचर होनेके कारण 
निगुंण शक्तिमें प्रतीत नहीं होता । किन्तु जब्र उसी निर्गुण 
शक्तिका रूपान्तर सगुण दाक्तिमे होता है तब स्पष्टरूपमें 
माळूम होता है। अतः निगुंण शक्ति एकरूप है । 

सगुण और निर्गुण-भेदसे शक्तिकी दो अवस्थाण हें । 
उनमें निर्गुण शक्तिका तो स्वरूपनिरूपण हो गया; अब 
सगुण शक्तिका स्वरूप वणन करते हैं । 


दृद्दयमांन समस्त जगत्‌ सगुण शक्तिका कार्य है और 
वह शक्ति सत्त्वयुण, रजोगुण तथा तमोगुणकी साम्या- 
वस्थारूप है; इसलिये इसका प्रत्येक कायं सुख, दुःख 
और मोहात्मक होता है । भागवतमें लिखा है-- 
एसिर्चिहीन॑ संसारे वस्तु नैवास्ति कुश्नचित। 
वस्तुमात्र तु यहुइयं संसारे त्रिगुणं हि तत्‌॥ 
इञ्यं च निगुणं लोके न भूतो न भविष्यति । 
नियुंणः परमास्मासौ न तु इस्यः कदाचन ॥ 


सभी दृश्य वस्तु सगुण शक्तिका काये होनेके कारण 
दृश्य वस्तुओंमें जो स्वरूप देखा जाता है वही खरूप सगुण 
शक्तिका भी है । ड 

संसारमै अनेक तरहके दृश्य पदार्थोंकी विभिन्न शक्तियाँ 
देखनेमें आती हैं। इसलिये पूर्वमे कही हुई दो ही 
ग्रकारकी शक्तियोंका होना असम्भव प्रतीत होता है। 
फिर एक ही पदार्थमें अनेक तरहकी शक्तियोंका भाव 
देखनेमें आता है । जैसे एक अग्निमें दाहिका, पाचिका 
और प्रकाशिका तीन प्रकारकी शक्तियोंकी क्रिया प्रत्यक्ष 
उपलब्ध होती है | इन कारणोंसे एक सगुण शक्ति और 
एक निगुंण शक्ति ये दो ही शक्तियाँ हैं, यह किस तरह 
सिद्ध हो सकता है ! शक्तियोंका बहुत्व तो स्पष्टरूपसे 
माळूम होता है । | 

पहली शंकाका समाधान देवीभागवतमे इस तरह 
किया गया है-- 

नूनं सर्वेषु देवेषु नानानामधरा हाहम। 

अवामि शक्तिरूपेण करोमि च पराक्रमम्‌॥ 

उस्पस्नेषु समस्तेषु कायेषु प्रविशाभि ` च। 

अर्थात्‌ ईश्वरकी जब सृष्टि करनेकी इच्छा होती है 
तब उनकी सगुण शक्ति विष्णु आदि भिन्न-भिन्न देवताओंमें 
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और घट-पटादि पदार्थोमे प्रविष्ट हो जाती दै । जेसे 
महाकाश एक होनेपर भी घटाकाश, मठाकाशादि भेदसे 
भिन्नःभिन्न आकाशका व्यवहार होता है, वैसे ही शक्ति 
एक होनेपर भी शक्तिमत्‌ वस्तुके भेद होनेसे शक्ति भी 
बहुत प्रकारकी प्रतीत होती दै । 

को भेदो वस्तुतो वहेदंग्धुपक्तृस्वयोरिव । 

द्वितीय प्रश्‍नकी शंका तो अमिनवगुस्तकी इस उक्तिः 
से अपने-आप ही निवृत्त हो जाती है । दाह-पाकादि फल- 


भेदसे जो दाहिका, पाचिका शक्तिका मेद प्रतीत होता है, 
यह वस्तुतः टीक नहीं है। क्योंकि पहले कह आये हैं 
कि शक्ति-शक्तिमानका अभेद है । इसलिये यहाँ शक्तिमान्‌ 
अभि एक होनेके कारण उसकी शक्ति भी एक ही है। 


देवीमागवतका यही परम सिद्धान्त दै कि इंश्वरका 
जो खरूप है वही शक्तिका भी है और जो जगतका स्वरूप 
है वह भी शक्तिका खरूप है और ईश्वरकी प्रातिका उपाय 
भी शक्ति है । 


— RES 


योगवासिष्ठमें शक्तिका स्वरूप 


(लेखक आभीखनळालजी आत्रेय, एम०८०, डी०लिट्० ) 


सदासे ही मनुष्य यह सोचता चला आ रहा है कि 
बह वस्तु क्या है-- 

यतः `प्रवृसिमूंतानां येन सर्घंभिदं ततम्‌। 
(गीता १८। ४६) 
अर्थात्‌ 'जिससे सब्र पदार्थोका उद्गम है और जो सब 
पदाथोमें व्यास है ।' संसारके धार्मिक और दाशनिक 
साहित्यम इस प्र्नके अनेक उत्तर दिये गये हैं । कल्याण? 
के शिवाड्मे हमने इस विषयमै कुछ मतोका आलोचनात्मक 
दिग्दशन कर अपना मत प्रकट किया था । हमारे मतका 
निष्कर्ष यह था--'विश्वगत नानात्व देश-काल-परिस्थिति- 
कृत है । स्वरूपतः वह अवर्णनीय है । इसके पीछे इसका 
आधार और तत्त्व एक है । एक ही अनेक रूपमें प्रकट हो 
रहा है। और वह एक तत्त्व सामान्य गुण-खरूपवाला 
कोई शुष्क सत्‌-मात्र नहीं हे । वह सवंगुण-खभाव-शक्ति- 
मय एक है । वह एक होता हुआ भी अनेक रूपोर्मे परिणत 
हो रहा है । व्यक्तित्व और विशेषत्व उसी एक परम तत्त्वका 
किसी विशेष क्षण, स्थान और परिस्थितिमें प्रकट होनेका 
नाम है | अतएव वह क्षणिक है । इस दृष्टिकोणसे सदा 
ही उसमें अनेकता और परिणाम रहेंगे। एकत्वदष्टिसे 
यह नित्य है; अनन्त है और सबंशक्तिमय है | वह जो 
है सदा है, सवंत्र है, और सब कुछ है । इसलिये उसका 
कोई विशेष नाम और गुण नहीं कहा जा सकता । उसका 
हम लक्षणासे ही वर्णन कर सकते हैं । भारतीय झाल्नोमे 
उख तत्वका नाम प्रायः ब्रह्म है | योगवासिष्ठ महारामायणमें, 


जो कि भारतीय अध्यात्मशाज्ञोंमें एक उच्च कोटिका अन्थ 
है, उस तत्त्वका नाम “ब्रह्म” और उसके नाना रूपमें प्रकट 
होनेका नाम “बृंहण? है । इसी ग्रन्थमें कुछ स्थानोपर 
जगत्के इन दो स्वरूपोंका नाम “दिव? और “शक्ति? मी 
दिया है । परम तत्त्व शिव? है और नाना रूप जगत्‌, 
उसकी क्रियाशक्तिका अनन्त रूपोमें नृत्य करनेका नाम है। 
( कस्याण-शिवाङ्क, पृष्ठ ४८८-४८९ ) । “कल्याण? के 
सम्पादक महोदयकी आज्ञानुसार इम यहाँपर उस परम तत्त्वके 
शक्ति-रूपका योगवासिष्ठके अनुसार प्रतिपादन करेंगे । 


योगवासिष्ठके अनुसार 'बह्म' और 'माया? अथवा 
“शिब? और “शक्ति? दो तत्त्व नहीं हैं । “शिव+शक्तिः अथवा 
'चिच्छक्तिः उस एक ही परम तत्वका नाम है जो जगत्में 
दो रूपमै प्रकट हो रहा है। एक यह रूप जो हमारा तया 
संसारके समस्त पदार्थोंका “आत्मा” है | वह सदा एकरस, 
निर्विकार और अखण्ड रहता हुआ सब विकारोंका साक्षी 
हे; दूसरा वह रूप है जो दृश्यमान है, जिसमें नानारूपात्मक 
विकार सदा ही होते रहते हैं । संसारके जितने क्षणःक्षणमें 
रूप बदळनेवाले दृश्य पदार्थ हैं वे समी परम तत्त्वके 
इस रूपके रूपान्तर हैं| इस रूपका नाम “शक्ति है | 
दूसरे रूपका नाम 'शिव? है । एक रूप क्रियात्मक है, 
दूसरा शान्त्यात्मक । एकका दशन बाह्य पदार्थोमे होता 
है, दूसरेका इद्रुहामें । एककी उपासना करनेसे अभ्युदयकी 
सिद्धि होती है, दूसरेके ध्यानसे निःभ्रेयसकी | सदासे कुछ 
मनुष्योंकी रुचि एककी ओर रही है और दूसरोंकी दूसरी 


# योगवासिष्ठम शक्तिका स्वरूप ॐ 
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ओर । पहिली भ्रेणीके मनुष्योंको हिन्दू-शास््रोमे प्रदत्ति- 
मार्गके पथिक और दूसरी श्रेणीके मनुष्योंको निवृत्तिमार्गके 
पथिक कहा है | इनसे उच्च कोटिके वे सौमाग्यशाली 
महात्मा हैं जिनके जीवनमै दोनों रूपोकी उपासनाका 
अविरोधात्मक समन्यय है | उन छोंगोंके लिये एक रूप 
बिना दूसरेके अधूरा है | उनके लिये तो-- 
चिस्सत्तेच जगत्सत्ता जगत्सत्तेव चिद्दपुः। 
( यो० वा० ३।१४। ७५ ) 


जो कुछ भी ज॑गतमें दिखायी दे रहा है वह सब्र यदि 
्रह्मसे ही प्रादुभूत हुआ है, तो अवश्य ही यह मानना 
पड़ेगा कि ब्रक्षम यह सब कुछ पैदा करनेकी शक्ति दै । 
अन्यथा अभावसे भावकी उत्पत्ति माननेका दोष उपस्थित 
हो जायया । इसीलिये योगवासिष्ठमें ्क्यको स्वशक्तिमय 
माना है । 
सवंशक्तिपेरं ब्रह्म नित्यसापूणसध्ययम्‌ । 
न तदस्ति न तस्मिन्यद्वि्ते विततात्मनि॥ 
(३। १००।५) 
ज्ञानशक्तिः क्रियाशक्तिः कत्‌ ताऽकतताऽपि च । 
इस्यादिकानां शक्तीनासन्तो नास्ति शिवात्मनः ॥ 
(६ (१)। ३७। १६) 


चिच्छकिन्ह्षणो रास शारोरेष्वभिददइयत्ते । 

स्पन्द्शाक्तिश्व वातेषु जउशक्तिस्तयोपले ॥ 
(३।१००।७) 

.. ब्रवशाक्तित्थाम्भःसु तेजइशक्तिस्तथाऽनके । 


छुन्यशर्तिखयाकाशो भावशक्तिभवस्थितौ ॥ 
(१।१००।९८) 

मरह्मणः सर्वशक्ति इश्यते दशदिर्गता। 

नाशक्क्ति्िनारोषु श्षोकशक्तिश्व _शोकिपु॥ 

(३। १००। ९) 
आनन्दशक्तिसुदिति वीयंशक्तितथा भटे। 
सर्गेषु सगंशक्तिश्व कष्पान्ते स्वेशक्तिता॥ 

(३। १००। १०) 

अर्थात्‌ नित्य, स्वया पूर्ण, अव्यय परम अक्ष सर्वे शक्ति 

मय, है । ऐसा कोई पदार्थ नहीं है जो उस बिस्तृत खरूप- 

में नदी । शानशक्ति, क्रियाशक्ति, कृत्य और अकतृंत्य 

.. आदि शक्तियोंका उस शिवात्मामें कोई अन्त नहीं हे । 
जझा० ३° 99५ 


. आदि भी हैं। 


चेतन शरीरोंमें उस बक्षकी चित्‌-शक्ति, वायुमें स्पन्द-शक्ति, 
पत्थरमें जड-शक्ति, जलमें द्रव-शक्ति, अभिम तेज-शक्ति, 
आकाइामें झन्य-शक्ति, जगत्‌की स्थितिर्मे भाव-शक्ति, दस 
दिशाओंमें सर्वसाघारण-शक्ति, नाझोंमें नाश-शक्ति, शोक 
करनेवाळोमें शोक-शक्ति, प्रसन्न रहनेवार्ला्म आनन्द-शक्ति, 
योद्धाओमे वीर्य-शक्ति, सष्टिमे सर्जन-शक्ति और कल्पके 


. अन्तमै सब शाक्तियाँ उसीमें दिखायी देती हैं | 


ब्रक्षकी अनन्त शक्तियोंमेंसे स्पन्द-शक्ति एक विशेष 
शक्ति है। इस स्पन्द-शक्तिके द्वारा ही संसारकी रचना 
होती है-- 
स्पन्द्शक्तिस्तवेच्छेद॑ इश्याभास॑ तनोति सा। 
साकारस्य नरस्येच्छा यथा ये कक्पनापुरस्‌॥ 
(६ (२)।८४।६) 
सा राम प्रकृतिः प्रोक्ता शिवेच्छा पारमेश्वरी । 
जगन्मायेति विख्याता स्पन्दशक्तिरकृश्रिमा ॥ 
(६ (२)।८५।१४) 
प्रकृतिस्वेन सरस्य स्वयं प्रकृतितां गता । 
इझ्याभासानुसूतानां कारणात्सोच्यते क्रिया ॥ 
(६ (२)! 2४।<) 


(भगवानकी स्पन्द-शक्तिरूपी इच्छा उसी प्रकार इस दृश्य 
जगतका प्रसार करती है जैसे कि मनुष्यकी इच्छा कस्पना- 
नगरीका निमोण कर लेती है । हे.राम ! सह अनादि स्पन्द- 
शक्ति प्रकृति, परमेश्वर शिवकी इच्छा, जगत्‌-माता आदि 
नामोसि भी विख्यात दै । सष्टिका कारण होनेसे वह प्रकृति_ 
और अनुभूत दृश्य पदार्थोके उत्पादन करनेसे वह क्रिया 
कहलाती है ।? 

इस महाशक्तिके दूसरे नाम शुष्का, चण्डिका, उत्पला 
जया, सिद्धा, जयन्ती, विजया, अपराजिता, दुगाँ, उमा, 
गायत्री, सावित्री, सरस्वती, गौरी, भवानी और काली 
(६ (२)।८४। ९०१४ ) 


बह क्रिया-शक्ति ही इस समस्त जगत्को उत्पादन 
करके अपने भीतर अवयवरूपसे धारण करती है-- 


सा हि क्रिया भगवती परिस्पन्दैकरूपिणी । 
चितिषाक्तिरनायन्ता तथा भातात्मनास्मनि ॥ 


३०० 


देम्यास्स्या हि याः काल्या नानाभिनयनत्तंनाः। 
ता इमा ब्रह्मणः सगजरामरणरीतयः॥ 
क्रियासौ ग्रामनगर्वीपमण्डलमालिक्राः । 
स्पन्दान्‌ करोति धत्तेऽन्तः कल्पितावयवात्मिका ॥ 
काली कमलिनी काली क्रिया बरह्माण्डकारिका । 
धत्ते स्वावयवीभूतां दइयरूक्ष्मीमिमा हृदि ॥ 

(६ (२)। ८४ | १७२२) 


(बह भगवती क्रिया, स्पन्दन ही जिसका स्वरूप है, . 


अनादि और अनन्त चिति-शक्ति, जगत्‌-रूपसे अपने 
आप ही अपने भीतर प्रकट हुई है, उस देवीके सामयिक 
अभिनय और नर्तन ही ब्रह्मकी सृष्टि, वृद्धि और लयके 
नियम हैं | यही कल्पित अवयववाली क्रियादेवी ग्राम, 
नगर, द्वीप, मण्डल आदि स्पन्दनांकी मालाको रचती है 
और अपने भीतर धारण करती हैं | बह ब्रह्माण्डरूपसे 
स्पन्दित होनेवाली काली क्रिया अपने अवयवरूप इस 
जगतको अपने भीतर इस प्रकार धारण करती है जैसे कि 
कमलिनी अपने भीतर पुष्प-लक्ष्मीको ।' 


शक्ति खयं अव्यक्त होते हुए भी व्यक्त जगत्‌को अपने 
भीतर प्रकट करती है- 


चित्स्पन्दोऽन्तजंगद्धत्ते कल्पनेच पुरं हृदि । 

सैव वा जगदिस्येच कल्पनेव यथा पुरस्‌ ॥ 

पवनस्य यथा रपन्दखयैवेच्छा शिवस्य सा । 

यथा स्पन्दोऽनिळस्यान्तः प्रशान्तेच्छस्तथा शिव था 

अमूतो मूतंमाकारो शब्दाडम्बरमानिळः । 

यथा स्पन्दस्तनोस्येव शिवेच्छा कुरुते जगत्‌ ॥ ` 

(६ (२)।८५।४- ६) 

“वह चित्स्पन्दरूपी शक्ति जगत्‌को अपने भीतर इस 
प्रकार धारण करती है असे कल्पना अपने भीतर कल्पित 
नगरको, अथवा याँ कहना चाहिये कि जैसे कल्पना स्वयं 
ही कल्पित नगर है वैसे ही वह शक्ति ही खयं जगत्‌ है । 
वह शक्ति शिवकी इच्छा है, और वायुके स्पन्दनकी नाई 
शिवका ही स्पन्दन है। जेसे स्पन्दनके भीतर भी केन्द्रपर 
शान्ति रहती है उसी प्रकार महाशक्तिरूप स्पन्दनके भीतर 
भी केन्द्रमे शान्त इच्छावाला शिव वतमान दै । यह शिव- 
की इच्छा अव्यक्त शिवमें इस प्रकार जगत्‌को प्रकट कर 
देती है जेसे कि अमूते आकाशमें वायुका स्पन्दन मूत 
शब्दको प्रकट कर देता है ।? 


ॐ तामादिशक्ति शिरखा नमामि # 


TTT 


प्रकृतिरूपी शक्ति ब्रह्मसे अतिरिक्त कोई दूसरा तत्त्व 
नहीं है । वह तो ब्रह्मका ही एक रूप है-- 
यदैव खल झुद्धाया भनागपि हि संविदः । 
जडेव शाक्तिरुदिता तदा वचेचिश्यमागतस्‌ ॥ 
(३।९६।७०) 
` आावदाढर्ात्मकं मिथ्या अझानन्दो विभाव्यते । 
आस्मैव कोशकारेण छाळदाख्यास्मकं यथा ॥ 
(३।६७।७३) 
तन्टुर्जायते चेतनाजडः । 
प्रकृतिस्तथा ॥ 
(३।९६।७१) 
सूक्ष्मा मध्या तथा स्थूला चेति सा कब्प्यते न्िधा। 
सर्वं रजस्तम इति झे पैव प्रकृतिः स्ता ॥ 
( ६(१)।९।५) 
(यह जगत्रूपी विचित्रता तमी उदय होती है जब 
कि झुद्ध संवितूर्मे जडरूप शक्तिका उदय .होता है। जेसे 
कोश बनानेवाला कीड़ा अपने ही भीतरसे राळ निकालकर 
उससे दृढ़ कोशका निर्माण करता है उसी प्रकार ब्रह्मानन्द 
ही सत्र भावोंके रूपमें दृढ़ हो रहा है । जेसे चेतन मकड़ीसे 
जड जालेकी उत्पत्ति होती है वेसे ही नित्य, प्रबुद्ध पुरुष 
ब्रह्मसे प्रकृतिकी उत्पत्ति होती है । उस प्रक्ृतिके तीन रूप 
है सूक्ष्म, मध्यम और स्थूळ । इन्हींको सत्त्व, रजस्‌ और 
तमस्‌ कहते है |? 
शक्ति और शिव सदा ही अनन्यभावसे रहते हैं । एक 


ऊर्णनाभाद्थथा 
निव्यात्यबुद्धात्यु रुषाह्ह्मणः 


` दूसरेसे कमी भी जुदा नहीं है-- . 


` यथैक॑ पवनः स्पन्दमेकमोष्ण्यानळी यथा । 

चिम्सान्न॑ स्पन्दशक्तिश्च . तथेवैकात्म सत्तेदा ॥ 
(६.(२)।८४।३) 

चितिश्चक्तेः क्रियादेव्याः प्रतिस्थानं यदात्मनि । 
(६(२)।८४।२६) 

तथाभूतस्थितेरेव तदेव शिव उच्यते॥ 
(६ (२)। ८४। २७) 

अनन्यां तस्य तां चिद्धि स्पन्द्शक्ति मनोमयीम्‌ । 
(६ (२)। ८४ । २) 

कथमास्ता चद प्राण मरिच तिक्तता विना ॥ 
(६(२)।८४।७) 


ऊ प्रार्थना # 


३०१ 


००७० 


“जैसे पवन और उसका स्पन्दन, अभि और उसकी 
उष्णता एक ही वस्तु हैं, वैसे ही चिन्मात्र दिव और 
उसकी स्पन्द-शक्ति सदा ही एकात्म हैं | क्रियादेवी चिति- 
शक्तिके भीतर उसका सदा एकरूप रहनेबाला प्रतिखान 
शिव कहलाता है। मनोमयी स्पन्द-शक्ति उससे अन्य 
वस्तु नहीं है । जैसे मिच तिक्तता बिना नहीं होती वैसे 
ही शिव बिना शक्तिके नहीं होता ।' दिवरूप प्रतिस्थानका 
दर्शन वा स्पर्श करनेमात्रसे ही शक्तिका स्पन्दन शान्त हो 
जाता है और संसारकी गति एकदम रुक जाती है-- 

अंमति प्रकृतिस्तावस्संसारे भ्रमरूपिणी । 

यावन्न पश्यति शिवं नित्यतृतमनामयस्‌ ॥ 

संविन्मात्रेकधसिस्वास्काकताळीययोगतः । 
संविद्देवशिचं स्पृष्ठा तन्मय्येव भवत्यलम्‌ ॥ 
प्रकृतिः पुरुषं स्पृष्टा प्रकृतिस्व सबुज्झति । 
तदन्तस्स्वेकता गस्वा नदीरूपमिवार्णवे ॥ 
(६ (२)। ८५। १६--१९) 
भ्रमणशाल्नी, स्पन्दात्मिका, परमेश्वरकी चिच्छक्ति 
प्रकृति इच्छापूर्वक तबतक संसारमें भ्रमण करती है जबतक 
कि वह नित्य; तृप्त, अनामय शिवको नहीं देखती। स्वयं भी 
संवित्रूप होनेके कारण, यदि वह अकस्मात्‌ कभी शिवको 
स्पर्श कर लेती है तो दुरन्त ही उसके साथ तन्मयी हो 


जाती है। तब वह शिवके साथ एकताको प्राप्त करके अपने 
प्रकृतिरूपकों इस प्रकार खो देती है जैसे समुद्रमें गिरकर 
नदी अपने नदीरूपको । 

प्रकृतिके इस ब्रह्ममें लय हो जानेका ही नाम निर्वाण- 
पद है-- 

चितिनिर्वाणरूपं यश््रकृतेः परमं पदस्‌ । 

प्राप्य तत्तासवाप्नोति सरिदब्धाविवाब्धितास्‌ ॥ 

(६ (२)।८५।२६) 


“प्रकृतिकी परमगति संवितूर्मे निर्वाण प्रास कर लेना ही 
है । उसको प्रासकरके यह यही हो जाती दै, जेसे कि नदी 
समुद्रमें पड़कर समुद्ररूप हो जाती है ।? 

बह पद परमानन्दरूप है और उसका वणन किसी 
प्रकार भी नहीं हो सकता-- 

न सञ्चासन्न अध्यान्तं न सवे सव॑मेंव च । 

सनोवचोसिरग्राह्म' शून्यास्छून्यं सुखात्सुखम्‌ ॥। 

(३।११९।२३) - 

“वह न सत्‌ है न असत्‌ और न इन दोनोंका मध्य 
अथवा अन्त है। वह कुछ भी नहीं है और सत्र कुछ है । मन 
और वचनसे उसका ग्रहण नहीं हो सकता । वह झून्यसे 
मी त्य है और आनन्दसे भी अधिक आनन्दरूप है ।? 


अ हम 
प्रार्थना 
_ ( हेखक--महात्मा जय गौरीशंकर सीतारामजी ) 
जय जगदंब जगत-सुख-कारी ॥ न 
जय जगदीश्वरि मातु सरखति, जय जग-पालनहारी । 
जय जय जय सुखमयि दुख-नासिनि, संकट देह बिदारी | 


चंद्र-बिंतर-सम बदन बिराजे, 


माला बर गल्घारी । 


बीणा बाम अंगमें सोहै, अद्भुत क्रिया तुम्दारी॥ 
सवेत बसन कमढासन सुंदर, पावन हंस सवारी । 
जाके हृदय बसो तुम माता, ताकी बुद्धि अपारी॥ 
सदा सदय मोपर रह जननी, जानि अधम अघकारी | 
'कवळत्रास' चरनन सिर नावत, देहु सुमति सुत्रिचारी ॥ 


गायत्री-मीमांसा 
( शीमत्परमहंसपरि्राजकाचायै श्री १०८ स्वामी जयेन्द्रपुरीजी महाराज ) 


या साङ्गोपाङ्गबेदेपु चतुष्वेकेव गीयते । अद्वैता ब्रह्मणः शक्तिः सा मां पातु सरस्वती ॥ 
आकृति या निराकृत्य सच्चिदानन्दशब्दभाक्‌ । गायन्नीतोञ्धिगन्तव्या सा परा समुपास्यते॥ 


नसे देखा जाय तो संसारमै प्रत्येक जीव- 
का लक्ष्य सुखरूप कल्याणकी प्रात्ति 
और दुःखकी निदृत्तिमँ ही रहता है । 


र । समस्त प्रयत्न, शिक्षा, दीक्षा, पद-सम्मान, 
कला-कौशल, रेल, विमान, तार, खेती; 
व्यापार, सदाचार, यज्ञ, दान, तपादि 
धार्मिक कृत्य, देवोपासना आदि सभी इसीलिये होते हैं। 
भूत-प्रेत, गन्ध, यक्ष, किन्नर और इन्द्रादि देवताओंकी 
प्रवृत्ति भी लक्ष्य यही युखकी प्राति और दुःखकी निदृत्ति 
रे । जीवमात्रका यही एकमात्र लक्ष्य है । यद्यपि थोड़े- 
बहुत सुखकी प्राप्ति और डुःलकी निवृत्ति समीको सिद्ध 
है, परन्तु उससे सन्तोषको प्राप्त न होता हुआ यह जीव- 
समुदाय नित्य महान्‌ सुखकी प्राति और दुःखके आत्यन्तिक 
नाशकी इच्छासे कर्म करता रहता है । एक कर्मसे शान्ति न 
पाकर दूसरे-तीसरे कमम प्रदृत्त होता है । इससे यह सिद्ध है 
कि नित्य महान्‌ सुखकी प्राप्ति और सवै प्रकारसे दुःखकी 
निवृत्ति सम्पूणं जीवोंकों इष्ट है और यही पुरुषार्थ है। 

वस्तुतः दुःखका सर्वथा नाश होकर नित्य महान्‌ सुख- 
की प्रासि किस प्रकारसे होती है; यह विज्ञान जीवकी 
कामादि दोष-दूषित बुद्धिसे नहीं होता । जो कर्म सुख- 
प्राप्ति और दुःखाभावका साधन नहीं दै उसीमें पच-पच- 
कर जीव अपनी आयु समाप्त कर देता है । केवळ वेदसे 
ही यह अलौकिक विज्ञान होता दै । 


यद्यपि वेदोमे अनेकों कम और उपासनाओंका वर्णन 
है तथापि दविजातियांके लिये नित्य सुखकी प्राप्ति और 
सर्वथा दुःखकी निवृत्तिरूप मोक्षका हेतु गायत्री-मन्त्र माना 
गया दै । गायत्री-मन्त्र सब वेदोका सार है। “तत्रं गायत्री 
प्रणवादिसव्याद्वत्युपेतां शिरःसमेता सर्ववेदसारमिति 
बदन्तिः-यह गायत्रीका शाङ्करमाष्य दै । इस गायत्री- 
मन्त्रमे प्रत्येक पद तथा अक्षर अत्यन्त महत्त्वपूर्ण दे । 
इसमें प्रथम अक्षर उकार है। | 


अ"कारकी महिमा 


अवतीति “ओम? इस व्युत्पत्तिसे सर्वेरक्षक परमात्माका 
नाम ओम्‌ है । सम्पूर्ण बेद एकस्वरसे ड“कारकी महिमा 
गाते हैं। जैसे-- 

सबै चेदा यत्पदमासनन्ति 
तपांसि सर्वाणि च यद्ददन्ति। 

यदिच्छन्तो मह्यचयं चरन्ति 
तत्ते पदं संग्रहेण म्रवीम्योसित्येतव्‌ ॥ 

एुतद्धये वाक्षर बह्म एतद्धये वाक्षरं परम्‌। 

एतद्ध वाक्षरं ज्ञात्वा ब्रह्मलोके सहीयते॥ 

एुतदाछम्ब्नं श्रेष्ठमेतदाछम्बनं परम्‌ । 

एतदालम्बनं शात्वा ब्रह्मलोके महीयते॥ 

कठोपनिषद्मे धर्मराज नचिकेतासे कहते हैं--है 
नचिकेत ! सम्पूर्ण वेद जिस पदको कहते हैं, सम्पूर्ण 
तपके फलका जिसकी उपासनाके फलमें अन्तर्भाव है, 
जिसकी इच्छासे ब्रह्मचारी ब्रह्मचर्यका पालन करते हैँ उस 
पदको मैं तुझसे संक्षेपसे कहता हूँ । वह ३” यह पद है। 
यही सगुण ब्रह्म है और यही पर-निगुण ब्रह्म है । इस 
अक्षरको जानकर जो जिस फलकी इच्छा करता है उसको 
बही मिलता. है। यह आलम्बन अत्यन्त श्रेष्ठ है । इस 
आलम्बनको जाननेसे त्रहालोकमै जाकर वह महिमाको 
प्राप्त होता दै।' 

प्रभोपनिषदूमे सत्यकामने पिप्पलाद ऋषिसे पूछा दै 
कि- हे भगवन्‌! मनुष्यामें जो मरणपर्यन्त ३“कारका 


-ध्यान करता है, उसको किस लोककी प्रासि होती दे !? 


ऋषिने कहा कि “वदद सगुण या निगुंण ड“काररूप ब्रह्माको 
प्राप्त होता है ।? 
एतदे सत्यकाम परं चापरं ब्रह्म यदोङ्कारः । 
तस्माह्विद्वानेतेनैचायतनेनैकतरमन्देति . ॥ 
इत्यादि । 
सम्पूर्ण माण्डूक्योपनिषद्‌ .भी ३“कारके वर्णनमें ही 
समाप्त हुआ है । 


# गायत्रो-मीमांसा # 


TTT अअ 


युजीत प्रणवे चेतः प्रणवो मह्या निर्भयम्‌ । 
अणवे निश्ययुक्तस्य न भयं विद्यते क्कचित्‌॥ 
भणवं हीइवर विद्यास्सवंस्थ हृदि संस्थितम्‌ । 
सवंव्यापिनमोङ्कारं अस्वा धीरो न शोचति॥ 
असान्नोऽनन्तमान्रश्च द्वैतस्योपशमः श्षिवः। 
ओङ्कारो विदितो येन स झुनिनेतरो जनः॥ 


-इत्यादि गौड़पादकारिकामें ॐकारकी महिमाका 
विस्तारसे वर्णन है । | 


छान्दोग्योपनिषद्मे 'ओमित्येतदक्षरमुद्गीथमुपासीत्‌? 
ऐसा उपक्रम करके यह प्रसङ्ग लिखा है कि--किसी 
समय देवताओंने मृत्युसे भयभीत होकर त्रयीविद्या- 
विहित कर्मोका अनुष्ठान करके कर्मानुष्ठानद्दारा अपनेको 
वेदोसे आच्छादन कर लिया। इसीलिये वेदोंका नाम 
छन्द पड़ा । जैसे धीवर जल्म मछलियाको देखता है, 
इसी प्रकार मारक मृत्युने कर्मरूपी जलमें देवताओंकों देखा 
अर्थात्‌ कमॅ-जल-क्षयसे देबताओंको मारनेका निश्चय किया | 
देवताओंने भी मृत्युके अभिप्रायको जान लिया । तब वे 
कर्मोनुष्ठान छोड़कर ॐ“कारकी उपासनामें तत्पर हुए । 
ड“कारकी उपासना करके वे अमृत और अभय हो गये । 
जो कोई इस तरह जानकर ३“कारकी उपासना करता है 
यह भी देवताओंकी तरह अमृत और अभय हो जाता 
है । इसी प्रकार उसिंहतापनी आदि अनेक उपनिषदोंमें 
<“कारकी महिमाका वर्णन है । 


अन्यान्य अन्यम भी ड“कारकी बड़ी महिमा है | यथा-- 
श्रीमद्भगवद्गीता 

ओमित्येकाक्षरं ब्रह्म स्याहरन्मासनुस्मरन्‌। 
यः प्रयाति त्यजन्‌ देहं स याति परमां गतिस्‌॥ 
श्रीमद्भागवत 

अभ्यसेश्मनसा छु न्रिक्ृह्ह्माक्षरं परम्‌। 
मनो यच्छेजितइवासो ब्रद्यात्रीजमविस्मरन्‌ ॥ 
मनुस्मृति-- 

क्षरन्ति सर्वा वैदिक्यो जुहोतियजतिक्रियाः । 
अक्षरमक्षयं शेयं महा चेव प्रजापतिः ॥ 
योगदशन-- 

तस्य वाचकः प्रणवः । सजपस्तद्थभावनमू । 
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इस प्रकार अनेकों स्मृतियों और पुराणोंमें ॐ“कारकी 
अत्यन्त महिमा गायी गयी है । 3“कारके ऋषि ब्रह्मा हैं, 
छन्द गायत्री दै और सब कर्मोके आरम्भमें इसका विनियोग 
है--अर्थात्‌ सम्पूर्णं कमोके आरम्ममें उ“कारका प्रयोग 


` करना चाहिये । तेनेयं त्रयीविा वर्ततेः-यह छान्दोग्यः 


श्रुति है । 'तेन 3“कारेण |? 
भूः आदि व्याहतियोकी महिमा 

गायत्री-मन्त्रके प्रथम जो भूर्भुवः स्वः ये तीन व्याति 
हैं, इनकी महिमाका भी वेदोमें वणेन है। छान्दोग्यके 
चतुथाध्यायका प्रसङ्ग है। एक समय प्रजापति ळोकोमें 
सार-वस्तु जामनेकी इच्छासे तप ( विश्वविषयक संयम ) 
करने लगे | तप करनेसे उन्होंने प्रथिवीमें अमि-देवताको, 
अन्तरिक्षमें वायु-देवताको और सर्गम आदित्य-देवताको 
सार देखा । पुनः तप (देवताविषयक संयम ) करनेसे 
अमिमें ऋग्वेदको; वायुमें यजुबंदकों और आदित्यमें 
सामवेदको सार देखा | फिर तप ( वेदविषयक संयम ) 
करनेसे ऋग्वेद भूःको, यजुर्येदर्मे भुवःको और सामवेदमें 
स्वः व्याह्ृतिको सार देखा | अतः ये महाव्याहृतियॉ लोक, देव 
और वेदॉमें सार तत्त्व-वस्तु हें । “भूः? का अर्थ सत्‌ , 'भुवः”का 
अर्थ चित्‌ और “स्वः? का अर्थ आनन्द है । 

भूरिति सन्मात्रसुच्यते। भुव इति सवै भावयति 
प्रकाशयतीति य्युत्परया चित्रपसुच्यते । सुत्रियते इति 
च्युस्पच्या स्वरिति सुष्ठु सर्वेद्रियमाणसुखस्वरूपमुच्यते । 
इति शाङ्करभाष्यम्‌ । 

महः? सर्वातिशय महत्तरका नाम है । 'जनः? सर्वके 
कारणका नाम है | “तपः? सर्वतेजोरूप परतेजका नाम है 
और सत्य सवत्राधारद्वितको कहते हैं । 

गायत्रीमन्त्रगत पदोंका अर्थ 

“तत्सवितुः? यहाँ “तत्‌? पद ब्रह्मका बोधक है-- 

३ तत्सदिति निर्देशो अह्मणस्रिविधः स्छतः। 

माह्णास्तेन चेद्राश्च यज्ञाश्च विहिताः पुरा॥ 

यों गीतामें “तत्‌? पदसे ब्रह्मका ही निर्देश किया 
गया है | 

तदित्यनसिसन्धाय फर यज्ञतपःक्रियाः । 

दानक्रियाश्च विविधाः करियन्ते ओोक्षकाङ्क्षिसिः ॥ 

_ अर्थात्‌ यज्ञ, दान, तपादिके फलकी अभिसन्धिको 
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# सामादिशक्ति शिरला नमामि के 
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न करके “तत्‌? पदार्थ परमात्माको लक्ष्य करके मुमुक्षुगण 
कमै करते हैं । अतएव गीता भी “तत्‌? पदसे पत्रका 
ही वर्णन करती है । 

तच्छब्देन प्रस्यग्भूतं स्वतःसिद्धं परं प्रह्मोच्यत इति 
शाङ्करभाष्यम्‌ । 

“सवितुः? पद भी परमेश्वरका ही बोधक है-- 

सवितुरिति सरष्टिस्थितिल्यळक्षणकस्य सवंप्रपञ्चस्य 
समस्तटवैतविञ्नमस्याधिष्ठानं रक्ष्यत इति शाङ्करभाष्यस्‌ । 

सवितुः सान्तयाँसितया प्रेरकस्य जगस्त्रष्टः परमे- 
रस्येति सायणभाष्यम्‌ । 

“वरेण्यम्‌? पद मी सर्वभेष्ठका बोधक है-- 


प्रमेइवरस्यास्मसूतं वरेण्यं सर्वेरुपास्यतया ज्ञेयतया च 
सम्भजनीयस्‌ । 

-यह सायणमाष्य है। 

वरेण्यसिति सवंवरणीयं निरतिशयानन्दरूपम्‌ । 

“यह शाङ्करभाष्य है । 'सवितु्वरेण्यम्‌? यहाँपर षष्टी 
विमक्तिका अर्थ 'राहोः शिरः? की तरह अभेद है। 

“अर्ग? पद मी अन्तर्यामी परज्योतिका ही बोधक है-- 


अविद्यातस्काययोभंजेनाद्भगः । 
-यह-सायणभाष्य है । 
भगे इत्यविद्यादिदोषभजनातमकञ्ञानेकविषयस्वम्‌। 
-यह शाङ्करभाष्य दै । 
“देवस्य? इस पदसे-- 
एको देवः सवंभूतेषु गूढः 
. सवेब्यापी सवंभूतान्तरात्मा । 
कर्माध्यक्षः सव॑भूताघिवासः 


साक्षी चेता केवलो निर्गुणश्र ॥ 


~¬इत्यादि श्रुति-परतिपाद्य सर्वसाक्षी चेता केवल निर्गुण 
ब्रह्मरूप आत्माका अहण हे । 


“धीमहि? पदसे “आस्मेत्येबोपासीत’ इत्यादि श्रुत्यर्थके 
अनुष्ठानका सूचन है । और 'घियों यो नः प्रचोदयात्‌? इस 
बाक्यमें प्रचोदयात्‌” पदसे 'अन्तरयामि-त्राहमणं’ प्रतिपाद्य 
-अर्थकी सूचना है | घियो यो नः? से अन्तर्यामी परञ्रह्मका 
्रत्यग्‌ आत्मासे अभेद सूचित होता है । 


गायत्रीमन्त्रका अर्थ 


१३ भूसुंबः स्वः तत्सवितुः इत्यादि गायत्री महामन्त्रका 
अर्थ 

ॐ“कारका लक्ष्य, “भूः सत्‌, “सुवः चित्‌, स्वः? 
आनन्दस्वरूप, तत्‌’ तत््वमसि'वाक्यघरकतत्पदलक्ष्य, 
“सवितुः -“यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते’, “जन्मायस्य 
यतः?) इत्यादि लक्षण-छक्षित, जगदुत्पादक, सूर्यके सूर्य, 
“वरेण्यम्‌? बरणीय, सर्वश्रेष्ठ, “भरगःःस्वज्ञानद्वार अविद्या 
एवं तत्कार्यका भजक, दाहक, 'देवस्य'स्वयंज्योतिःख्रूप 
परब्रह्मका “धीमहि' हम ध्यान करते हैं । 


सवितुर्देवस्येत्यत्न पष्व्यथॉ राहोः शिरोवदौपचारिकः 
दहत शाङ्करभाष्यम्‌ । 

“वह खयंज्योतिःस्वरूप परब्रह्म कौन हैं”, ऐसी जिज्ञासा 
होनेपर कहा है--'घियो यो नः प्रचोदयात्‌”, जो हमारी 
बुद्धिको शभ कर्मभे प्रवृत्त करे । अर्थात्‌ जो ब्रह्मासे लेकर 
कीरपर्यन्त सबकी बुद्धियोंका प्रवर्तक अन्तर्यामी परब्रह्म है 
वही हमारे इस संघातमें मन, बुद्धि आदिका प्रवर्तक है | 


अविद्यातत्कायंयोसजेनाद्धरगः स्वयंज्योतिः परत्रह्मा- 
स्मकं तेजः घीसहि तद्योऽहं सोऽसौ योऽसौ सोऽहमिति वयं. 
ध्यायेम । 


-यह सायणभाष्य है । 


म्रणचान्ता गायत्री जपादिभिरुपास्या । तन्न शुद्ध 
गायत्री प्रत्यगूअह्मे क्यवोधिका । ु्धयादिसवंदृञ्यसाक्षि- 
लक्षणं यन्मे स्वरूपं तस्सर्वाधिष्ठानभूतं परमानन्दं निरस्त- 
समस्तानथरूपं स्वप्रकादाचिदात्मकं ब्रह्म त्येवं धीमहि, 
ध्यायेम । एवं सह बरह्मणः स्वविचतजडप्रपम्चेन रज्जुसपं- 
न्यायेनापचा सामानाधिकरण्य रूपमेकस्वस्‌ । सोऽयमिति 
न्यायेन सवंसाक्षिग्रत्यगास्मनो ब्रह्मणा सह तादास्म्यरूप- 
सेकत्वं भवति इति सर्वात्मकमह्मबोधकोऽयं गायन्नी- 
अन्त्रः सम्पद्यते । इति शाङ्करभाष्यम्‌ । 


अर्थात्‌ प्रणबान्त गायत्री जपादि करके उपास्य है । यहाँ 
शुद्ध गायत्री-मन्त्र प्रत्यगभिन्न ब्रह्मका बोधक है । सब दृश्य- 
को देखनेवाला जो मेरा स्वरूप है यही सबका अधिष्ठान है, 
परमानन्दरूप है, माया एवं तत्कार्यात्मक सब अनथाँसे रहित 
हे, खयंप्रकाश चिदात्मक ब्रह्म है, इस प्रकार इम ध्यान करते 


अ गायत्री-मोमांला # 
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हैँ । और खबिबतँ जडःप्रपञ्चके साथ ब्रह्मका रज-सर्पकी 
भाति. बाध-सामानाधिकरण्यरूप अभेद है; चिद्रप प्रत्य- 
गात्माके साथ ब्रह्मका मुख्य तादात्म्यरूप अभेद हैः इस 
प्रकार सवात्मक ब्रह्मका बोधक यह गायत्रीमन्त्र सिद्ध होता 
है । यह शाङ्करमाष्यका अर्थ है । 


प्रणव-तक्ततका गायत्री-तत्त्वमें समावेश 

प्रणवकी अ, उ, म्‌-ये तीन मात्राएँ हैं । यहाँ अकारका 
अथ व्यष्टि-समष्टि वेश्वानर बिराट है, उकारका तेजस 
हिरण्यगर्भ है और मकारका प्राज्ञ ईश्वर है। इनका मी 
पादत्रयसे क्रमशः प्रतिपादन हे--जैसे कि 'तत्सवितुर्य- 
रेण्यम्‌? इस गायत्रीके प्रथम पादसे समस्त प्रसूयमान प्रपञ्चकी 
कतृ-शक्तिके वरणीय प्राज्ञामिन्न ईश्वरखरूपका प्रतिपादन 
है और कार्य-कारणका अभेद होनेसे कर्ते-शक्तिमे समस्त 
- कार्यवगेका आरोप और अन्तर्मावका सूचन है । 'भगो देवस्य 
धीमहि” इस द्वितीय पादसे तेजसामिन्न हिरण्यगर्भका 
प्रतिपादन है; तेज-वाचक भर्ग-पदसे तथा ध्यान-कर्त-वाचक 
धीमदि-पदसे उक्त अर्थका सूचन होता है। और प्रकृष्ट 
चोदनाक्रियावाचक “प्रचोदयात्‌ पदसे प्रकृष्ट क्रियावाले 
वैश्वानरामिन्न विराटका सूचन होता है; क्योकि विशेष 
क्रिया स्थूलमें ही प्रसिद्ध है। प्रणवकी चतुर्थ मात्राका भी 
गायत्रीके चतुर्थ पादमें अन्तर्माव है । अमात्र और अधंमात्र 
तुरीय चेतन ही गायत्रीके चौथे पादका अर्थ है; इसी प्रकार 
प्रणव-तत्त्व मी गायत्री-तत्त्वमें ही समाविष्ट है । 


गायत्रीमन्त्रगत प्रकृतियांका क्रमशः भाव 

अब यायत्री-मन्त्रान्तगत प्रकृतियोंके अनुसार संसारकी 
सब अवस्थाओंका वर्णन करते हँ “तत्‌ (तनु विस्तारे?) 
सबसे पहले ईश्वरको विस्तारविषयक इच्छा होती दै, 
“बहु स्याम्‌,प्रजावेय'यदाँ विस्तार-वाचक'तत्‌? पदकी विस्तार- 
विषयक इच्छाम लक्षणा है। 'सवितुः! (“षूञ्‌ प्राणिगमेयिः 
मोचने?) अर्थात्‌ परमेश्वर इच्छा करनेके पश्चात्‌ जगत्को पदा 
करता है | तदनन्तर काल पाकर “वरेण्यम्‌? (“बज वरणे!) -- 
प्रार्थनीय अर्थात्‌ श्रेष्ठ बह्मज्ञानको जीव प्राप्त करता है; शानके 
पश्चात्‌*भगो देवस्य'--अज्ञानका मजन(नाश) होता है। इसके 
बाद धीमहिः--जीवन्युक्ति-कालमें अप्रयत्न-साध्य ध्यानादि 
होते हें । तत्पश्चात्‌ 'धियः--आत्मतत््यविषयक चरम 


साक्षात्काररूप बुद्धि होती है । और इसके बाद अभेदमावसे 
परमेद्ववर-प्रासिरुप मोक्ष होता दै । वह परमेश्वर कोन है ! 
धयो नः प्रचोदयात्‌ः-- जो हमारा सबका अन्तर्यामी प्रेरक है। 


SANA IASI IS SISSY 


न्यायदशेनानुसार प्रकृति घातुमात्रको लेकर अन्तसे 
आरम्भ करके संसार--क्रमका वणन भी सूचित होता है । 
“प्रचो दयात्‌?-ग्रथम सुष्टिकालमें प्रचोदना, अद्ृष्वशात्‌ 
परमाणुमे आद्यक्रिया होती है; तदनन्तर “यो नः? ( “यू 
मिश्रणे)--अर्थात्‌ परमाणुद्वय आदिका मिश्रण (संयोग) होता 
है, एवं आरम्मवादकी रीतिसे संयोगपूसंक सृष्टि होती है 
तदनन्तर “धियः-आत्ममनःसंयोगपूवक सांसारिक बुद्धि 
होती है, सांसारिक मोगादि होता हैँ; तदनन्तर “धीमहि! 
अर्थात्‌ - ईश्वर-ध्यानादिसे तत््वविषयक धी (ज्ञान) की 
आसति होती है; तदनन्तर 'अदेवस्य भगः? अर्थात्‌ अज्ञानः 
का भजन ( नाश ) होता दै; और मिथ्या ज्ञानके नाशके 
अनन्तर “वरेण्यम्‌ः वरणीय अपवर्गकी प्रासिं होती दै । वह 
अपवर्ग क्या है ! 'सवितुः!'कर्ताखरूप आत्माकी 'तत्‌?-एकः 
विंशति दुःखका अत्यन्त ध्वंसरूप अकतृत्व-अवस्था है। 

योगशासत्रकी प्रक्रियाके अनुसार भी गायत्री-मन्त्रका 
अर्थ समझना चाहिये । प्रचो दयात्‌ _कुण्डलिनीसयुत्यान- 
क्रियासे लेकर षटचक्रमेदनपूवक सहृ्तारकमलविकास- 
पर्यन्त जो-जो क्रियाएं होती हैं बह सम्पूर्ण क्रियाएं प्र-यूवंक 
चुदू-घाठुका अर्थ है, लिड्थ प्रार्थना दै । अर्थात्‌ सविता-- 
क्लेशादिसे अपरामृष्ट परमेश्वर हमारी बुद्धिको शुभयोग | 
क्रियाकी ओर प्रवृत्त करे, अन्य संसारविषयक प्रवृत्ति 
हमारी न हो । इसी प्रकार अन्य पर्दाका व्याख्यान भी 
यथायोग्य समझना चाहिये । अन्य दशर्नाकी रीतिसे भी 
गायत्रीमन्त्रका व्याख्यान हो सकता है, विख्रारभयसे 
नहीं लिखा जाता । 


यहाँ इन अर्थोके अप्रामाणिकत्वकी शङ्का (ये अर्थ 
केवल प्रकृतिको लेकर कैसे सूचित किये जा सकते हैं १ ) 
भी उचित नहीं दै, क्‍योंकि शक्ति-तत्त्वके ग्रतिपादक 'हीं, हरी? 
इत्यादि बीजघटित मन्त्रांको सार्थक बनानेके लिये ऐसी ही 
कल्पना करनी पड़ती है । और इन सब मतके वैदिकत्वकी 
शङ्का भी नहीं हो सकती, क्योकि अधिकारमेद्के अभिप्रायसे 
भिन्न-भिन्न प्रक्रियाओंका वर्णन शास्रोमै किया गया है । 
“अध्यारोपापवादाम्यां निष्प्रपञ्चं प्रपञ्च्यते’ । यहाँ अन्य 
शाक्त अध्यारोप हैं, वेदान्तशाक्र अपवाद है। सव 
शास्रोंका ध्येय लक्ष्य एक ही तत्त्व है । यदी सबका आत्मा, 
गायत्री मन्त्रका भी लक्ष्य दै । 


“तद्रो यो देवानां प्रत्यबुद्धपत स एव तदभवष्तथर्षीणां तथा 
मनुष्याणां तद्धैतस्पक्ष्यन्चुपिवामदेवः प्रतिपेदेऽहं अनुरमवं 
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# तामादिशक्ति शिरा नमामि * 


जज्ज कक 


सूयंश्चेति तदिदमप्येतर्हि य एवं चेदाह ब्रह्मास्रीत स इद 
सर्व सवति तस्य ह न देवाश्च नाभूत्या इेशते आत्मा हा घा 
स भवति ।' 'अयमास्मा ब्रह्म! । 'तरवससि!। ज्ञान मह्य । 
इत्यादि भ्रुतियों गायत्री-मनत्रके अभेदरूप अर्थको 
स्पष्ट बतला रही हैं | 
गायत्री-शिर भी अद्वितीय पखह्मका ही बोधक है-- 
आप इत्यामोतीति व्युत्पत्त्या व्यापित्वझुच्यते । ज्योति- 
रिति प्रकाशरूपत्वम्‌ । रस इति सर्वातिशयत्वम्‌। अस्तः 


सितति सरणादिसंसारनिसु क्त्वम्‌ । सवंच्यापिसच- 
प्रकाशकस्ो्कृष्टनित्यसुक्तमात्मरूपं सद्चिदानन्दास्मक 
यदोङ्कारवाच्यं ब्रह्म तदहमस्मीति । 

यह शाङ्करमाष्य है । 


गायत्री सर्वात्मक है 


गायत्रीको 'तत्सवितः? इत्यादि केवल चतुर्विशति 
अक्षरात्मक अथवा हस्तपादादि अवयवयुक्त देवताविशेष ही 
नहीं समझना चाहिये, क्योंकि “गायत्री या इदं सवे भूतं यदिदं 
किञ्च! (छा०) इत्यादि श्रुतिया गायत्रीको सर्वात्मक बतला 
रही हैं अतः गायत्रीका उपासक भी गायत्रीरूप ही है, 


यह बात अर्थसे सिद्ध होती है । 
मन्त्रगुरुदेवतात्मकत्वेनात्मानं भावयन्‌ यथाशक्ति- 
गायत्रोजपसमथंः । ( गायत्रीपुर० ) 


इसलिये उपासकको चाहिये कि अभेदभावसे ही 
गायत्रीका चिन्तन करे | 
“देवों भूस्वा देवान्यजेत्‌’, “अथ योऽन्यां देवतासुपास्ते$- 
न्योऽसावन्योऽहमस्मीति न स वेद यथा पशुरेव <स देवानाम।? 
--इत्यादि भुतियॉ इस अर्थको स्पष्ट सिद्ध करती हैं । 
“वासुदेवः सवमित्ति! । 
अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पयुपासते । 
तेषां नित्याभियुक्तानां योगक्ष म॑वहाम्यहम_॥ 
“भयं द्वितीयाभिनिषेशतः स्यात? । 
-_इत्यादि स्म्रति-वाक्य भी अभेदमावनामै प्रमाण हें । 


ध्यानम उपयोगी होनेसे छान्दोग्यके तृतीय अध्यायमें 
गायत्रीके चार पाद और छः प्रकार मी कहे हॅ--'सेषा 


चतुष्पदा षड्विधा गायत्री? ( छा ) । अर्थात्‌. सवात्मक 
गायत्री-तत्यके निश्चयक्रे लिये परोक्ष-अपरोक्षखरूप 
सर्वात्मक गायत्रीके ४ पाद (छः अक्षरके हिसाबसे ) और 
प्रकार ( वागू, भूत, एथिवी, शरीर, हृदय, प्राण) की 
चिन्ता करनी चाहिये । 


सर्वात्मक गायत्री-ब्रह्के एक पादमें चतुष्पादादि- 
कल्पनाको दिखलाकर गायत्रीके शद्ध त्रिपाद स्वरूपको 
भी छान्दोंग्य-भुति दिखलाती है-- 

तावानस्य महिमा ततो ज्यायांश्च पुरुषः पादोऽस्य सर्वा 
भूतानि त्रिपादस्यास्टतं दिवीति । 


६ तावान्‌? वागादिप्राणपरयन्तसर्वप्रपञ्च ' अस्य --- 
इस गायत्री त्रह्मका महिमा-विभूति-विस्तार है । प्रपञ्च- 
रूप महिमा-विभूति-विस्तारसे निगुंण पुरुष श्रेष्ठ है । समस्त 
भूत इस गायत्री-्रहमके एक पाद हैं (एक पादरूप अंशके 
विवते हैं ), और अविनाशी त्रिपादरूप अपने शुद्ध खयं- 
ज्योतिःस्वरूपमें अवस्थित हैं । 


गायत्री-त्रह्की हृदयम उपासना 


जिस खयंज्योतिःखरूप गायत्री-ब्रह्मको उपास्य कहा 
है, वह हुदयाकाशमें ध्येय है । इस अर्थको कहनेके लिये 
क्रमसे हृदयाकाशका अवतरण श्रुति करती है-- 

यह तह्रह्मं तीदं वाव तद्योऽयं वहि्घा पुरुषादाकाशो यो 
चे स बहिर्धा पुरुषादाकाशः, अयं वाव स योऽयमन्तः 
पुरुष आकाशो यो वै सोऽन्तःपुरु्ष आकाशः अयं वाव 
स योऽयमन्तर्हृदय जाकाशस्तदेतत्पूणमप्रवर्ति पूर्णाम- 
प्रव्तिनीं श्रियं लभते य एवं चेद्‌ । 


अर्थात्‌ जो शुद्ध त्रिपाद्‌ खयंज्योति गायत्री-ब्रह्म है 
बह शरीरसे बाहर यह जो आकाश है, यही है । जो बाहरका 
आकाश है वह जो शरीरके भीतर आकाश है, वही है 
और जो शरीरके भीतर आकाश है यह जो हृदयके भीतर 
आकाश है, वही है। यह चिदाकाश पूर्ण--(देशकालवस्तुरूप) 
परिच्छेदशूत्य है, निष्क्रिय और अपरिणामी है; जो इस 
हदयगत चिदाकाशरूप गायत्री-तरह्मको जानता है वह पूण 
और अपरिणामी श्री ( मोक्ष ) को प्राप्त होता दै । 

यदतः परो दिवो ज्योतिर्दीप्यते विङ्वतः पृष्ठेपु सबंतः 
पृष्ठेष्वनुत्तमेंवूत्तमेषु लोकेष्विदं वाच तद्‌ यदिद्मस्मिन्नस्तः- 
पुरुषे ज्योतिः। 


# गायत्री-मीमांसा # 


_ यह श्रुति मी विश्वके अघः, ऊध्ये, स्वतः एम स्थित 
चेतन्य ज्योतिरूप गायत्नी-ब्रह्मकी शरीरके भीतर स्थिति 
बतला रही है । इस मन्त्रमें स्थित “यदतः? इस यत्‌-पदसे 
प्रकृत गायत्री-ब्रह्मका परामश है । 


अङ्गोपासना 


खयंज्योतिःखरूप हृदयगत चिदाकाशरूप इस 
ायत्री-ब्रझकी उपासनाके अङ्गरूप द्वारपार्लोकी उपासना 
छान्दोग्यमे इस प्रकार है । गायत्री-ब्रह्म-मवनरूप हृदयके 
पाच सुषि ( छिद्र ) हैं | पूर्वामिमुख पुरुषके हृदयका जो 
पूर्यच्छद्ररूप द्वार है, उसका द्वारपाल प्राण है, बही चक्ष है, 
यही आदित्य है; इस प्राणको जो तेज और अन्नाद्यरूपसे 
चिन्तन करता है बही तेजसी और अन्नाद ( दीतामि ) 
होता है। जो दक्षिण-सुषि है उसका द्वारपाल व्यान है--वही 
ओत्र है, वही चन्द्रमा है; इस व्यानको जो श्री और यश- 
रूपसे चिन्तन करता है वह श्रीमान्‌ और यशखी होता है । 
जो पश्चिम-सुषि है यहाँका द्वारपाल अपान है--वही वाग है, 
यही अग्नि है; जो इस अपानको ब्रह्मवर्चंस और अन्नाद्यरूपसे 
चिन्तन करता है यह ब्रह्माची और अन्नाद होता है। 
जो उत्तर-सुषि है वहाँका द्वारपाल समान है--वही मन है, 
वही पन्य है; जो इस समानको कीर्ति और व्युष्टि 
९ अपरोक्ष कीर्ति ) रूपसे चिन्तन करता है वह कीर्तिमान 
और व्युष्टिमान्‌ होता है । और जो ऊर्ध्व-सुषि है वहाँका 
द्वारपाल उदान है, वही वायु है, वही आकाश है; इस 
उदानको जो ओज और महःरूपसे चिन्तन करता है वह 
ओजस्वी और महान्‌ होता है । 


ते वा एते पञ्च अ्रह्मपुरुपाः स्वगस्य लोकस्य द्वारपाः स 

य एतानेवं पञ्च अ्रह्मपुरुपात्‌ स्वगस्य लोकस्य द्वारपान्‌ 
वेदास्य कुळे वीरो जायते प्रतिपद्यते खग लोकम । 

(छा०३। १३।६) 


अर्थात्‌ जैसे लोकमें राजाके द्वारपालोंको वशमें करनेसे 
द्वारपाल राजाकी प्रासिमे निमित्त होते हैं, वैसे ही प्राण, 
व्यान, अपान; समान, उदान-ये हादचेतन्यज्योति गायत्री- 
रह्मरूप खर्गछोकके द्वारपाल हैं; ये द्वारपाल वरमे हुए 
ृदयमें स्थित गायत्री-ब्रह्मकी प्रातिमे निमित्त होते हैं; 
उपासक स्वर्गलोक ( प्रत्यगञ्योतिरूप गायत्री-्रझ ) को 
प्राप्त होता है । और उसके कुलमें वीर पुत्र या शिष्य पदा 
होता है | 
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प्रत्यक्ष ह्य तदजितंकरणतया बाह्यविषयासक्ञानृत- 
प्ररूढस्वा्न हार्दे ब्रह्मणि सनस्तिष्ठति तस्मारसत्यसुक्तमेते 
पन्च ब्रह्मपुरुषाः स्वगस्य लोकस्य द्वारपा इति । 


यहाँ यह प्रश्न हो सकता है कि गायत्री-पदसे तो 
“तत्सवितुः? इत्यादि चतुर्विशति अक्षरसन्निवेरारूप गायत्रीः 
छन्दका कथन है । ब्रह्मका कथन नहीं बन सकता ! इसका 
उत्तर यह है कि 


छन्दोऽभिधानान्नेति चेन्न तथाचेतोऽपंणनिगदात्तया हि 
दशनम्‌ ( सुज्ञ १ । १।२५) 


गायत्री-पदसे छन्दमात्रका कथन नहीं बन सकता; 
किन्तु गायत्रीमन्त्र-जपादिद्वारा गायत्री-अनुगत ब्रह्ममें चित्त- 
के अर्पणकी विवक्षा है । जैसे गायत्री-मन्त्रद्वारा ब्रह्ममें 
चित्तार्पण विवक्षित है, वैसे ही अन्यत्र भी वेदोर्मे विकारद्वारा 
ब्रह्म-दशन विवक्षित हे । 

गायत्रीके एक-एक पादकी उपासना भी अत्यन्त 
महत्त्वपूर्ण है, यह अर्थ भी बृहदारण्यकके पञ्चमाध्यायमें 
दिखलाया है । यथा-- 


भूमिरन्तरिक्ष यौरित्यष्टावक्षराण्यष्टाक्षर< ह वा एकं 
गायञ्चै पदमेतदुः हैवास्या एतस्स यावदेषु त्रिषु लोकेषु 
तावद्ध जयति योऽस्या एतदेचं पदं वेद । 
(बृह० ५। १४। १) 
भूमि, अन्तरिक्ष, यौ ये आठ ( यकार अष्टम है ) अक्षर 
हैं | गायत्रीके प्रथम पादमें भी आठ अक्षर हैं (“वरेण्यम'के 
स्थानमें “वरणीयम्‌? समझनेसे आठ अक्षर (अच्‌) पूरे हो जाते 
हें, अथवा यकार अष्टम है), अयात्‌ अष्टाक्षरत्वसाम्य होनेसे 
तीनों लोक गायत्रीका प्रथम पाद है। वह तीनों लोकोंको 
जीतता है जो गायत्रीके लोकत्रयीरूप इस प्रथम पादकी 
उपासना (चिन्तन) करता है । “ऋचो यजूंषि सामानि ये 
वेदत्रयीमें आठ अक्षर हैं । गायत्रीके द्वितीय पादमें मी आठ 
ही अक्षर हैं, अर्थात्‌ तीनों वेद गायत्रीका द्वितीय पाद हैं; 
बह वेदत्रयीके सम्पूर्णे फलको प्राप्त होता हे जो गायत्रीके 
वेदत्रयीरूप द्वितीय पादकी उपासना करता है । और प्राण, 
अपान, व्यान)ये आठ अक्षर हैं । गायत्रीके तृतीय पादमें भी 
आठ अक्षर हैं, अर्थात्‌ सम्पूर्ण प्राणी गायत्रीके तृतीय पाद 
हैं; वह सम्पूर्ण प्राणियोंकों जीतता है जो गायत्रीके तृतीय 
पादकी उपासना करता है । गायत्रीका चौथा पाद तुरीय- 
स्वरूप है जो रज, तम आदिसे पर, दशनीय पद ब्रह्मरूप हे । 


Rec 
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यहो सबीन्तरात्मा सूयोदिरूप होकर सबके ऊपर तपता 
है । वह इसी प्रकार भी तथा यश करके तपता है जो गायत्री- 
के इस तुरीय पादकी उपासना करता है | 
बूचायमा सरुत्वां्च ऋषयोऽपि सुनीश्वराः । 
 दितरो नागयक्षाश्च गन्घर्वाप्सरसां शणाः ॥ 
रक्षोमूतपिश्ाचाश्च स्वमेव परमेश्ररि। 
. ऋम्यज्ञुसामदेदाश्च अथर्वाङ्गिसान च ध 
, स्वमेव पञ्च भूतानि तत्त्वानि जगदीश्वरि । 
ब्राह्मी सरती सन्ध्या तुरीया स्वं महेश्वरी ॥ 
त्वमेव सवंशाख्ाणि स्वमेव सवंसंहिताः। 
घुराणानि च तन्त्राणि भहागममतानि च ॥ 
तत्सद्रह्मस्वरू्पा र्वं किञ्जित्सदसदास्मिका । 
परात्परेशी गायत्री नमस्ते मातरम्विके ॥ 


भूतशुद्धि 

सूतश॒द्धिविहीनेन जपपूजादिकें ङतम्‌। 

सच निरर्थकं विद्धि विपरीतफलाथंदम्‌॥ 

गायत्री-पुरश्ररणगत इस वसिष्ठसंहिताके वचनसे भूत- 
शुद्धि आवश्यक है, अतः संक्षेपसे भूत॒द्धि लिखते हैं। 
मन्त्रजप करनेवालेको चाहिये कि प्रथम अपने शरीरको 
पञ्चमूतात्मक चिन्तन करे, अर्थात्‌ कार्य-कारणका अभेद 
होनेसे अपने शरीरमै अस्थि, मांसादि जो कठिन पार्थिव भाग 
हैं उसको प्रथिवीरूपसे चिन्तन करे एवं शुक्रशोणितादि 
द्रव जलीय भागको जलरूपसे, भूख-प्यास, उष्णत्वादि 


तैजस भागको तेजरूपसे, श्यास-प्रश्यासादि वायबीय भागको . 


बायुरूपसे और झरीरगत छिद्रादि आकाशके भागको 
आकाशरूपसे चिन्तन करे । पुनः एथिवीका जळमें लय- 
चिन्तन करे, जळका तेजमें, तेजका वायुमें, वायुका आकाश- 
सं और आकाशका मायामें लय-चिन्तन करे । तसलोह- 
पिण्डप्रक्षित-जलविन्दुके लयकी तरह मायाका निल्यश॒ुद्ध- 
बुढमुक्तखमाव खयंप्रकाश चेतन्यानन्दस्वरूप ब्रहममे 
लय चिन्तन करे। पुनः खयंज्योति आनन्द-स्वरूप 'ब्रह्येवाह- 
सस्मि? इस प्रकार चिरकालपर्यन्त चिन्तन करे । आत्मरूप 
ब्रद्यसे ही आकाशादिकी और खदेहादिकी उत्पत्ति समझे 
एवं संवैदेहादिप्रपञ्चको ब्रह्मरूप चिन्तन करके “ब्रद्योयाह- 
मस्मि? ऐसी भावना करे | 
निराधारे निराकारै निर्विकच्पे निर्जने । 
। सचंभूतछ्यं दृष्टा सूतशञद्धिः प्रजायते ॥ 


# तामादिदाक्ति शिरखा नमामि हे 


TOSS 


गायत्रीका निगुण ध्यान 


हृदयकमलमध्ये दोपवद्वेदसारं 
ग्रणवमयसतक्यं योगिभिध्यानगम्यस्‌ । 
इरियुरुश्ञिवयोगं सवंभूतस्थमेकं 
सकृदपि मनसा चै ध्यायते यः स युक्तः ॥ 
( यायत्रीपुरश्षरणपद्धति ) 
अथवा[-- 


आत्मन आकाशो सवति,आकाशाद्वायुभेवति,वायोरझि- 
भंवति,अम्नेरॉकारों भवति,डँ“काराद्‌ व्याइतिमंवति,व्याहति- 
तो गायत्री भवति, गायश्याः सावित्री भवति, सावित्र्याः 
सरस्वती भवति, सरस्वत्या वेदा भवन्ति, चेदेभ्यो छोकाः। 
( गायन्नीहदय ) 


` अह लोकोंकी उत्पत्तिका क्रम गायत्रीहृदयमें लिखा है। 
थ्याता पुरुषको चाहिये कि वह विपरीत क्रमसे लोकादि- 
का लय प्रदीपके तुल्य खयंज्योतिःखरूप अपने आत्मामें 
करे । सम्पूर्ण छोकोंका वेदोंमें लय ( अन्तर्भाव ) चिन्तन 
करे, वेदोंका सरखतीमे, सरस्वतीका साविन्नीमें, सावित्रीका 
गायत्नीमें, गायत्रीका व्याह्ृतियोंमें, व्याह्मतियोंका ओंकारमें, 
आंकारका अभिमें, अभिका वायुर्मे, वायुका आकाशमै और 
आकाइाका लय ब्रह्मरूप अपने आत्मामें समझे । प्रदीपके 
तुल्य स्वयंज्योतिःस्वरूप आत्मासे अतिरिक्त अन्यका चिन्तन 
न करे। 
सवमस्मोस्युपासीत तदूघतं तदूघ्रतम्‌ । 
( छ० २।२१।४) 


गायत्रीकी महिमा 

सैषा गायत्र्ये तस्मिस्तुरीये दशते परे परोरजसि 
प्रतिष्ठिता तक्वैतत्सत्ये प्रतिष्ठितस्‌ । (इ०५।१४।४) 

यह लोकत्रयी, वेदत्रयी सबंप्राणस्वरूप त्रिपदा गायत्री 
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इस चतुर्थ तुरीय पदमें प्रतिष्ठित दे । इस प्रकार तुरीय 
चेतनरूप यह गायत्री प्रत्येक प्राणीके हृदयमें स्वयंज्योतिः 
प्रत्यगात्मरूपसे स्थित है । 

सा ह्या रायांस्तत्रे प्राणा वे गयांसव्प़ाणांस्त्रे 
तद्चदूगयांखन्ने तस्माद्गायन्री नास' । “यस्मा अन्वाह तस्य 
माणांस््रायते” (बृ०) । 'वागूवै गायत्री वागूचा इदं सवं भूतं 
गायति च घ्रायते च? (छा०) । “गानास्व्राणाद्य गावश्या- 


यायन्रीस्वस्‌ ।? 


= 


--यह शांकरभाष्य है । 'गायन्तं त्रायते इति गायत्री! -- 


गायततस्त्रायसे देवि तद्गायत्रीति गद्यसे । 
गयः प्राण इति गरोक्तस्तस्य त्राणादपीति वा ॥ 


“गीयते तत््यमनया'--ऐसा मी गायत्री-पदका विग्रह 
हो सकता है । 

नमस्ते सूयंसंका्े सूयंसाविन्निकेऽमले। 

अह्यचिग्रे महाविद्ये वेदमातनंमोऽस्तु ते॥ 

इसके सिवा गायत्री महामन्त्रकी वेदोंमें और भी 
अत्यन्त महिमा कही है । 

यदिह चा अप्येवंदिद्व्विव प्रतियुह्णाति न हैव तदू” 
गांयज्या एकं च न पदं प्रति। स य इमा शख्रीछोकान्‌ पूर्णान्‌ 
प्रतिगुह्णीयात्‌ सोऽस्या एतस्प्रथमं पदमाझुया दथ यावतीयं त्रयी 
विद्या यस्तावत्‌ प्रतिगुह्णायात सोऽस्या एतद्द्वितोयं पदमाझु- 
यादथ यावदिदं प्राणि यस्तावद्मतिगुह्णोयात्‌ सोऽस्या एत- 
चुतीयं पद्माप्युयादथास्या एतदेव तुरीयं दशतं पदं परोर- 
खा य पुष तपति नव केनचनाप्यं कुत ड एतावस्प्रतिणुह्णीयात्‌। 

(इ० ५। १४ । ५-६) 


अर्थात्‌ सर्वोत्मक गायत्रीको शाञ््द्वारा जानकर 
अपरोक्षताके लिये गायत्रीकी अभेदभावसे उपासना करने- 
वाला पुरुष यदि बहुत ही अधिक प्रतिग्रह लेता है, तो भी 
बह प्रतिग्रह गायत्रीके एक पदकी उपासनाके फलके 
बराबर भौ नहीं हो सकता । यदि गायत्री-उपासक पुरुष 
धनादिसे परिपूर्ण तीनों छोकोंको भी अहण करे तो वह 
प्रतिग्रह गायत्रीके प्रथम पादकी उपासनाके फलमें ही अन्तर्भूत 
होगा। यदि सम्पूर्ण तीनों वेदोंको भी ग्रहण करे तो वह प्रति- 
ग्रह भी गायत्रीके द्वितीय पादकी उपासनाके फलमें अन्तभूत 
होगा | और यदि सम्पूर्ण प्राणियोंकों भी ग्रहण करे तो 
चह प्रतिग्रह मी गायत्रीके तीसरे पादकी उपासनाके फलमें ही 
अन्तर्भूत होगा । परन्तु गायत्री-उपासककी क्षतिका हेतु 
कोई मी प्रतिग्रह नहीं हो सकता | गायत्रीका चतुर्थ पाद तो 
तुरीय परजह् ही है, इसके सहश तो दुनियाँम कुछ दै ही नहीं । 

ॐ गायश्यस्येकपदी द्विपदी द्विपदी चतुष्पचपदसि 
न हि पद्यसे नमस्ते तुरीयाय दशंताय पदाय परोरजसेऽ- 
सावदो मा प्रापदिति । (द ५।१४। ७) 

यह गायत्रीका उपखान-न्त्र दै । इसका अथे है हे 
यायत्री! चैलोक्यपादसे तुम एक पदबाळी हो, त्रयीविद्यारूप 
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द्वितीय पादसे द्विपदी हो, प्राणादि तृतीय पादसे तुम त्रिपदी 
हो, तुरीयरूप चतुर्थ पादसे तुम चतुष्पदी हो अर्थात्‌ सगुणः 
रूपके तुम्हारे अनेक पाद हैं । 

इतनेसे ध्येयरूपक्तो कहकर अत्र शेयरूपको दिखाते 
हैं-निर्गुणस्वरूप तुम्हारा पादादि अवयवोसे रहित दै। मन; 
वाणी आदिका अगोचर है । अज्ञ जनाको तुम नहीं दीखती 
हो । तुम रज, तम आदिसे परे हो। देखनेके योग्य, घड 
तुरीयपदरूप तुमको मेरा नमस्कार है । “असौ” यह स्वयंज्योति 
तुरीय “अदः ब्रह्म मुझको प्रात हो। अज्ञानरूपी शत्रु अपने 
जन्म-मरणादि कार्योको न करें, नष्ट हो जायें | यह गायत्रीवा 
उपस्थान-मन्त्र मी अद्वितीय तुरीय ब्रह्मका प्रतिपादक है । 
इससे भी गायत्रीकी अद्वितीयत्वरूप महिमा झलकती है | 


गायत्री-पुरश्ररण-पद्धतिमें एक संवाद इस तरह लिस्क्र 
है । याजवल्क्यत्रषि ब्रह्माजीके सामने विनम्रभावसे बोले - 
«हे ब्रह्माजी ! गायत्रीका गोत्र क्या दै, अक्षर कितने हैं, पाद 
कितने दै, शिर कितने हैं, कुक्षि कितनी हं १? ब्रह्माजी बोले: 
“हे याज्षवल्क्य ! गायत्रीका सांज्यायन गोत्र हे, बत्तीस 
अक्षर हैं, चार पाद हैं, अन्तका एक पाद न गिननेसे तीन 
पादवाली गायत्री कही जाती दै, चौबीस अक्षर होते दै; 
गायत्रीकी आठ कुक्षि, सात शिर हैं। क्रग्वेद गायत्रीका 
प्रथम पाद है, यजुर्वेद दूसरा पाद है; सामवेद तीसरा पाद 
है, अयर्यणवेद चौथा पाद है । पूव दिशा प्रथम कुसि है; 
दक्षिण दिशा दूसरी कुक्षि पश्चिम दिशा तीसरी ङुक्षि 
है, उत्तर दिशा चौथी कुक्षि दै, ऊध्वं दिशा पञ्चम कुक्षि दे, 
अधः दिद्या छठी कुक्षि है, अन्तरिक्ष दिशा सप्तम कुक्षि है 
और अवान्तर दिशा अष्टम कुक्षि है । व्याकरण गायत्रीका 
प्रथम शिर है, शिक्षा द्वितीय शिर दै, कल्प तृतीय शिर हे, 
निरुक्त चौथा शिर है, ज्योतिनेयन ( ज्योतिष्‌) पञ्चम शिर 
है, इतिहास-पुराण षष्ठ शिर दै, उपनिषद्‌ सप्तम सिर दे । 
पूर्वा सन्ध्या गायत्री कही जाती है, मध्यमा सावित्री और 
पश्चिमा सरस्वती कही जाती दै। गायत्री बाला कुमारी रक्त- 
वर्णो है, वञ्जादि मी सम्पूणं रक्त ही हैं | सावित्री दवेतवण्ये 
है, और सरस्वती कृष्णवर्णो है। एक गायत्री -८चिति-शक्ति 
ही अनेक.रूपको धारण करती दै । गायत्रीका विष्णु द्य 
है, रुद्र शिखा है, ब्रह्मा कवच है? इत्यादि | इस संवादखे 
भी गायत्रीकी सर्वात्मकत्वरुप महिमा झळकती है । 
नारायणोपनिषदमे ब्राको गायत्रीका शिर कहा है। 


एक प्राचीन पुखक मेरे पास है, इसमें यह संवाद 
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लिखा है-पावतीजी बोलीं, 'हे महादेवजी ! आप संसार- 
समुद्रके तारक हैं, हे प्रभो कृपा करके गायत्री-कवच कहिये ।' 
ईश्वर बोले 


णुष्व देवि सावित्रीसाहात्म्यं पापनाशनम्‌ । 
महाव्याधिभयात्पपाद ` दुःखसंसारबन्धनात्‌ ॥ 
प्रतिग्रहाक्षदोषाज्च पातकाजनुपपातकान्‌ । 
झतिगोप्य॑ महापुण्यं त्रिकोटीतीथंसम्मतस्‌ ॥ 
सवयज्ञमयं देवि सवंदानमयं सदा | 
सवज्ञानमयं देवि . परअहामय सदा ॥ 
कवचं कथयामि त्वां पावति प्राणवछमे ॥ 
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अस्य॒ श्रोगायत्रीकवचस्तोत्रमन्त्रस्य . परत्रहाक्रषिः 
यायत्रीच्छन्दो ब्रह्मण्यो देवता घर्मार्थकाममोक्षार्थे जपे 
विनियोगः । 


इदं कवचमङ्गाष्वा गायत्री प्रजपेद्यदि । 
शतकोटिजपेनेव न सिद्धिजीयते भुवम्‌ ॥ 
पठिस्वा कवचं चिग्रो गायत्रीं सक्कढुचरेत । 
सब॑पापविनिसुंक्तः सवंकाभफलं लभेत्‌ ॥ 
व्याधिश्यान्तिमवेत्तस्य महारोगस्य संक्षयः । 
घारयेस्कण्डदेशे च बाहौ चा शिरसि प्रिये। 
सवंच्याधिविनिसुक्तो महाव्याधिविशेपतः ॥ 


इस संवादसे भी गायत्रीकी महिमा झळकती हैं | 

महामारतमें राजा धृतराष्ट्रने संजयसे प्रश्न किया कि-- 
है संजय ! बडबडे शूरवीर राजा महाराजा इस प्रथिवीके 
लिये परस्पर लड़ते हैं, इससे माळूम पड़ता है कि इस प्रथिवी- 
में बहुत गुण हैं । अतएव मुझसे भूमिका महत्त्व कहो ।' 
संजय बोले, 'हे महाराज! वृक्ष, गुल्म, लता, वली; त्वक्सार 
(बाँसादि ), ये पञ्च प्रकारके स्थावर और सिंह, व्याघ्र, 
वराह, महिष, हाथी, ऋक्ष, वानर, ये सात अरण्ययासी पशु, 
और गौ, अजा, भेड़, मनुष्य, अश्व, खच्चर, गदेम ये सात 


ॐ तामादिशिक्तिं शिरसा नमामि # 


गाम्य-पछु और पञ्च महाभूत, यह चतुविशति-तत्त्वात्मक 
गायत्री-तच्व है । इस गायत्री-तच्वका ज्ञान प्रथिवीमें हीं होता 
है, अतः परथिवी अत्यन्त श्रेष्ठ ह-- 
य एतां वेद. गायत्री पुण्यां सर्वगुणान्विताम्‌। 
तस्वेन मरतश्रेष्ठ स लोके न प्रणइयति ॥ 
(महाभा० भीष्मपर्व अ० १४। १६) 


इस संबादसे भी गांयत्रीकी सर्वात्मकत्वरूप महिमा 
झलकती है । 


इस प्रकार अनेकों प्रसङ्गोमें गायत्रीकी महिमा सिद्ध है। 
इस परमपवित्र सावित्रीके महत्वको अपने हृदयमें रखते 
हुए महर्षि वास्मीकिजीने तत्पदसे रामायणको प्रारम्भ किया-- 
यही गायत्रीका प्रथम पद हे--और चौबीस सहन लोकसे 
समाप्त किया । इसका प्रतिपाद्य तत्त्व श्रीरामको ठहराया । 
अर्थात्‌ एक-एक अक्षरका एक-एक सहल इलोकसे 
व्याख्यान किया | 
भगवान्‌ वेदव्यासजीने भी गायत्रीप्रतिपाद्य सत्य 
परतत्त्वसे ही भागवतका आरम्भ किया है । इन्होंने भी 
भागवतका प्रतिपाद्य तत्त्व श्रीप्रेममूतिं चिन्मयवपु श्रीकृष्ण- 
को ठहराते हुए द्वाददा-स्कन्धात्मक भागवतको गायत्री- 
तत्त्व-प्रतिपादनमे ही समास किया है । अर्थात्‌ गायत्रीके 
दो-दो अक्षरोंका व्याख्यान एक-एक स्कन्धमें किया है । 
“सत्यं पर धीमहि! “तं धीमहि’ इति गायश्या प्रारम्मेण 
गायब्याख्यत्रह्मविद्यारूपमेतत्पुराणसू । इति श्रीधरी। 


और “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा', 'जन्माद्रस् यतः? इत्यादि 
उत्तरूमीमांसाशास्र भी गायत्री-तच्व (सविता जगत्प्रसविता 
परन्रहा)-के प्रतिपादनमें ही चरितार्थ हुआ है-वहाँ 'शास्र- 
योनित्वात्‌? , “तत्त॒ समन्वयात्‌? इत्यादि प्रथमाध्यायमें सविताके 
खरूपःप्रतिपादनमें ही सम्पूर्ण वेदोंका तात्पयं बतलाया है, दूसरे 
अध्यायमें विरोधी शज्लाओंका परिहार किया है, तीसरे 
अध्यायमें तत्वज्ञानोपयोगी साधनोंका बर्णन किया है 
चौथे अध्यायमें तत्त्वज्ञानके फल केवल्यका वर्णन किया 
है । गायत्री-मन्त्र-जपके प्रथम प्राणायामकी विधि 
संक्षेपे इस प्रकार है--3£ भूः 3» भुवः ३” खः? 
इत्यादि मन्त्रसे अथवा केवल आकारको जपते हुए 
प्राणायाम करना चाहिये । प्रथम वाम-नासिकापुटसे 
सोलह बार प्रणब जपते हुए बाह्य वायुको खींचकर पूरक करे) 


= 


कै गायत्री-मीमांसा # 
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पुनः चौसठ प्रणव-जप-कालतक कुम्भक करे और बत्तीस प्रणव- 
जप-कालमें शनेः शनैः वाचुका रेचन करे। अथवा यथाशक्ति 
बाह्य वायुको खींचकर पूरक करे, पुनः यथाशक्ति कुम्मक करे, 
पुनः शनेः रेचक करे; पुनः दक्षिण-नासिकापुरसे पूरक करे और 
कुम्भक करके वाम-नासिकापुटसे रेचन करे । एक पूरक, एक 
कुम्मक, एक रेचक मिलकर एक प्राणायाम होता दै । इस प्रकार 
कम-से-कम तीन प्राणायाम करके मन्त्रका जप करना चाहिये । 


नासाग्रसम्सुखे देशे द्वादञ्ञाङ्गुखिसम्मिते । 
खासः समाप्यते पु सः पषा स्वाभाविकी गतिः ॥ 


अर्थात्‌ नासिकाके सामने बाहर-बारह अङ्खुलपर्यन्त 
देशतक हर एक पुरुषकी श्वासकी गति खाभाविक रहती 
है । भोजनके समय सोलह अङ्कुल हो जाती है । व्याख्यानमें 
बीस, दौड़नेमें चौबीस, शयनमें तीस, मेथुनमे छत्तीस अङ्खुल- 
तक श्वासकी गति हो जाती हे | अभ्यासी पुरुषको युक्ताहार- 
विहार होकर वायुनिरोधका अभ्यास करना चाहिये। प्राणायाम- 
के अम्याससे एक-एक, दो-दो अङ्कुल गतिको घटाते हुए 
महात्मा लोग वायुको केवल नासाभ्यन्तरचारी बना लेते हैं | 
अतएव गीतामें मगवानने कहा है--- 


आणापानौ समौ कुत्वा नासाभ्यन्तरचारिणौ ॥ 


इस अवस्थामै मनकी गति भी रुक जाती है, मन 
मन्त्र-जप और ध्यानादिमें खतः छग जाता है । यह 
प्राणायाम बड़ा मारी तप है । 


पुकाक्षरं परब्रह्म प्राणायामः परं तपः। 
साविश्यास्तु पर नास्ति मोनास्सत्यं विशिष्यते ॥ 
( मनु० २।८३ ) 


गायंत्रीजपसे प्रथम ग्राणायामरूप तपकी विधि होनेसे 
भी गायत्रीकी महिमा झळकती है । परन्तु प्राणायामको 
एक साथ अधिक नहीं चढ़ाना चाहिये, अन्यथा रोगादि 
होनेका डर रहता है । 


गायत्रीमन्त्र चारों वेदोमे पाया जाता है--ऋग्वेदके 
अ० ४ व० १०, मं० ३ सूक्त ६२ में गायत्रीमन्त्र है । 
यजुवँदसंहिताके तीसरे अध्यायमें पेंतीसवाँ मन्त्र गायत्री- 
मन्त्र है । नारायण-उपनिषद्मे भी पैंतीसबाँ मन्त्र गायत्री- 
मन्त्र है । सामवेदका सावित्री-उपनिषद्‌ ही है । अथवे- 


वेदके सूर्योपनिषद्मै भी यह गायत्रीमन्त्र है । छान्दोग्य- 


में तथा बृहदारण्यकमें भी गायत्रीकी प्रचुर महिमा वर्णित है। 


इस सर्ववेदव्यापकत्वसे भी गायत्रीकी महिमा झलकती दै । 
मनु महाराज कहते है-- 
ओङ्ारपूर्विकासिलरो महाव्याइतयोऽब्ययाः । 
त्रिपदा चैव सावित्री विज्ञेयं अझणो झुखम्‌॥ 
योऽघीतेऽहन्यहन्येतां श्रीणि वर्धाण्यतन्द्रितः । 


स बहा परमभ्येति वायुभूतः खमूर्तिमान्‌ ॥ 
(मनु० २।८ १-८२) 
3» भू्ुवःस्वः-पूर्वक सावित्री-मन्त्रका जप ब्रह्म- 
आसिका द्वार हे । जो अधिकारी प्रतिदिन ॐ भूर्भुवःस्वः 
पूर्वक 'सावित्रीका नियमसे तीन वर्षपर्यन्त जप करता है 
वह अहको प्राप्त होता है अर्थात्‌ उसको अवश्य ब्रह्म- 
साक्षात्कार होता है, वह वायुकी तरह कामचारी होता है 
एवं ब्रह्मखरूपको ही प्रास होता है | “यत्किञ्चित्‌ मनुरवद- 
तत्र षजम्‌'-यह श्रुति है, अतः मनुका कथन अन्यथा नहीं 
हो सकता। “गायत्री छन्दसां मातेद ब्रह्म जुष मे? यह भ्रुति है। 
“गायत्री छन्दसामहम्‌? ( गीता ), इन मन्वादिके वचनासे 
भी गायत्रीकी महिमा स्पष्ट होती है । और-- 


गायत्रीजपकळक्तया  सवंपापेः प्रसुच्यते । 

( पराशर ) 
सर्वपापानि नश्यन्ति गायत्रीजपतो नृप । 

( अविष्यपु० ) 
ऐहिकासुष्मिकं सवै गायत्रोजपतो भवेत्‌ । 

( आग्निपु० ) 


अ्र्मइत्यादिपापानि गुरूणि च लघूनि च। 
नाशयस्यचिरेणैव गायन्रीजापको द्विजः॥ 
( पपु ० ) 
इत्यादि अनेक वचन गायत्रीकी महिमाके प्रति- 
पादक हैं । 
विधियज्ञाज्जपयज्ञो विशिष्टो दशमिगुंणैः । 
उपांछुः खाच्छतगुणः साइस्रो मानसः स्छतः ॥ 
( मनु २।८५ ) 
द्रो-पोणमासादि यजसे प्रकृत प्रणवादिसहित गायत्री- 
मन्त्रका जप दरागुना अधिक है। यह जप भी यदि 
उपांशु ( जिसमें होठ न हिले, केवल जिह्वासाध्य ) हो तो 
शतगुणाधिक फलदायी होता है | और केवळ मानस हो 
तो सहस्तगुना अधिक फल देनेवाळा होता है । प्रयत्नके 
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% तामाविशक्ति शिरसा नमामि ॐ 


> 


बिना खत; यदि मन जप करे तो वह अनन्त फलवाला 
होता है। 

ॐ तेजोऽसि शुक्रसखग्रतमसि धामनामाऽसि प्रियं 
देचानासनाइष्टं देवयजनमसि । 

हे गायत्री ! तुम 3“कारखरूप हो । शुद्ध अविनाशी 
तेज (स्वयंज्योतिः) स्वरूप हो । तुम धामोंके भी धाम हो । 
देवोंके भी प्रिय आनन्दरूप हो । अधर्षणीय, खतन्त्र 
हो | पूज्योंके भी पूज्य हो । सर्वात्मक होनेसे तेज आदि 
अन्यलिङ्गक इाग्दोसे भी गायत्रीका निरूपण बन सकता 
है। इस गायत्रीके आवाहन-मन्त्रका अद्वितीय परब्रह्म ही 
लक्ष्य है । 


आगच्छ वरदे देवि ज्यक्षरे ब्रह्मवादिनि । 

गायत्रि च्छन्दसां मातव्रह्मयोने नमोऽस्तु ते ॥ 

--यह मी गायत्रीके आवाहनका मन्त्र है । और-- 

दिव्यरूपे महादेवि ब्रह्मचिष्णुसिवात्मकेऽजरेऽमरे 
शापान्सुक्ता स्व॑ वरदा भव। 

--यह शाप-विमोचन-मन्त्र भी सवीत्मक अजर-अमर 
मुक्तखरूप अद्वितीय ब्रह्मका ही बोधक है। ब्रह्मा, विश्वामित्र 
तथा वशिष्ठके शाप-मोचनके अलग-अलग मन्त्र शङ्कर- 
सूरिविरचित पुरश्ररणपद्धति, पृष्ठ ५४ में हैं । और-- 

अपचित्रः पवित्रो बा सर्वावस्थां गतोऽपि वा । 

यः स्मरेत्पुण्डरीकाक्षं स बाह्याभ्यन्तरः झुचिः ॥ 

भगवानक्रे सगुण और निर्गुण खरूपके स्मरणमात्रसे 
सर्वे प्रकारका पापी भी पवित्र होता है और. पबित्रात्मा भी 
पवित्र होता है, इस अर्थको बोधन करनेवाला यह 


रोक्षणमन्त्र भी अद्भुत महिमायुक्त है । गायत्री-मन्तर- 
जपके प्रथम आचमनादिके लिये जो “३० ऋतञ्च 
सत्यज्वाभीद्वात? इत्यादि अघमर्षण मन्त्र है वह भी अद्भुत 
महिमायुक्त है-- 


ञ्यहं तूपवसैदुक्तखिरहो5भ्युपयन्नपः ¦ 
सुच्यते पातकैः सबैंखिजपित्वाधसषेणस्‌, ॥ 
यथाइवमेधः क्रतुराद्‌ सर्वपापापनोदनः । 


सवपापापनोदनस्‌ ॥ 
(मनु० ११। २५९-२६०) 


तथाघमपंगं सूक्तं 


- इसी प्रकार "सूर्यश्च मामन्दुश्च? इत्यादि प्रातःसन्ध्याका 
आचमन-मन्त्र और “३० आपः पुनन्दु? इत्यादि मध्याह्नः 
सन्ध्याका आचमन-मन्त्र और (3“अमिश्र मामन्युश्च’ इत्यादि 
सायंसन्ध्याका आचमन-मन्त्र भी पशमेश्वरके सोपाधिकरूपके 
अथवा सूर्यादि देवताओंके प्रतिपादक होनेसे महिमाबाले 
ही हैं। 'आपो हिष्ठा? इत्यादि माजनादिके मन्त्र भी 
अत्यन्त पवित्र हैँ । और “उद्वयं तमसस्परि’ इत्यादि सयो 
पस्थानके मन्त्र भी प्रत्यक्ष सूर्यमगवानक्रे अथवा अविद्याः 
तमसे पर खयंज्योतिःखरूप परब्रह्मके प्रतिपादक होनेसे 
अत्यन्त महिमा-पूण हैं । 

चेदशाखपुराणानामयसेव सुनिश्चयः १ 
गायश्या जपहोमादिविधिः सर्वाथसाधकः ॥ 
ससुह्लसन्तु स्वदमिग्रिया वरे 

कृपाकटाक्षा मयि देवि वित्तिदे । 
अनुस्मरंस्त्वा सततं झुभोक्तिसि- 

निमज्य रज्यामि शमे सरोवरे ॥ 


उपदेश 


पायो बड़े भागनि सौं आसरो किसरोरीजूको , 
और निरबादि नोके ताहि गहे गहि रे। 
नैननितं निरखि लडेतीको बदन-चंद , 
ताद्दीको चकोर हेके रूप-सुघा ळहि रे॥ 
खामिनीकी छपातं अधीन हेहें 'व्रजनिधि' , 
ताते रसनासो नित्य 'स्यामा-नाम' कहि रे । 
मन ! मेरे मीत जो तू मेरो कह्यो माने तौ तो , 
'राधा-पद-कजको भ्रमर हैके रदि रे॥१॥ 


आनँद अगाधा लहै साधा सुख सेवत ही, 
करत . अराचा असरनके सरन हैं। 
प्रीतमकी प्यारी सुकुमारी सब शुन-निधि ; 
जाको नाम लेत सुद-मंगल करन हैं॥ 
करत ही भ्यान उर हरत कलेस सब , 
चरन-सरोज दुख-दंदके दरन हैं। 
आसरो अनन्य गहिये रे मन ! मेरे सदा , 
राधा महरानी सब बाधाकी हरन हैं॥२॥ 
--भीसयाई प्रतापसिंहजी महाराज “ब्रजनिषि’ 


गायत्री-तत्त्व 
(१) 
( हेखक--परिब्राजक ब्रह्मचारी श्रींगोपाल चैतन्यदेवजी ) 


ॐ भूवः खः । तत्सवितुरयरेण्यं मग देवस्य 
धीमहि धियो यो नः प्रचोदयात्‌ ॥ 


तात्पये--हम उन देवताके मर्ग ( तेज ) का ध्यान 
करते हैं जो सर्वभूतके प्रसव-कर्ता हे--इसीसे उन्हें सविता 
कहते हें--एवं जो सदा दीसत तथा ऋ्रीड़ायुक्त हैं। 
बाख्तवमें वह देवता नहीं हैं | हृदयाकाशमें द्योतमान होनेके 
कारण उन्हें देवता कहते हैं । वह मग हमारी बुद्धि-इत्ति- 
को धर्म-कामार्थ-मोक्षरूप चतुब॑र्गमें प्रेरित कर रहे हैं । 
आज्‌-घातुका अर्थ है पाक,-क््योंकि वह समी वस्तुओंको 
'पाक (पक्क) करते हैं, पुण्यका फल भी सम्प्रदान करते हैं 
एवं सदा भ्राज्यमान ( देदीप्यमान ) रहकर प्रलयकालमें 
कालाभिरूप अहणकर, सत्तरश्मि-संयुक्त हो जगत्‌कों हरण 
करते हैं, इसी कारण उस तेजको मर्ग कहते हैं | वह सब 
वस्तुओको प्रकाशित करते हैं, अतः उन्हें “म? कहते हैं, 
(मासि+ङ) । सब वस्तुओंकों रागान्यित करते हैं, अतः 
उन्हें 'र' कहते हैँ और सदा गमन (चलना) करनेके 
कारण 'ग? कहते हैं (गम्‌+ड) । उपयुक्त तीनों पदोके 
मिलने तथा उक्त सब विशेषणोंसे ऐसा शात होता है कि 
“मर्ग? शब्दका अर्थ 'सवभूतात्मखरूप सबितृ-मण्डलके 
अन्तर्गत आदित्यदेवरूप परमपुरुष” ही है । 


अपिच, ओंकारको ही प्रणव या नाद कहते हैं । 
अ+उ+म्‌=3” । अ, उ, म/-इन तीन वर्णोंके संयोग- 
से ॐ की सृष्टि हुई है। ॐ शब्दका अर्थ है सृष्टि-स्थिति- 
संहारात्मकं ब्रद्मा-विष्णु-रुद्ररूप त्रिगुणविशिष्ठ परननह्म । 
जो दिवाकर (सूर्य)-मण्डलके अभ्यन्तर (भीतर) तत्‌- 
प्रकाशक आदित्यदेव-खरूप परमपुरुष-रूपमें विराजमान 
हैं, वही जीवके दृदयकमलमें जीवात्माके आकारमै प्रकाश- 
मान हो रहे हैं; इसी प्रकार अमेद-जञानके द्वारा वे (देवस्य) 
दीत्ति तथा क्रीडाः विशिष्ट है, (सवितुः) स्वभूत-प्रसवकारी 
सर्यके ( भूर्भुवः खः ) प्रश्वी, अन्तरिक्ष और खर, इन 
त्रिभुवन-खरूप ( वरेण्यम्‌) जन्म-मरण-मीति ( भय ) को 
भगानेके लिये उपास्य है) (तत-भगः) उस भग नामक 
अह्म-स्वरूपकी जो ज्योति है उसीका हम (धीमहि) ध्यान 


करते हैं, (यो) जो भर्ग सर्वान्तर्यामी ज्योति-रूपी 
परमेश्वर, (नः) हम-जैसे संसारी जीर्वोकी ( धियः ) बुद्धि- 
वृत्तिको (प्रचोदयात्‌) धर्मार्थ-काम-मोक्ष चतुबंगर्म सदा 
प्रेरित करा रहे हैं । 


गायत्री बिना पुरञ्चरणके मी सिद्धि-प्रदा है। परन्तु 
गायत्री-जपके पहले गायत्रीका शापोद्धार-पाठ तथा गायत्री- 
जपके अन्तमें गायत्री-कवच-पाठ करनेकी विधि है । 
लक्ष (लाख ), अष्टोत्तर सह्य तया असमर्थके लिये 
एक सौ आठ बार गायत्री-जप करना चाहिये । परन्तु 
कलियुगमे चतुगुंण जप करनेकी विधि है। आदियें, 
व्याहृतियोंके बादमें तथा अन्तमें-इस प्रकार तीन स्थानों 
पर प्रणव जोड़कर गायत्रीका जप करना ब्राह्मणका 
कर्तव्य है । गायत्री परमपावनी है; जो द्विज नित्य 
गायत्रीकी उपासना करते हैं, अर्थात्‌ जप करते हैं, वे 
दूसरा कोई साधन-भजन न करनेपर मी आत्मोन्नति कर 
सकते हैँ । मानव-प्राणी नित्य ही अनेक प्रकारके पातकोंका 
अनुष्ठान करते हैं और नित्य नियमितरूपसे गायत्रीजप 
करनेसे उस पापानुष्ठानसे मुक्त हो जाते हैं । निखिल वेदमें 
गुह्य उपनिषद्‌ सार-वस्तु है, किन्तु उनमें भी गायत्री तथा 
व्याह्ृति-तरय श्रेष्ठ दै । 


गायत्री चेद्जननी गायत्री पापनारिनी । 
गायत्र्यास्तु परं नास्ति दिवि चेह च पावनम्‌ ॥ 
(याइ०) 


# हमारे यद्दोके आहण आदि तथा अन्तर्मे दो डी प्रणब 


जोड़कर गायत्रीका जप करते है । परन्तु परिवाजककी अवस्यामें 
महाराष्ट्र, सिन्ध आदि प्रदेशोम अमण करते समय मुझे उन 
प्रदेशोंके वेदश जाह्मण पण्डितोंसे शात हुआ कि “जाह्मणके लिये 
तीन प्रणव-युक्त गायत्रीजप करना उचित है।? इसके बाद मुझे 
गायत्री-तरत्र आदि प्रामाणिक अन्थोमे इसकी सत्यताके प्रमाण भी 
प्राप्त हुए । बराह्मण, क्षत्रिय तथा बैशय- इन तीन वर्णोको 
बैदिक गायत्रीका अधिकार है । इनमें केवळ इतना ही पार्थक्य 
है कि ब्राह्मणको तीन प्रणव, क्षत्रियको दो प्रणव तथा वैश्यको 
एक प्रणवके साथ गायत्रोका जप करना चाहिये । 


_ गायत्री वेदकी जननी खरूपा तथा पातकहारिणी है। 
इससे अधिक पवित्र वस्तु दिव्य लोक और संसारमें कोई 
भी नहीं है। 

अकारव्वाप्युकारव्व समकारञ्च अजापतिः । 
वेदन्रयाज्षिदुहदु॒ सूसुंवःस्वरितीत्ि च॥ 
त्रिभ्य एव तु वेदेभ्वः पादं पादमदूदुहत्‌॥ 
( मनुसंहिता २ । ७६-७७ ) 
अकार विष्णु’, उकार “ब्रह्मा! तथा मकार “महेश्वर” 
है, ये वणत्रय हैं; भू ( भूर्लाक--एथ्वी ), सुवः ( पितुलोक ) 
तया स्वः ( स्वर्गलोक ) ये तीन व्याहृतियाँ हैं एवं गायत्रीके 
एक-एक पाद ऋग्वेद, यजुवँद तथा सामवेद हैं; पद्मयोनि 
ब्रह्माने इन वेद्त्रयसे सारांश ग्रहणकर मधुर अथच 
सुपेय इस यायत्री-मन्त्रको प्रकट किया है; अतः इस 
गायत्रीका ज्ञान होनेपर मनुष्य वेदादि सर्वशा्जौका ज्ञाता 
हो सकता है । यहाँतक कि गायत्रीप्रतिपाच ब्रह्मकी उपासना 
करनेसे उसे सस-भुवनात्मक संसारका ज्ञान भी हो सकता 
है। गायत्रीका ज्ञान न रहनेसे ब्राह्मण “ब्राह्मणत्व? से 
पतित हो जाते हें । गायत्रीका जप अखण्ड सच्चिदानन्द 
त्रिगुणमय इश्वरे भ्यानके अतिरिक्त और कुछ भी नहीं 
है । सुतरां, गायत्रीका जप करनेसे आध्यात्मिक भावकी 
उन्नति होती है--इसमें कोई भी शङ्का नहीं है । गायत्रीका 
अर्थ है सगुण इश्वर--सगुण अर्थात्‌ त्रिगुणात्मक; निगुण 
नहीं । निगुंणकी उपासना हो ही नहीं सकती; अतः इम 
परब्रह्मके गुण तथा शक्तिकी उपासना करते हैं । सारांश, 
शक्तिमान्‌, ब्रकी उपासना गायत्रीके जपसे होती है । 
ग्रझको शक्तिमान्‌ कहनेसे मानो उसका कुछ क्ुद्रत्व प्रकट 
होता है; अतः उन्हें शक्तिमान्‌ न कहकर शक्तिखरूप ही 
कहना चाहिये । अर्थात्‌ शक्ति ही सगुण ब्रह्मका यथार्थ 
स्वरूप है, और वह शाक्तिमय ईश्वर या सगुण ब्रह्म ही 
ब्राह्मणकी गायत्री है । गायत्रीदेबी एक ही आधारमै 
त्रिशक्ति-स्वरूपिणी है । इस विश्व-त्रझ्माण्डके साथ त्रिगुणका 
सम्बन्ध है और गायत्री मी त्रिगुण है; अतः त्रिसन्ध्याके 
साथ उनका तीन स्वरूपाँमें ध्यान कर उपासना करनी 
चाहिये | यथा 
प्रातर्ष्यान--<* प्रातर्गायन्नी रविसण्डलमध्यस्था, रक्त- 
वर्णा, द्विभुजा, अक्षसूत्रकमण्डुघरा, इंसासनमारूढा, 
बद्माणी, ब्रह्मदे वत्या, कुमारी ऋग्वेदोदाहतता ध्येया | 


अर्थात्‌ प्रातःकालमे गायत्रीका कुमारी, ऋग्वेद- 


ॐ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि % 


स्वरूपिणी, ब्रह्मारूपा; इंसवाहना, द्विंभुजा, रक्तवर्णा, अक्ष- 
सूत्रकमण्डछहस्ता तथा सूर्यमण्डलमध्यस्याके रूपमें ध्यान 
करना चाहिये । 

मध्याह्ृध्यान-ॐ अध्याह्वे सावित्री रविमण्डलमध्यस्था, 
कृष्णवर्णा, चतु्ुँजा, त्रिनेत्रा, झङ्कचक्रग दाप हस्ता, युवती, 
गरुडारूढा, वैष्णवी, विष्शुदैवस्या, यजु्वेदोदाहता ध्येया । 


अर्थात्‌ मध्याहके समय गायत्रीका युवती, यजुवेद- 
स्वरूपिणी, विष्णुरूपा गरुडासना, कृष्णवर्णों, निनेत्रा, 
चतुर्भुजा, शङ्क-चक्र-गदा-पद्म-धारिणी तथा सूर्यमण्डल- 
मध्यस्थाके रूपमें ध्यान करे। 


सायाहृध्यान-ॐ सायाह्ने सरस्वती रचिमण्डलमध्यस्था, 
शुक्ृवर्णा, चतुसुंजा, त्रिश्वुलडमरुपाशपान्नकरा, बृषभासन- 
सारूढा, बृद्धा, रुद्राणी, रुब्रदै वध्या, सामवेदोदाहृता ध्येया। 


अर्थात्‌ सायाह्ुकालमें गायत्रीका बद्धा, सामवेदः 
स्वरूपिणी, रुद्ररूपा, दृषमासना, झक्कवरणा, चतुर्भुजा, निद्यल, 
डमरू, पाश और पात्रधारिणी तथा रविमण्डलमध्यस्थाके 
रूपमै ध्यान करे। 


देवी जगन्मयी हैं, यह बाह्य जगत्‌ ही उनका विराट 
रूप है; अतः जगतूके गुण-परिवतेनके साथ ही देवीका 
गुण भी परिवर्तित होता है। यहाँपर हम इसी विषयकी 
विस्तृत आलोचना करते हैं । 


सभी सजन कदाचित्‌ जानते होगे कि हमारी यह 
प्रथिवी सौरमण्डलका एक अनतिवृहत्‌ ग्रहमात्र है अर्थात्‌ 
सूर्यमण्डलकी प्रदक्षिणा करते हुए जितने ग्रह आवर्तित हो 
रहे हैं, पृथ्वी मी उनमेंसे एक है । प्रथ्वीके भ्रातृ-स्थानीय 
और भी आठ अह हैं; उनमेंसे किसी-किसी ग्रहके कई 
उपग्रह भी हैं । अतएव प्रथ्वीके वैचित्र्यके साथ-साथ यदि 
दूसरे अह-उपग्रहोंके वैचित्रयपर भी विचार किया जाय तो 
फिर वह अत्यन्त सुविशाल हो जाता हे । सूर्यपर विचार 
करनेसे यह ज्ञात होता है कि जो वस्तु सारे जगत्‌-- 
संसारको प्रसव करती है, उसी सूर्यका नाम सविता है । 
जो वस्तु हमें दिखायी पड़ती है, वह सूर्यका बाझांश है-- 
बाह्यांश जडका ही प्रतिरूप होता है; अतः वह अवद्य ही 
जड चक्षुओमे तीयमान होता है । परन्तु हिन्दू योगी ऋषि- 
मुनियोने योगकी सुक्ष्म दृष्टिद्वारा दशन कर जो कुछ स्थिर 
किया है, उसे एक बार सुनिये-- 


# गायजरी-तत्त्व # 
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आदित्यान्तगंतं यच्च ज्योतिषां ज्योतिरुत्तमम्‌। 
हदये सवभूतानां जीवभूतं स तिष्ठति॥ 
हृद्व्योज्ि तपति होप बाह्मसूयंस्य चान्तरे । 
अझौ वा धूसकेतौ च ज्योतिञ्चन्रकरञ्च यत्‌॥ 
प्राणिनां हृदये जीवरूपतया य एव अगंखिष्ठति स 
एव आकारो आदिस्यमध्ये पुरुपरूपया विद्यते ॥ 
( याञ्च० सं० ) 


जिस ज्योतिकी प्रभासे सारे तामसिक भाव दूर हो 
जाते हैं, वह ज्योति ही श्रेष्ठ वस्तु है; उसे आदित्यके 
अन्तगत समझना होगा । वही समस्त जीव-जगतूके 
हृदयाकाशमें चेतयिता ( चेतन) बनकर निवास करती 
है । बाह्य सूर्यके भीतर जो ज्योति आकाइमें प्रकाश पाती 
है, वही ज्योति जीवके हृदयाकाशमे भी प्रकाश पाती 
है। वह ज्योति अभि, धूमकेतुः नक्षत्र आदिसे मी अधिक 
उज्ज्वल है । वही मर्ग-देवता प्राणियोंके हृदयम जीव-रूपमें 
अर्थात्‌ चेतनरूपमें विराजमान है । वही बाह्य-जगतूके 
अन्तःकरणमें, बिराट पुरुषके रूपमे विराजमान होकर 
जगतको सचेतन करता है । 
दीप्यते क्रीडते यस्माङ्गोचते द्योतते दिवि। 
(याइ० सं० ) 


७, 


जो सत्ता अनुज्ज्वल वा अचेतन वस्तुको सचेतन करती 
है, क्रीड़ाके उपयुक्त बनाती दै, जिसकी शक्तिसे उज्ज्बळता 
तथा झोमा प्रकटित होती दै, उसीको दीसि या ज्योति 
कहते हैं | किन्तु उसे ब्रह्म-ज्योति न कहकर और कुछ 
कहा जा सकता है या नहीं, इसी शाङ्काका समाधान 


सम्यक्दर्शी ऋषियोंने इस प्रकार किया है-- 
आजते दीप्यते यस्माजगदन्ते हरत्यपि । 


कालाझिरूपमास्थाय सप्तार्च: सप्तररिमभिः ॥ 
(याइ० सं० ) 


जिस तेजसे यह जगत्‌ अर्थात्‌ जडभाव शोभित वा 
बर्दधित एवं सचेतन होकर अन्तमें ृत होता है, वही साचि 
तथा ससरबिमियुक्त सत्ता कालरूपी अभिकी भाँति रूप घारण 
करती है। अहा! हा !! क्या ही अपूर्व तत्व, महान्‌ 
गाम्मीर्य तथा व्यापक सत्य है । महाशक्तिके प्रष्ट 
बिकासका सूर्वमण्डलमे दर्शन होता है, अतः वेदने उसके 
भीतर गायत्रीका ध्यान करनेकी व्यवस्था दी है। 


सूर्यमण्डळ “अरुण? सारथिद्वारा परिचालित सत-अश्व- 
युक्त स्थमै विचरण करता दे;- यह वात आर्य-शास्त्रांमे पायी 
जाती दै । किन्तु सौर-रथ सत अर्शोद्वारा कैसे चलता है; 
इसका रहस्य समझमे आ जानेपर उसके वास्तविक 
तात्पर्यकी उपलब्धि हो सकती हैं । सूय-किरणोंके विश्ठेषण- 
के द्वारा यह देखनेमें आया है कि ये (किरणें) रक्त, 
नील तथा पीत--इन तीन मूल वर्णोकी समध्िमात्र हैं । 
इनके परस्पर-मिळनद्वारा क्रमशः सर्वप्रथम रक्त एवं पीतके 
सम्मिलनसे अरुण यानी नारंगीका वर्ण, द्वितीय रक्त और 
नीळके सम्मिभणसे पाटल यानी बैंगनी वर्ण; तृतीय पीत 
और नीलके संयोगसे हरित यानी द्रा वर्ण और चतुर्थ 
विकृतमावसे परस्पर मिलनद्वारा धूसर यानी कृष्णनील, 
इन चारों मिभ्रवर्णोंकी उत्पत्ति हुई है । पूर्वोक्त तीनों मूल- 
वर्णा एवं चारों मिश्रवर्णोके एक साथ मिळनेपर सप्तवर्णोका 
विकास होता है । ये सातो वर्ण ही सूर्यदेवके सप्त अश्व 
हैं । शाञ्रोमें इन सप्तवर्णविशिष्ट सस अश्वोका वर्णन हे। 
ये सत्त अश्व या वर्ण सूर्य-किरणसे प्रकाश पाते दै इस 
बातका प्रमाण आकाइमें इन्द्रधनुषके उदय होनेपर मिल 
जाता है । सूयोंदयके कुछ ही पहले अर्थात्‌ ब्राह्म-मुहतमें 
इम जव उनका दशन करते हैं, तो इससे पहले ही 
प्राभातिक आलोक ( प्रकाश-ज्योतिः ) दिखायी पड़ता है। 
यह आलोक ही ससवर्णविशिष्ट उनके रथके सप्ताश्वोका 
प्रत्यक्ष खरूप है | इसके बाद उनके सारथी अरुण-देव 
मानों. उन्हीं सप्त अश्वौकी वल्गा ( लगाम ) धारण करके; 
तदीय दिव्य अरुण-वणंसे आकादा-पथको उद्भासित 
(प्रकाशित ) करते हैँ; तदनन्तर छभ्न और सौर र्यमें 
सविता-देव ज्योतिर्मय मूर्तिमें गगनमण्डलमें विराजित 
होकर त्रिलोकको परमानन्द दान करते हँ । प्रभातके 
समयकी उनकी मृतिं अरुणवर्णे है, अतः प्रातर्यायत्री 
साविन्नीमण्डल्मध्यवर्ती ब्राह्मी मूर्तिमे यानी रक्तवणेमें 
बिराजिता है । रक्तके अथम ख्री-रज समझना चाहिये; 
क्योकि यह घोर लोहित वर्णका होता है। यही सर्वप्रथम 
मूल वणे दै) यह रक्त वा मूलशक्ति उत्तेजक अथवा प्रदृत्ति- 
प्रदायक है । सूर्यकी उत्तेजना वा ताप-शक्ति उनकी रक्त- 
वर्ण रश्सियोंके भीतर ही विद्यमान है । पाश्चात्य विज्ञान- 
विद्‌ सजन भी उनकी उन रक्त-रश्मियोंकों ही उत्तापक 
( Heating Rays ) प्रमाणित करते हैं। जीवके 
हदयमें किसी भी भावकी उत्तेजना होते ही जीवका भाव- 
प्रकाशक स्थान तथा सारी पेशियाोँ लोहित आमा ( रक्तः 
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चणे) से रञ्जित हो उठती हैं । उसी उत्तेजनाकी अबस्थामें 
लीवकी नासिका, कणे तथा गण्डस्थल उष्ण एवं लोहिताभ 
हो जाते हैं | अमि-मध्यस्थ उच्चतर स्थान लोहित-वर्ण दै । 
किसी वस्तुको अभिमें जलानेसे वह छाल हो जाती है, 
अंगरेजी भाषामै उसे 'रेड हॉट! ( २९१ ४०६८) कहते हैं । 
सयकी उसी उत्तेजक शक्ति लोहित-वर्णके द्वारा सारे जगत्‌में 
रक्त या. रज अथवा रसकी सहायतासे समस्त वस्तुएं, 
उत्पन्न होती हें । कोई भी बीज रज वा रस-संयुक्त 
हुए बिना अङ्करित नहीं हो सकता । दूसरी बात यह है कि 
सूर्यकी प्रातः-रह्िम जिस स्थानपर अच्छी तरहसे. नहीं 
गिरती, वहाँ वृक्ष-छता आदि भी अच्छी तरह उत्पन्न नहीं 
होते । सुतरां इस रक्त वा रजसे ही सारी वस्तुएँ उत्पन्न 
होती हैं, योतक कि यह ब्रह्माण्ड भी ब्रह्मयोनि आद्याके 
आदिरजसे उत्पन्न हुआ हे । ब्राह्मी शक्ति रजके रूपमें 
रजोगुणान्वितः होकर रक्तवर्णसे नित्य जगत्में नयी-नयी 
प्रद्तत्तियोंकी सृष्टि कर रही है | इसी कारण वेदमें ब्रझाकी 
सृष्टि या प्रवृत्ति-शक्ति ब्रह्माणीका रक्तवर्णा, सूर्यमण्डलके 
क अवस्थिताके रूपमें ध्यान करनेका उपदेश: किया 
गया है । 


जगतूर्मे जो कुछ भी पुष्टि-क्रिया विद्यमान है, वह 
सब सवितादेवके मध्याह-कालकी नीलशक्ति या रब्मियाँ- 
द्वारा संसाधित होती दै । पाश्चात्य विज्ञानतत्त्वमें सूर्यदेवकी 
इन नील रश्मियोंकों ( 4८०००४ 5) रासायनिक 
क्रियाशील रश्मि सिद्ध किया गया है। अतः मध्याहके 
समय गायत्री-देवीका सूयमण्डलस्था, नीलवर्णा, वैष्णवीरूपा 
और पालिनीशक्तिके रूपमे ध्यान करनेकी व्यवस्था है । 


'तत्पश्नात्‌ सायज्ञालमं अस्तगामी सूर्यदेवकी किरणें 
संहारदाक्ति-सम्पन्न होती हँ--कदाचित्‌ यह . बात 
सभी सजन सुगमतासे अनुभव कर सकेंगे । क्योंकि 
सायंकाळकी सूर्य-किरणें प्रातःकालकी भाँति उत्तेजना या 
प्रद्नत्ति-प्रदायक नहीं होती । पतनोन्मुख सूय-किरणोंका 
तेज क्षुद्र मात्रामें होनेपर भी. वह कितना अतृसिकर तथा 
तीब्र माडूम होता दै! इसी कारण उन. किरणोंमें बहुत 
समयतक विचरण करनेसे शरीर भ्रमित हो जाता है-- 
सिरमें दद होने लगता है । जो भूमि केवल सायंकालकी 
सूर्य किरणांसे ही उद्धासित होती दै, उसपर वृक्ष लतादि 
भी अच्छी तरह उत्पन्न नहीं होते । ये बातें कदाचित्‌ 


-सभी सजन अच्छी तरह जानते होंगे. । दिवसके उस 


अवसानके समय परमाराध्य 'सवितादेव जगत्‌-तृसिप्रद 
निज तेजरदिमको जगतूके मङ्गलके लिये आकर्षण कर लेते 
हैं । उनकी वह _आकर्षिणी-शक्ति संहाररूपिणी है; साथ 
ही बह “पीताम झुक्कज्योति? प्रकाशक भी है। पाश्चात्य 
विज्ञानविद्‌ उन सूर्य-रव्मियोकी (7]।४॥74tn४ Rays) 
प्रकाशक रर्मिके रूपमें ब्याख्या करते हैं । साधककी 
प्रवृत्ति या स्थितिके प्रखर ( तीव्र ) तेजका संहार या उसकी 
निवृत्ति होते ही शानकी सिग्ध ज्योति प्रकाशित होती है । 
अतः सायाह्ृकालमें गायत्रीदेवीका सूर्यमण्डलमध्यस्था; 
झङकवर्णा, रुद्ररूपा, संहारिणी शक्तिरूपमें ध्यान करनेकी 
विधि प्रचरित दै । अतः गायत्रीदेवीके त्रिकालके रक्त, 
नील तथा पीताभ शक्कवणमें क्रमानुसार रज: अइच्ति, 
सत््व--स्थिति, एवं तमः--निवृत्ति-श्क्ति विराजित है । 
पक्षान्तरमै यह त्रिशक्ति ही इच्छा, क्रिया और शानके 
रूपमें यथाक्रम ब्राह्मी, वेष्णवी तथा गौरी--सृष्टि, स्थिति, 
लय या संहार कर रही है | तन्त्रमें देवाधिदेव महादेवने 
कहा है-- ; 


भूएकारञ्च तु मूर्छाको सुवर्लाको झुवस्तथा । 
स्वःकारः सुरछोकश्व गायत्र्याः स्थाननिणंयः ॥ 
इच्छाशक्तित्र भूःकारः क्रियाशक्तिखुवस्तथा । 
स्वःकारः ज्ञानशक्तिञ मूसुवःस्वःस्बरूपकः ॥ 
सूळपश्चश्च भूलोको विशुद्धल॒ मुचस्तथा । 
सुरछोकः सहस्रार गायनत्रीस्थाननिणंयः ॥ 


गायत्री-मन्त्र-स्थित भूःकार भू-तत्त्व वा प्रथ्वी-तत्त् 


`हे, साघनाके मार्गमें वह मूळाधार-चक् हैं; फिर जगन्माताके 


निम्नस्तरमें ब्राह्मी वा इच्छाशक्ति--महायोनि-पीठमें सृष्टि 


'तत्त्व है । भुवः भुवर्लोक वा अन्तरिक्ष-तत्त्व है, साधनाके 


मार्गमे विश॒द्ध-चक्र है और महाशक्तिके मध्यस्तरमें, पीनोचत 
पयोधरमें, वेष्णवी वा क्रियाशक्ति पालन वा सृष्टि-तरव है । 
खःकार सुरलोक वा स्वगतत्त्व है, साधनाके पथमें 
सहस्तारनिर्िष्ट चक्र एवं आया-शक्तिके ऊध्ये या उच्स्तरमें 
गौरी या ज्ञान-शक्ति संहार अथवा लय-तत्त्व है । यही वेद- 
माता गायत्रीका स्वरूप तथा खान-रहस्य हे । गायत्रीदेवी 
एक ही आधारमें त्रिगुणात्मिका प्रणवस्वरूपिणी-त्र्यक्षरी 
है; अतः दिवसके आदि, मध्य तथा अन्तमें त्रियुणानुसार 


# गायश्री-तत््व ॐ 
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उसकी त्रिरूपमें उपासना की .जाती है; इसीलिये ब्राह्मण 
जिसन्थ्याके समय उसके इसी त्रिरूपकी साधना करते हैं । 


सुविश पाठक ! समस्त ज्ञान तथा शक्तिको एकत्रकर 
समाहित चित्तसे एक बार बिचारकर देखिये कि ब्राह्मणके 
गायत्री-तत्त्वमे क्या ही महान्‌ भाव और व्यापक. सत्य 
निहित है ! जो ब्राह्मण अपने घरकी खबर न रखकर ब्रह्म- 
उपासनाके लिये समाजमें बैदेशिक वेशमें घूमते हैं, उन्हे 
माम्यद्दीनके सिवा और क्या कहा जा सकता दै! ब्रह्मके 
गुण तथा शक्तिकों भूलकर निराकारकी उपासना केसे 
होती हे, यह बात इस क्षुद्रमति ठेखकके लिये दुर्बोध्य है। 
ब्राह्मणके गायत्री-मन्त्रमे जो ब्रह्म-तत्व निहित है, उसकी 
अपेक्षा अधिक स्पश्तररूपमें अन्य कोई सजन ब्रह्मको 
प्रकट कर सकते हैं, ऐसा हम नहीं जानते । 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌? की ध्वजा उठाकर जो सजन 'ब्रहम-उपासना? को 
ही श्रेष्ठ बतलाते हैं, माझूम नहीं वे ग्रह्मके किस विषयकी 
उपलब्धि कर हिन्दुआँके प्रत्येक करिया-कलापकी निन्दा 
करते रहते हैं ( उनके विचारसे कदाचित्‌ हिन्दू-घर्मकी 
निन्दा करना ही ब्रझोपासनाका एक प्रधान अङ्ग है)। 
ऐनक लगाकर आँखें बन्द करनेसे कोई वैज्ञानिक या 
रासायनिक क्रिया उत्पन्न होती है और उससे ब्रह्म-तत्त्वकी 
घारणा होती है या नहीं, इन सब गम्भीर गवेषणा-पूर्ण 
विद्याआँसे भी यह अस्पज्ञ लेखक वञ्चित है । हम प्रत्येक 
ब्रह्मोपासकसे अनुरोध करते हैं कि वे कृपाकर एक बार 
हिन्दुओंकी गायत्रीके रदस्यपर मन संयत करके ध्यान दें तथा 
उसकी आलोचना करें । 


ब्राह्मण त्रिसन्ध्याके समय गायत्रीके उन्हीं तीन रूपों- 
की साधना करते-करते धीरे-धीरे साधन-मार्गके उच्चतर 
सोपानमें अग्रसर होनेपर चतुर्थ वा निशा-सन्ध्याका 
अधिकार पाते हैं । यही निवृत्ति-मागंका परम संन्यास-धर्म 
है । इस निशा-सन्ध्याकी बात आज ब्राह्मणसमाज एक- 
दम ही भूल गया है । साधन-मागके रुतत रहस्य सम्पूर्ण- 
रूपसे शिक्षाके अभावके कारण एकदम डस हो गये है-- 
यह बात कहनेमें भी कोई अत्युक्ति न होगी | कम-मार्गमें 
ब्रह्म-शक्तिकी एयकःप्रयक्‌ आराधना करनेसे जब चित्त 
सुसंयत तथा एकनिष्ठ हो जायगा तमी तुरीया वा निशा- 
सन्ध्याकी व्यवस्था की जा सकेगी। वेदान्त-शात्रमें उसी 
तुरीया सन्ध्याकी विधिका वर्णन है । अतः वेदमें कर्म 
काण्ड एवं बेदान्तमें ज्ञानकाण्ड प्रकाशित किया गया हे । 


re 


ब्राह्मण पहले कमे-मार्गमें दृद रहकर गायत्री-देयीकौ 
त्रिशक्तिकी उपासना भिन्न-भिन्न भावांसे करे । ऐसा 
करते-करते जब शुर्णोका क्षय हो जायगा तमी गुणातीत 
वा निस्त्रैगुण्य-पथमे (संन्यासाश्रममें) निशा-सन्ध्याके समय 
उस त्रिशक्तिका समन्वय (एकता) करके एकाधारमें पूणं 
गायत्री-देवीकी आराधना कर सकेंगे | गायत्रीदेवीकी 
त्रिशक्तिका समन्वय एक ही आधारम तन्त्रकी “श्री श्री- 


'मंद्दक्षिणकालिका? हे । अतः निशा--राजिके समय 


उसकी पूजा होती है । सुष्टयादि रहस्य-तत्तमें शक्ति 
निर्गुणा है; अतः बह दुरीयमावमें सञ्चिदानन्दमयी है 
और सऱुणमें वद्दी दक्षिणकालिका हैं । उसके गुणत्रयकी 
खातन्त्यावस्थामँ  रजोगुणसे ब्रह्माणी सृष्टिका, सत्त्वगुणसे 
वैष्णवी स्थितिका एवं तमोशुणसे रुद्राणी प्रलय-क्रियाका 
सम्पादन करती है । वही मह्दाप्रलयमें निष्क्रिया, निराकारमें 
ठुरीयाखरूपिणी एवं साकारमें आया-शक्ति दक्षिण- 
कालिका है । शिव कहते हैं-- 
अकारः सात्त्विको जय उकारो राजसः स्तः । 
सकारस्ताससः प्रोक्तखिभिः प्रकृतिरुच्यते ॥ 
(ज्ञानसङ्कलिनी-तन्त्र) 


अ-कारको सत्त्वगुणात्मिका वेष्णवी, उ-कारको रजो- 
गुणात्मिका ब्राह्मी, म-कारको तमोगुणात्मिका रुद्राणी और इन 
तीनोंकी समष्टिकों ओकार वा प्रणव-स्वरूपिणी परमा-प्रकृति 
कहते हैं । यही तुरीयावस्था है--महाप्रलूयकी प्रतिकृति दै । 
अतः निबिड जळदावृत महा अमा-निशाकी घोर सान्द्रान्घ- 
कार-परिपूरित महानिशामें, नर-कंकाळ-दाव-सुण्ड-परिइता 
शिवाकी शवापदसङ्कल भीषण इमशान-भूमिमे आराधना 
करनेकी व्यवस्था है। सर्वसाधारणके क्षुद्र दृदयाघारमें 
अनन्त ब्रह्म-महासमुद्रकी धारणा करनेका स्थान बिल्कुल 
ही नहीं हो सकता; इसी कारण साधक गुणातीत तुरीया- 
शक्तिकी आराधना करनेके लिये गुणमयी त्रिगुणात्मिका 
मद्दाशक्तिकी आराधना करते हैं । साधनाकी उच्च समाघि- 
अवस्थार्म जब साधक जल-कण (बिन्दू) के रूपमें महा- 
समुदर्मे विलीन हो जाता है तमी अचिन्त्य तथा अनिवंच- 
नीय तुरीयमावसे उसे तरीयावस्था प्रात्त होती है और 
सब्चिदानन्द-लाम होता है । यही जीवकी जीवन्मुक्तिः 
अवस्था है । 
` निशा-सन्ध्याके समय उखीकी त्रिशक्तिका समन्वय एक 
ही आधारमै करके पूर्ण गायत्रीशक्तिकी साधना ही साधकों- 
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के लिये एकमात्र काम्य विषय है | इसीलिये वह साधक 
मण्डलीमें अबतक पूर्णतः गुप्तरूपमें संरक्षित रहा है । 
आसक्ति-विरक्ति-रहित निष्काम संन्यासी गायत्रीदेवीकी 
तुरीयावस्थाकी साधना करते हैं । अतः ब्राह्मणका श्रेष्ठ धर्म 
ही संन्यास है । सुतरां एक दिन ऐसा था जत्र ससागरा 
घराका राजदण्ड भी ब्राह्मणके सम्मुख घेनु-दण्डकी भाँति 
हेय हो गया था । ऐसे ब्रह्मज्ञ व्यक्तिके लिये कर्मका अनुष्ठान 
तथा विसर्जन दोनों ही एक समान हैं । केवल गायत्री- 
देवीकी आराधना करके ही पुराकालमें ब्राह्मणांने 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌?, “अयमात्मा ब्रह्म), सर्व खब्विद ब्रह्म’, “सोऽहम्‌? 
“तत्त्वमसि? आदि मह्दावाक्योकी सृष्टि की थी, जिनकी अमृत- 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि र 
RS य्य्य्स्स्य्य्थ्स्स्ः 


धारा पानकर आज भी हम तृप्त तथा कृतार्थ हो रहे हैं । 
प्रिय सुधी पाठक! अब कदाचित्‌ आप समझ गये 


. होंगे कि ब्राह्मणकी गायत्री क्या है। और उसके द्वारा 


किसकी उपासना की जाती है । गायत्री-जप यथार्थमें ब्रह्मो 
पासना है, नित्य गायत्रीका जप करनेसे मनुष्य समस्त 
पापौसे छूट सकता है । अन्तमें हम गायत्री-देवीके 
श्रीश्रीचरण-कमलोमें बारबार प्रणाम कर इस प्रबन्धका उप- 
संहार करते हैं-- 
ॐ आयाहि वरदे देवि त्यक्षरे ब्रह्मवादिनि। 
गायत्री छन्दसां सातबरह्मयोनिनमोऽस्तु ते ॥ 


(२) 
(लेखक---श्रीग्रेमी महाशय ) 


यह बात प्रसिद्ध है कि अपने गुप्त धनको कोई प्रकाशित 
नहीं करता, यही कारण है कि महर्षियोंने भी अपने गोपनीय 
महाधन ( गायत्री ) का अधिक बखान नहीं किया । यदि 
करते तो क्या शिवपुराण और कालिकापुराणकी तरह 
गायत्रीविषयक किसी स्वतन्त्र ग्रन्थ ( गायत्रीपुराण ) की 
रचना न हुई होती ! परन्तु जब मूख मनुष्य भी अपने 
घनको गुप्त रखना जानते हैं, तो फिर महर्षिजन ही 
अत्यन्त कष्टसे उपार्जित, मोक्षेकसाघनभूत महाधनकों कैसे 
प्रकाशित कर सकते थे ! 


फिर भी ऋषियोंकी दयाढता, अथवा गायत्रीका 
महत्त्व देखिये कि--समी वेद, पुराण, धर्मशासत्र और 
उपनिषदादिमें गायत्री-तत्वकी और उसके महत््वकी महती 
चर्चा देखी जाती है । 


श्रीगायत्रीके विषयमें महर्षि याज्ञवल्क्य कहते हैं-- 


जैसे पुष्पोंका सार मधु, दूधका सार घरत और रसका सार 
दूध है, उसी प्रकार वेदका सार गायत्री है-- 


यथा च मधु पुष्पेभ्यो घृतं ढुग्घाद्रसातपयः । 


पुनं हि सर्ववेदानां गायत्री सारसुच्यते ॥ 
( बृहद्योगो याज्ञवल्क्य० ४ । १६) 


महानारायणोपनिषद्मे गायत्रीको वेदमाता कहा है-- 
“गायत्री छन्दसां मातेति (१५ । १) । अर्थ स्पष्ट है। इसका 
दूसरा अर्थ यहं भी होता है कि गायत्री छन्द सत्र छर्न्दो- 
“भै श्रेष्ठ है। परन्तु तत्त्व-दृष्टिसे देखा जाय तो चेदमाता 


होना अधिक समीचीन जान पड़ता है, क्योंकि “माता? 
और 'गायत्री” का इतना घनिष्ठ सम्बन्ध हे कि वेदमाता 
कहनेसे सच्चिदानन्दखरूपिणी गायत्रीका ही स्मरण 


होता है । 


अठारह विद्याओमें मीमांसा सबसे श्रेष्ठ है और मीमांसासे 
तर्कशास्र, तर्कशास्रसे पुराण, पुराणोसे धर्मातर, धर्मशात्र- 
से वेद और वेदोंसे उपनिषद्‌ ये एक-से-एक श्रेष्ठ हैं; परन्तु 
इन सबसे श्रेष्ठ गायत्री है-- 


अष्टादशसु विद्यासु मामांसाऽतिगरीयसी । 
ततोऽपि तकंशाख्राणि पुराणं तेभ्य एवं च॥ 
ततोऽपि धमशाख्नाणि तेभ्यो गुर्वी श्रुतिद्विज । 
ततोऽप्युपनिषच्छू छा गायत्री च ततोऽधिका ॥ 

( इद्दत्सन्थ्याभाष्य ) 


उपनिषद्‌ वेदोंसे भी श्रेष्ठ हैं, इसीलिये आगे उपनिषदाँ- 
द्वारा वर्णित गायत्री-तत्त्वपर ही ध्यान दिया गया है। 
ऐसे तो गायत्री-तत्त्व्विषयक एक-दो अनुवाक प्रत्येक 
उपनिषदूम ही मिल जाते हैं; परन्तु सावित्युपनिषद्‌में 
सविता और सावित्रीको वतलाते हुए, बड़े सुन्दर स्वरूप- 
में गायत्रीको सर्वव्यापक सिद्ध किया है | देखिये 


कस्सविता का सावित्री अभिरेव सविता प्रथिवी सावित्री । 
कस्सविता का सावित्री वरुण एव सविताऽऽपस्सावित्रीं । 


% गायत्री-तच्च # ३१९ 
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कस्सविता का सावित्री वायुरेव सविता55काइस्सावित्री । ब्रह्मचित्कला गायत्रीको नहीं जानते, -उनको क्या कहा 


जाय । देवीमागवतमें द्विजमात्रको शाक्त कहा है । मले 
ही वे शिव-मन्त्र या विष्णु-मन्त्रमे दीक्षित हों-वास्तवम 


कस्सविता का सावित्री यज्ञ एव सविता छन्दांसि सावित्रो । 
कस्सावता का सावित्री स्तनयिलुरेव सविता विद्युत्साबित्री । 
कस्सविता का सावित्री आदित्य एव सविता यौस्सावित्री । 
कस्सचिता का सावित्री चन्द्र एव सविता नक्षत्राणि सावित्री । 
कस्सचिता का सावित्री सन एव सविता वाकू सावित्री । 
कस्सविता का सावित्री पुरुप एवं सविता. खी सावित्री । 


पुर्व (जञात्वा) विद्वान्‌ कृतकृत्यो भवति, साविश्या 
एव सलोकतां ज्ञुप्ास्युपनिपद्‌ । 


“सविता और सावित्री कौन हैं ! इस प्रश्नके उत्तरमें 
कहा गया है कि अभि सविता और प्रथिवी सावित्री दै । 
वरुण सविता और जल सावित्री है । वादु सविता और 
आकाश सावित्री दै । यज्ञ सविता और ऋचा सावित्री है। 
मेघ सविता और विद्युत्‌ सावित्री है। सूर्य सविता और 
आकाश सावित्री है । चन्द्र सविता और नक्षत्र सावित्री है । 
मन सविता और वाणी सावित्री है । पुरुष सविता और 
स्री सावित्री है। इस प्रकार ( सर्वव्यापक तेजोमय सावित्री- 
को) जो विद्वान्‌ जानते हैं, वे कृतकृत्य हो जाते हैं। 
सावित्रीसे ही सालोक्य-मोक्ष प्राप्त होता दै ।' 


उपयुक्त उद्धरणसे जाना जाता है कि गायत्री सर्वव्यापक 
ब्रह्म है | क्योंकि वेद अपौरुपेय और अनादि हैं, तथा 
वेदमाता कहलानेवाली गाग्रत्री मी अज, अनादि और निलंप 
त्रह्मका स्वरूप है | अतः वेदमाता कहलाना सार्थक है । 
निम्नाङ्कित वाक्याँसे भी यही बात प्रकट होती है कि ब्रह्मका 
ही दूसरा नाम गायत्री है-- 


गायथ्याख्यं ब्रह्म गायत्र्यनुगतं गायन्रीसुखेनोक्तम्‌ । 


~ 


गायत्री वा इदं सवंम्‌। (नसिदपू्ेतापनीयोपानिपद्‌ ४ । २) 
गायत्री वा इदं सव॑ मूतं यदिदं किञ्जः `” 
( छान्दोग्य ३ । १२। १ ) 
गायत्री नामक ब्रह्म गायत्रीके अनुगत गायत्री-नामसे 
वर्णित है । यह सारी सृष्टि गायत्री ही है | अथवा दृश्य- 
मान जगतूकी चर-अचर सारी उृष्टिम जो भी कुछ हैस 
गायत्री है | 


: शाक्त होते हैं । क्योंकि द्विजमात्रकी उपासनीया गायत्री 


है । अन्य देवता तो गायत्रीके वादमें है 


सर्वे शाक्ता द्विजाः प्रोक्ता न देवा न च वैष्णवाः । 
आदिराक्तिसुपासब्ते गायत्री चेदरमातरम्‌॥ ` 
( देवीभागवत ) 
बड़ी लजाकी बात है कि जो महर्षि गायत्रीको अपना 
जीवन-धन मानते थे, उसकी उपासनामें वर्षोतक एकान्त- 
वास -करते थे, उन्हींकी सन्तति आज गायत्रीको जानती 
मी नहीं । उचित तो यह है कि अपने पूर्वजोंकी माति समी 
द्विजोंको गायचीका जप और उपासना अवश्य करनी 
चाहिये, जो निम्नोक्त प्रकारसे सम्पन्न हो सकती है-- 


(१ ) एकान्तमें बेटकर श्रद्धा और भक्तिसे श्रीगायत्री- 
का जप करे | 


(२) तीन प्रकारका जप होता है--मानसिक, उपांशु 
और याचिक । 


[क ] मन्त्रके उपास्य देवका ध्यान करते हुए और 
मन्त्रका अर्थ विचारते हुए मनसे जो जप किया जाता है, 
उसे मानसिक जप कहते हैं | [ ख] कुछ सुनायी दे 
सके ऐसे ऊँचे स्वरसे जो जप किया जाय उसे उपाय, और 
[ग] जो अच्छी तरह सुना जाय उसे वाचिक कहते हैं । 


(३ ) गायत्रीजप मानसिक होना चाहिये । क्योंकि 
मानसिक जपसे मन वशमे रहता है और मनके वशमें रहने- 
से ही जपका फल मिळता है।. 


(४) मन्‍्त्राथ--ऐसे तो गायत्रीमन्त्रपर रावण; 
सायण, उव्वट और महीधर-जेसे विद्वानोंके अनेक भाष्य हैं । 
परन्तु वे बड़े दें और कटिन भी हैं | अतः साधकोंकी प्रसन्नता- 
के लिये यहाँ छोटा-सा अर्थ लिख देते हैँ, जिससे गायत्री- 
मन्त्रके सरळ अर्थका ज्ञान हो जाय | “उस परमात्मा 
_(विशानानन्दस्वरूप ) सविदृदेवके सर्वोपास्य परब्रह्म्‌ 
स्वरूप तेजका ध्यान करते हैं, जो हमारी धर्मादे विषयक 


बुद्धियोंकों शुभ कामोमे प्रेरित करते € । शिवम्‌ । 


विद्या-शक्ति 


( छेखक--पं ०» ओबड़कनाथजी शर्मा, एम०८०, साहित्योपाध्याय ) 


द्या ही परमपद है । विद्या ही परम- 
तत्त्व है। विद्या ही मनुष्य-जीवनका 
परम तथा चरम लक्ष्य है। भगवान 
शिवका शिवत्व विद्यामय होनेसे ही 
है । यह विद्याका ही प्रभाव हे कि 
“कालकूट फल दीन अमीके? और 


पुराणोऽपि स्थाणुः फलति किल केवल्यपदवीम्‌ |” बिना 
विद्याके पशु-पाश कभी छूट नहीँ सकता । विद्या ही अरूत 
है । विद्याविद्दीन जीव जीवित रहनेपर भी मृत ही है | 
विदायुक्त जीवन्मुक्त कहा जाता है और विद्यावियुक्त जीव- 
न्मृत कहे जानेके योग्य हैं। इस सिद्धान्तमें कोई वेमत्य नहीं, 
कोई विम्रतिपत्ति नहीं | श्रुति, स्मृति, इतिहास, पुराण, 
ददन आदि सभी एक स्वरसे भगवती विद्याकी स्तुति करते 
हैं । समी सिद्धान्तोमे विद्या मोक्षके लिये आवश्यक कही 
गयी है । बिना विद्याके मोक्ष नहीं। मोक्ष ही परमपुरुषार्थ 
ठहरा । अतः विद्या-सम्प्रात्ति ही मानव-जीवनका परम तथा 
चरम लक्ष्य है। सम्प्रातिका अर्थ है किसी वस्तुका इस 
प्रकारका लाम कि उसके कोई रूप या भाग रह न जायें और 
लाम होनेपर वह कभी पुनः हट न जावे | जब विद्याकी 
इस प्रकारकी प्राप्ति होगी तमी दुःखात्यन्तनिवृत्ति और 
परमानन्दमासि हो सकती है । प्रत्येक बुद्धिमानका यह 
सबसे बड़ा कर्तव्य है कि इस शरीरके रहते-रहते ही विद्या 
प्राप्त कर ले । प्रत्येक कर्म, प्रत्येक प्रवृत्ति ऐसे प्रवाहमें 
चलायी जावे कि यह परम लक्ष्य शीघातिशीघ्र सिद्ध हो जावे । 
जो मानव-जीवन पाकर उसे क्षुद्र कामोंमें नष्ट करता है 
यह 'सौवणेंलाज्ञलाओर्विलिखति यसुधामकमूळस्य हेतोः ।? 
वह आत्मघाती दै और शरीरावसानके अनन्तर "अन्धं तमः 
अविशति ।' 


विद्या-सम्प्रासि बिना विद्याके खरूपको यथावत्‌ समझे 
सम्मव नहों । अतः उसी बिषयपर यहाँ कुछ निवेदन 
करनेका प्रयत्न किया जाता है । 


साधारणतया विद्या-शब्दका अर्थ समी जानते हँ, किन्ठ 
यहाँ उतने ही सङ्कुचित अर्थसे काम नहीं चल सकता । 
बिद्यावान कितने लोग कहे जाते ई, किन्तु अम्रतत्न किसी 


को मी प्राप्य नहीं । 'विद्ययाडमतमश्नुते! इस वाक्यका 
इस अवस्था्म क्या अर्थ होगा ! श्रतिका ही कथन है, “सा 
विद्या या विंसुक्तये-जिसके द्वारा मुक्ति प्राप्त हो वही 
विद्या है। इतना ही नहीं, विद्या-शब्दद्वारा केवळ साधन- 
रूपा विद्या ही श्रत्यभिप्रेत नहीं । “अमतं तु विद्या’, “विद्या 
शक्तिः समस्तानां शक्तिरित्यमिधीयते' इत्यादि भ्रुतिवाक्योसि 
यही विद्या साध्यरूपा--परमार्थरूपा भी कही गयी है। 
उपनिषद्‌-वाक्योपर मनन करनेसे, आगम-सिद्धान्तोपर 
लक्ष्य देनेसे विद्याके वास्तविक खरूपका अनुसन्धान किया 
जा सकता है । विद्या ही सब शक्तियोंकी मूल शक्ति है। 
वह सञ्चिदानन्दरूपा है । “विद्यते देशकालानवच्छिन्नत्वेन 
बतंते या सा विद्या ।? “विद्‌ सत्तायाम्‌’ इस धातुसे, अथवा 
“विद्‌ शञाने!--विद्यते, ज्ञायते इस व्युत्पत्तिसे, अथवा 'विदूळू 
लाभे? इस धातुसे परमानन्दरूपत्वेन लमनीया, इस व्युत्पत्ति- 
द्वारा सचिदानन्दरूपा 'परमा शक्तिविद्या' यह अर्थ विद्यासे 
निकलता है। जैसा सम्बन्ध अमिका दाहकता अथवा 
उष्णतासे है वैसा ही सम्बन्ध ब्रह्मका इस शत्तिसे. है । 
अक्षमालिकोपनिषद्में “यत्‌ सूत्रं तदू ब्रह्म’, “यत्‌ सुषिरं सा 
विद्या? इत्यादि कहकर ब्रह्म और विद्याका सम्बन्ध रूपकद्वारा 
प्रकट किया गया है । भगवान्‌ दाङ्कराचायने “परमब्रह्ममहिषी? 
कहते हुए इसी भावका द्योतन किया है । 'परमाह्ादशक्ति' 
कहनेवाले वेष्णवाचायांका भी क्या दूसरा अभिप्राय हो 
सकता है £ यही शक्ति जब सृष्ट्युन्सुख होती है, अविद्या 
शक्तियोंका क्रमशः विकास ( ४०।६६।०॥ ) होने लगता 
है । संहार-क्रम प्रारम्म होते ही सब अविद्या-शक्तियाँ लौटने 
लगती हैं और प्रत्यावतन ( ¡४०।५६०० ) होने लगता 
है । एक ही शक्तिद्वारा विकास-सङ्कोच दोनों कार्य होते हैं । 
इसी आशयको उपनिघदूका निम्नलिखित उद्धरण प्रकट 
करता है-- 


ह्रे अक्षरे ब्रद्यरे अनन्ते 
विद्याविद्ये निहिते यन्न गूढे । 


कषरन्स्वचिद्या अस्तं तु विद्या 
विद्याविदे शते यस्तु सोऽन्यः ॥ 


बन्ध तया मोक्षका कारण बही एक ऐ-- 
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सा विद्या परमा सुक्तेहेतुसूता सनातनी । 
संसारबन्धहेतुश्च सेव सर्चेंइवरेइवरी ॥ 
बिद्या ही परमानन्दरूपा अतएव परमाराध्या शक्ति 
है ॥ किन्तु इस मूलभूत शक्तिका यथावत्‌ ज्ञान केवळ 
नेयुण्यस्य अद्वेतसिदधान्तपरिनिष्ठित योगियांको ही आत्मा- 
नुभवद्वारा हो सकता है | अतः साधारण जीवोके हितके 
लिये विद्याके गुणत्रयानुरूप रूपत्रय कहे गये हैं। बहजाबालोप- 
निषदूर्म विद्याके सम्बन्धमें यो कहा गया है-- 
विद्याशक्तिः समस्तानां शक्तिरिस्यमिधीयते । 
शुणन्रयाक्रया विद्या सा विद्या च सदाश्रया ॥ ३।१ 
सप्तशतीकी रक्रादिस्तुतिमे मी यही बात भिन्न शब्दों: 
में कही गयी है. , 
हेतुः समस्तजगतां त्रिगुण/5पि दोषे- 
ने ज्ञायसे हरिहरादिभिरप्यपारा । 
सर्वाश्रयाखिलमिदं जगदंशभूत- 
सब्याक्कता हि परमा प्रकृतिरस्वमाद्या ॥ 


इस -छोककी आचा यं शन्तनुद्वारा की हुई टीका देखने- 
योग्य है । कुछ अंश हम नीचे देते हैं । 

हे देवि ! स्वं न्रियुणाऽपि-त्रयो गुणा यस्यां सा। सरवं 
रजस्तम इति प्रयो गुणाः । सरवगुणा स्वं वैष्णवी शक्ति: 
सती जगन्ति. रक्षसि । रजोगुणा रवं ब्राह्मी शक्तिः सती 
जगन्ति स॒जसि । तमोगुणा स्वं माहेश्वरी शक्तिः सती जगन्ति 
संहरसि। अत एव त्रिगुणाऽप्यसि।" ` *'“' हे देवि ! स्वमब्या- 
छृताऽसि केनाऽपि न व्याङृताऽसि पदेन वाक्येन वा । “यतो 
चाचो निवतंन्ते अग्राप्य मनसा सह! इति श्रुतेः । ववं च 
विद्यास्वेन परमह्ातर्व सेव । यद्वा हे देवि ! स्वमव्याक्ृताऽसि 
न केनाऽपि प्रकाश्ञिताऽसि । परम्रकारिस्वानभ्युपगमाद्‌ 
ग्रहमस्ररूपस्य स्वयंप्रकाशात्वाग्युपगमाच्च । सस्य त्वञ्च पर- 
ब्रह्मतरवसेव स्वयंप्रकाशभानमनतिशयानन्दुचिद्रप- 
मसीत्यथंः । ; 

इसका तात्पर्यं यही है कि वह आद्या प्रकृति, मूलभूता 
शक्ति-विद्या तीनों गुणोंके अनुरूप वैष्णवी, माहेश्वरी तथा 
ब्राह्मी शक्तिके रूपोंको धारण करती है । किन्ठ तत्त्वतः वह 
परमन्रक्ष ही दै । अब हम इसी विद्याके मोक्षकमके अनुसार 
अंतिप्रतिपादित, आगमानुमोदित रूपोंका वर्णन करते हैं । 


आधिमौतिकी विद्या-इस विद्याके साधारण रूपसे सभी 
परिचित हैं। विदयते जञायते अनया ( जिसके द्वारा जाना जाय) 


-इस व्युत्पत्तिसे 'विद्‌ ज्ञाने! घातुसे बना हुआ यह शब्द है। 
जितना शान-राशि हे और हमलोगोके द्वारा विदित या 
वेद्य है वह सब इस विद्याके अन्तर्गत है | एक बात यहाँ 
ध्यान देनेकी है। केवल कुछ जान लेना ही वास्तविक 
विद्या नहीं है । धात्वर्थपर ध्यान देनेसे यह स्पष्ट हो जाता 
है.। विदू घातु और ज्ञा धातुका अर्थ-मेद समझने-योग्य 
है, इन संस्कृत धातुओंके गोत्रापत्य अन्य आर्य-माषाओमें 
भी इसी अर्थ-तारतम्यको अभीतक अक्षुण्ण रक्खे हैं। 
जमेनमें ज्ञा धातुसे बना संज्ञा शब्द £९६755 और विदू 
घातुसे बना संज्ञा शब्द 0४९37०६ है । अंग्रेजीमे उसी 
तरह ०७९१४९ और \॥;5० हैं । इन शब्दार्थोर्मे 
क्या तारतम्य है यह सभी विज्ञ जानते हैं । ऐसा ही अर्थ- 
भेद पूर्वोक्त संस्कृत धातुद्दयमें भी बरावर चला आया 
है । विद्‌ धातुसे बना वेद शब्द भी इसी सातको स्पष्ट 
करता है | इसी अर्थको लक्ष्यकर तत्त्वावलिकार विद्या-शब्दके 
सम्बन्धर्म यों कहते हैं-- 

विशेषणवद्विशेषसन्निकषलछिक्षपरामर्ा दिख्पगुणजन्यो 
बुद्धिविश्तेषः । 

न्यायमाष्यमें वात्स्यायन भी 'विजातीयज्ञानहेत॒ः” 
कहते हैं । इस ऊहापोहका निष्कर्ष यही हे कि विद्या-शब्द 
केवल ज्ञान नहीं, बल्कि यथार्थ ज्ञान या तात्त्विक ज्ञानकों 
द्योतित करता है । इस विद्याके परा-अपरा दो रूप कहे 
गये हैं । इनका वर्णन रुद्रह्ददयोपनिषद्में यों दिया है-- 

द्वे विये वेदितव्ये हि परा चेवापरा च ते। 

सत्रापरा तु 'विद्येपा ऋग्वेदो यज्ञरेव च॥ 

सासवेदस्तथाञ्थवंचेदः शिक्षा सुनोखर। 

कल्पो व्याकरणं चैव निरुक्त छन्द॒ एव च॥ 

ज्योतिषं च तथानास्मा विषया अपि बुद्धयः । 

अयैषा परमा विद्या ययाऽऽत्मा परमाक्षरस्‌ ॥ 

तद्भतयोनिं पश्यन्ति धीरा आस्मानमात्मनि । 

यह वर्णन हुआ आधिभौतिकी विद्याके साधनात्मक 
रूपका । यही साध्या भी है । अध्ययन-अध्यापनके द्वारा 
तया शुद्ध आत्म-ज्ञान-सम्पादनद्वारा इस चिद्रुपा विद्याकी 
प्राप्ति होती है । 

आध्यात्मिकी विद्या-यह 'विद्‌ सत्तायाम्‌ से सिद्ध विद्या- 
शब्द अखण्ड सत्ताका द्योतन करता हे । 


दिक्षाछा्नवर्किन्षस्वेन या विद्यते सा विद्या । 


३२२ 


MS ses 


जिसकी स्थिति प्रत्येक कालमें, प्रत्येक स्थानमें है उसीको 
बिद्या कहते हैं । यह सर्वव्यापिनी शक्ति है। इसका 
वास्तविक जशञान--अनुभव बिना योगके नहीं हो सकता । 
प्राणापानके योगसे जिन्हें मनको बुद्धिमें और बुद्धिको 
आत्मामें लीन करनेका अभ्यास सुख-साध्य हो चुका दै, 
वे ही खरूपमे अवस्थान करनेवाले योगिगण इसका याथातथ्य 
समझ सकते हैं । 

आधिंदैनिकी विद्या--इस विद्याके रूपको कौन नहीं 
जानता ! यह नाना रूप धारणकर भक्तोंको भुक्ति-मुक्ति देती 
हे । आगमोंमें तथा पुराणोमें इसके विभिन्न रूपोका वर्णन 
तथा उपासना-प्रकार कहे गये हैं । इसीको वेष्णव लोग 
श्रीकृष्णकी बड़ी बहिन कहते हैं । यही कंसके हाथसे छूटकर 
उसको उसकी मृत्युकी सूचना देती हुई आकाशगामिनी 
हुई और बिन्ध्यगिरिप आकर प्रकट हुई । शाक्तलोग 
भगवान्‌ श्रीकृष्णको इससे अभिन्न मानते हैँ। उनकी व्याख्या 

कुष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम? इस भागवत-वाक्यकी इसी भावके 

अनुसार की गयी है । अस्तु । 

इस लघुकाय लेखमें अधिक कहनेका खान नहीं । 
विद्याके सम्बरन्धमे आगम तथा निगमका विचित्र समन्वय 
देखनेमें आता है। पर यहाँ दिखानेका अवकाश नहीं । पूर्व क्त 
बातोंके सारांशको देकर इम इस लेखको समास करते हैं 

वेदान्त-वेद्य ब्रह्मका आगम-निगम-प्रदिपादित विद्यासे 
तास्थिक मेद केवल दृष्टि-मेदसे, लक्ष्य-वेषम्यसे प्रतीत होता 


है। आचार्य झन्तनुके कथनानुसार 'वेदान्तोद्भावनीय- 
परन्रझतरवावगतिरूपसाक्षात्कारळक्षणा विद्या? 


है। यह 


A 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 


सञ्चिदानन्दात्मिका है । “विद्यैका परमा शक्तिः सच्चिदानन्दः 
रूपिणी ।? अपने-अपने मतके अनुसार सिद्धोंने इसके 
भिन्न-भिन्न रूपोंका अनुभव किया है। समझनेके लिये 
ऊपर कहे हुए मेद भी दिखाये गये हँ । यही निरपाय- 
संश्रया अग्रभूमि है । यही परमार्थरुप परमोपादेय है। 
उसका साधन भी यही है । यासतबमें विद्यावस्था उस 
त्मानुभवके परावस्थाका नाम है जहाँ ज्ञाता-शान-शेय 
इस त्रिकूटका दशन नहीं । केवल परमानन्दरूप चित्रकूटपर 
ही अवस्थिति रहती है । किन्ठ॒ लौकिकावस्थामें भेद-प्रति 
पत्तिके कारण साधनोंकी आवश्यकता होती है। विद्या 
सम्प्राप्तिके साधन हैँ- खाध्याय, योग तथा उपासना । 
सबसे बड़ा साधन है पराप्रपत्ति। यही आत्मसमर्पण है, 
यही परमयोग है, यही खाराज्य-सिद्धि है । 
या युक्तिहदेतुरविचिन्त्य महात्रता स्व- 
सभ्यस्यसे सुनियतेन्द्रियतस्वसारैः । 
मोक्षार्थिभि्ुनिभिरस्तसमस्तदोषै- 
चिद्याऽसि सा भगवती परमा हि देवी ॥ 
शब्दात्मिका सुचिमलम्यंजुषां निधान- 
सुद्रीथरम्यपदपाठवताञ् सास्नास्‌ । 


देवि शन्चयी भगवती भवभावनाय 
वार्तासि सवंजगतां परमातिहन्न्नी ॥ 


, सेधाऽसि देवि विदिताऽखिछशाख्रसारा 
दुगोऽसि दुर्गभवसागरनौरसङ्गा । 

श्रीः केटभारिहदयैककृताधिवासा 
गौरि स्वमेव . शशिमौलिकृतप्रतिष्ठा ॥ 


महाशक्ति 
( लेखक--डा० एच० डब्लू बी० मेरेनो ) 
मै आती हूँ; तुम नहीं जानते कब्र और कैसे आयी । वेदीपर तुम्हारा मस्तक नत होनेके पूर्व ही मैं खड़ी हूँ । 
तुम्हारे जगते और सोते मैं सतत यही हूँ-मेरे पंखोंकी छायामें तुम सदेव कल्याण पा रहे हो। 


प्रत्येक आवश्यकतामें जीव मेरी ओर देखता है । अपने-अपने मतके अनुसार वे मुझे ही भिन्न-भिन्न नामसे 
पुकारते हैं। में आदि-शक्ति, तीनोंमें व्यास हूँ । सष्टिके पूव मी थी और सदा रहूँगी। 


१८ 
(कुमारी शक्ति? मैं हूँ जो मनुष्योंकी आत्माओंसे मिलती है, सर्वव्यापी प्रेम मैं हूँ जो खर्गसे आता है। 
मेरी दी शक्तिने अनन्त झन्यसे चराचर विश्वका सुजन किया, मेरे ही सयंव्यापी प्रेममै समस्त जीव मिलकर 


आनन्दका उपभोग करते 


सभी देवता भ्रद्धासे मेरी ओर झकते हैं। में उन्हें जीवन-दान देती हूँ, उनके हृदयको प्रज्वलित करती हूँ । 
सष्टिके विकास अथवा प्रारम्मके पूर्व सबकी आधारभूत मैं-ही-मैं रहती हूँ। 


प्रणयाञ्जलिः 


( रच०---श्रीयुत पं० इयामनाथजो झु, “दिजश्याम' ) 


डेश्काररूपा त्रिपदा त्रयी च 
त्रिदेववन्था त्रिदिवाधिदेवी। 
प्रिलोककन्नों न्ितयस्य अत्री 
ब्रेकालिकी सङ्कछनाविधान्री ॥ ३ ॥ 
ैगुण्यमेदात्‌ द्रिविधस्वरूपा 
ैविध्ययुक्तस्य फछस्य दात्नी । 
तथापवगस्य विधायिनी र्वं 
द॒याद्रेदक्कोणविलोकनेन ॥२॥ 


स्वं वाछूमयी विश्ववदान्यमूर्ति- 

विश्वखरूपापि हि विश्वगर्भा । 
तत्त्वार्मिका तरवपरात्परा च 

दक्ूतारिका तारकशाङ्करस्य ॥ ३ ॥ 
सूतं च भव्यं सकलं यदेतत्‌ 

त्वत्तः परं कुत्र न किञ्चिदस्ति। 
आद्यामनाद्यासनवद्यवन्द्या 

पश्यन्ति विज्ञाः प्रवदन्ति च व्वाम्‌॥ ४॥ 


विश्वात्मिके विश्वविलासभूते 

विश्वाश्रये विश्वविकादाधामे । 
विभूत्यधिष्ठात्रि बिभूतिदात्रि 

पदे स्वदीये प्रणतिसंदीया ॥५॥ 
स्वं नित्य्रसगंख विसगंभूता 

दैनन्दिनखापि च प्राकृतस्य । 
विश्वस्थ योनिहिं मता तथापि 

समुद्रहैमाद्रिविरञ्जिजाता ॥ ६॥ 


भोगस्य भोक्त्री करणस्य कत्री 
चास्वव्ययप्रस्ययलिङ्गन्या । 


शया न वेदैने पुराणमेदै- 


धेया थिया धारणयादिशक्तिः ॥ ७ 


किञ्चियदेतत्तवसूर्तिरेपा 

तथाप्यच्द्याखिळसाधनेश्व । 
सान्ता निरन्ता सदसत्खरूपा 

स्फुटास्फुटा स्फोटचिकाररूपा ॥ ८ ॥ 


यस्मिन्‌ यतो यस्य च येन यच्च 

कस्मिन्कुतः कस्य च केन किञ्च । 
इत्यादिशब्दैने विशोधनीया 

कुतः कथं सा परिबोधनीया ॥ ९॥ 


निष्या सदा स्वगताप्यरूद्षया 
विष्णोर्विधे! शङ्गरतोऽप्यसिञ्ञा । 
दाक्तिखरूपा जगसोऽस्य शाक्तिः 
जञातुं न शक्या करणादिभिस्स्वस्‌ ॥१०॥ 


त्यक्तस्स्वयात्यन्तनिरस्तबुद्धि- 

नरो अवेद्‌ वैअवभाग्यहीनः । 
हिमालयादप्यधिकोन्नतोऽपि 

जनैस्समस्सैरपि लद्धनीयः ॥१३॥ 
दिवे हरौ ब्रह्मणि भानुचन्द्रयो- 


श्रराचरे गोचरकेऽप्यगोचरे। 


सूदमातिसुक्ष्मे महतो महत्तमे 
कला स्वदीया विमला विराजते ॥१२॥ 


सुघामरन्दं तव पादपद्मं 

स्वे मानसे धारणया निधाय । 
चुद्धिसिलिन्दीभवतान्म दीया 

नातः परं देवि वरं समीहे ॥१३॥ 


दीनेछु हीनेछु राताद्रेषु 


स्वाभाविकी ते करुणा प्रसिद्धा । 
अतः शरण्ये शरण प्रपन्न 
गृहाण सातः प्रणयाअलि मे ॥१ शा 


पडतः शण्वतो वापि सङ्स्रणमतस्तथा। 
भव्याय जगतो भूयात्‌ प्रणयस्यायमअछिः ॥ १७॥ 


—— OOOO 


विज्ञान, शक्ति ओर पवित्रता 
(रूखक--डॉ० श्रीराथाकमळ मुकर्जी, एम०ए०, पी-एच० डी० ) 
( कर्मकाण्डका रहस्य तथा शक्ति-साधनाका ध्येय ) 


550 सी भी घर्मकी विशेषताका निर्णय 
ह$ इस बातकों लेकर होता है कि 


£6] उसके अन्दर सामाजिक अनुभव 
छ| एयं परम्परागत सिद्धान्तो एवं 
संस्कारापर आध्यात्मिक ज्ञानका 
कितना प्रभाय पड़ा है। बहुधा 
यह देखनेमें आता है कि सन्त लोग 
Ut को एकान्तमें रइकर प्रभुके समागमका 
आनन्द ठूटते हैं। वे अपनी निर्याणमयी शान्तिकी दिव्य 
उच्च मनोभूमिमें स्थित रहकर किसी प्रकारका मानसिक 
विश्लेप नहीं सह सकते; वे नहीं चाहते कि उनकी दिव्य 
मधुर साधनामें किसी भाँति मी बाहरसे व्याघात पहुँचे | 
, तथापि इसमें सन्देह नहीं कि सबसे ऊँची आध्यात्मिक 
स्थिति वह नहीं है जिसमें मनुष्य उन्मत्त होकर बिचरे 
अथवा संसारसे उपराम होकर रहे; अपितु प्रतिदिनके 
व्यक्तिगत एवं सामाजिक कृतव्योंका उत्साहपूर्वक यथाविधि 
पालन ही इस स्थितिका योतक है । 


_ अधिक छोगोंका अनुभव तो यही देखनेमें आया है 
कि सन्त लोग सेवामय जीवनको अपनी आध्यात्मिक मस्ती 
और ध्यान आदिके लिये एक प्रकारका विन्न ही मानते हैं | 
इसीलिये वे संसारको हेय समझकर इससे अळग हो जाते 
हैं । आध्यात्मिक जीवनकी प्रारम्मिक स्थितिमें, जग्रतक कि 
साधक अपनी इच्छाओंका दमन नहीं कर चुकता, 
संसार और शरीरकी अपवित्रताका भाव उसके मनमें 
प्रत्रलरूपमै बना ही रहता है । यही कारण है कि अधिकांश 
धर्मोमं साधन और अभ्यासकी एक प्रारम्भिक अवस्था 
होती है जिसका एकमात्र उद्देश्य यह है कि साधक निरोध 
एवं निग्रहके द्वारा वृत्तियोंको काबूर्मे लावे और अन्तश्चेतना- 
को.साघे | प्राचीन कालके ब्राह्मण-घमंसे बढ़कर किसी भी 
घर्ममँ संयम तथा तपपर इतना अधिक जोर नहीं दिया 
गया है | 


एक पहुँचे हुए पुरुषकी दृष्टिम अथवा समाधि- 
अवस्थामे संसार और शरीरका रूप कुछ और ही हो जाता 


॥ पा 


है | कुछ धरमॉर्मे इस स्थितिपर पहुँचनेके लिये विषर्यासे 
घिरे हुए रहकर ही उनसे इन्द्रियोंको अलग रखनेका सुदीर्घ- 
कालतक निरन्तर अभ्यास करनेका विधान है। शाक्त 
अर्थात्‌ ईश्वरीय शक्तिके उपासकोंके योगकी यही विशेषता 
है, जिनकी संख्या पूर्वीय देशोमें बहुत अधिक है | 
शक्ति-उपासनांका दार्शनिक आधार तो अद्वेतवाद ही 
है । इसमें परात्पर ब्रह्मकी उपासना माताके रूपमें होती 
है। 'नवरस्नेश्वर? में लिखा है--सब्बिदानन्दखरूपिणी 
देवीकी ख्री-रूपमें, पुरुषरूपमें अथवा शुद्ध ब्रह्मके रूपमे 
भावना करनी चाहिये ।' ब्रह्मका ही व्यक्त रूप “शक्ति हे । 
भारतीय माषाओंमें शक्तिकी भावना स्त्री-रूपमें की जाती 
है | इसका कारण यह है कि नारी-जाति आनन्द, क्रीड़ा 
और सृष्टिकी योतक है। भारतीय परम्परामें सुष्टिके समस्त 
व्यक्त रूपोको सनातन नारीका रूप दिया गया (है--चाहे 
बह इन्द्रियोंकी बृत्तिके अन्दर छिपा हुआ हो अयवा 
ईश्वरके मस्तिष्कमें | एक बार देवीने भगवानसे पूछा-- 
“देव | दयाकर यह बताइये कि “शक्ति? किसका नाम है और 
“दिय? कौन है ?? भगवानने उत्तर दिया--'देवि! शक्तिका 
निवास चञ्चल चित्तमें है और शिवका शान्त स्थिर चित्तमें । 
जिसका चित्त शान्त ओर सुस्थिर है वह अपने इस दरीरमें 
ही मुक्ति प्राप्त कर लेता है।! ( योगशास्त्र) देवीमागवतमें 
लिखा है कि ब्रह्माने आदि-शक्तिसे पूछा--“तम स्त्री हो 
या पुरुष ? माताने उत्तर दिया--पुरुष और मैं सदा 
एक ही हैं । पुरुषमें और मुझमें कोई अन्तर नहीं है । 
जो में हूँ वही पुरुष दै, जो पुरुष है वही मैं हू । सनातन 
ब्रह्म, जो “एकमेवाद्वितीयम्‌? है, सष्टिके समय दो रूपोर्मे 
विभक्त हो जाता है । उपाधि-भेदसे एक.ही दीपक दिघा 
हो जाता है। ठीक जिस प्रकार एक ही मुखके दर्पणमें प्रति- 
बिम्बित होनेपर दो मुख हो जाते हैं अथवा जैसे एक ही शरीर | 
छायाके कारण दो-सा प्रतीत होने ल॑गता है, ठीक उसी 
प्रकार हे अज ! हमारी मूत्तियो भी चित्तके भेदसे, जो 
मायाका कायं है, अनेक हो जाती हैं। सृष्टि रचनाके 
उद्देश्यसै ही सृष्टिकालमै भेद हो जाता है । यह भेद केवल 
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दीखने-न-दीनेका है । महाप्रलयके समय मैं न पुरुष 
रहती हूं, न त्री और न नपुंसक । पुरुष और ख्रीके 
भेदकी कल्पना सृष्टिके समय ही होती है ।' 


अपने परात्पर रूपमें जगजननी ब्रह्मसे अभिन्न है। 
“उसै कोई जान नहीं सकता ।' परन्तु सारे व्यक्त पदाथाँमै 
माँ अपने ज्री-रूपमे प्रकट होती है | वाखवमै वह प्रकाश- 
रूप और प्रकाशका विषय दोनों है। इस प्रकार यह 
जगत्‌ माका विश्व-रूप है । जगन्नाटक उसकी लीला है। 
उसके परम मनोहर दिव्य मुखमण्डलगें सुन्दर-सुन्दर 
सळोनी आँखें वैसी ही छुमावनी प्रतीत होती हैं जैसे निर्मळ 
जलमें सुन्दर मछलियाँ तेर रही हों। उसके नेत्र खुलनेके 
साथ ही अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड उत्पन्न हो जाते हैं और 
बन्द होते ही कोटि-कोटि ब्रह्माण्ड विलीन हो जाते 
: हैं । जब वह आँखें खोलती है उस समय ये समस्त 
ब्रह्माण्ड उसके अनन्त प्रकाशसे आलोकित हो जाते हैं 
और जत्र वह उन्हें मूँद लेती है उस समय वे घोर 
अन्धकारसे आच्छन्न हो जाते हैं । अपना स्वयं-आत्मा 
ही विश्वरूप जननीका लीलामय विग्रह है | केवल व्यक्त 
रूपमें वह गौरी ( गोर-वणं ) दै--धवल है। जब वह 
मनके रूपमें व्यक्त होती है तब उसका रंग बदलकर लाल 
हो जाता है, जो इच्छा और क्रियाका--रजोगुणका--द्योतक 
है । इसी रूपके ध्यानका नाम पूजा दै | 


उत्पादिका शक्ति सर्वत्र समी दृश्य पदाथाँम विद्यमान 
है, अतः मन और इन्द्रियोके भिन्न-भिन्न रूप अपने-अपने 
सूक्ष्म रूपमै शक्ति के ही विशिष्ट खरूप हैं। यह समस्त विश्व 
शक्तिसे ही अनुप्राणित है, शक्तिका ही व्यक्त रूप है | परन्तु 
एक विशिष्ट नामवाली देवी भी शक्तिका ही विशिष्ट रूप 
है, जिसका उस नामके द्वारा निर्देश किया गया है। 
उपासक अपने शारीरिक एवं मानसिक व्यापारके प्रत्येक 
अङ्गको भगवतीके रूपमें देखता है अथवा प्रारम्मिक 
अवस्थामें उसे देवीके द्वारा अधिष्ठित मानता है। प्रारम्मिक 
अवस्थामे चित्तकों एक खतन्त्र वस्तु मानते हैं, जिसके 
ऊपर देवी अथवा शक्तिका शासन है । अधिक 
अनुभवी छोगोंका यह सिद्धान्त है--और यही ठीक॑ भी 
है--कि चित्त मी शक्तिका ही रूप है अर्थात्‌ शक्तिकी ही 
एक विशिष्ट अभिव्यक्ति है । 

लगातार एवं सच्चे मनसे इस बातकी भावना करनेसे 


क्क 


कि यह सारा विश्व भगवतीका ही रूप है, मेरा मन और 
इन्द्रियोके सारे विषय मी जगजननीके ही रूप हैँ, उपा- 
सककी स्थिति वास्तवमें ऐसी हो जाती है कि फिर प्रत्येक 
वस्तु--यहॉतक कि खान-पान, स्री आदि सारी भोग्य 
वस्तुएँ भी उसकी दष्टिमें साक्षात्‌ जगदम्बाका रूप बन 
जाती हैं । वास्तवम जरी आदि-शक्तिका ही तो एक अंश 
है । इस प्रकार भोग उसकी इष्टिमें भोग नहीं रह जाते। 
त्रीमात्रको जगदस्त्राका रूप मान लेनेपर कामका रूप ही 
बदल जाता है और खाने-पीनेकी सामग्री भी मगवतीको 
अर्पित हो चुकनेपर भोग्य विषय नहीं रद जाती । 
शासत्रांमे लिखा है-- > x x 


> > > जो मनुष्य अपनी धर्मपत्नीके 
साथ सम्मोग करते समय इस प्रकारकी भावना नहीं करता 
कि वह साक्षात्‌ पराशक्ति है जो उसकी आत्माके साथ संयोग 
चाहती है, वह उसके साथ व्यभिचार करता दै | वही 
सच्चा आमिषमोजी है जो इन्द्रियोंको विधयाँसे हटाकर 
आत्माके साथ संयुक्त करता है; दूसरे तो निरे पञ॒घातक 


हैं। जो मनुष्य आदिशक्ति और आत्माके संयोग सुखका 


उपभोग करता है वही सच्चा कामुक दै, अन्य समी काम- 
वासनाके गुलाम हैं। सच पूछा जाय तो जो मनुष्य 
इस संसार और शरीरको, जिनसे इम बुरी तरह चिपटे 
हुए हैं, जगदम्बाको अर्पित कर सकता है, उसकी आध्यात्मिक 
शक्ति उन लोगोंकी अपेक्षा बहुत अधिक प्रबल है 
जो संसार और विषयोसे कायरकी भाँति दूर भागते हैं; और 
वे इस संसारकी कठिन परीक्षामें अधिक सफलताके साथ 
उत्तीर्ण हो सकते हैं । 'कुलार्णव-तन्त्र? में लिखा है-- 


“उस महान्‌ ईश्वरने विज्ञ साधकोके लिये ऐसा विधान 
किया है कि वे लोग उन्हीं बस्तुओंके द्वारा आध्यात्मिक 
उन्नतिका साधन करें जो मनुष्योंके पतनका कारण होती हैं।? 


और भी कहा है--'हे विज्ञ साधर्कोकी अधीश्वरि ! 
विज्ञ साघकोके सम्प्रदायमें भोग ही आत्मा और परमास्माके 
पूर्ण संयोगर्मे परिणत हो जाता है, दुष्कमे सत्कम बन जाते 
हैं और यह संसार मुक्ति-घाम हो जाता है ।? 


यही उत्पादिका शक्तिकी उपासनाका स्थूळ सामान्य तत्त्व 
है जिसके प्रति एशियाके एक बहुत बड़े भागके लोगोंकी अगाध 
अद्धा है। इस प्रकारका सत जिसमें केवळ श४गारकी गुस बातें 
हों, अथवा जो धर्मके लिये नरकका द्वार खोल देता हो, 
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कदापि इतना अधिक व्यापक और स्थायी नहीं हो सकता । 
इस घमेमे भिन्न-भिन्न प्रकारकी क्रियाओं और साधनोंका 
विधान है, अधिकारी और अनधिकारीका विवेचन है तथा 
अशक्त एवं दुबंल हृदयके छोगोंको यह आश्वासन दिया 
गया है कि वे भी इस प्रक्रियासे अपनी इच्छा-शक्तिकों 
प्रत्रलछ और कामनाओंको पवित्र बना सकते हैं । इसके 
अन्दर प्रतीक-पूजाकी प्रधानता है और उसका उद्देश्य है 
बिषयोसे इन्द्रियोंको हटा लेना; जिससे उच्च कोटिका 
ध्यान तथा भोग दोनों एक साथ हो सकें, और इनमें 
परस्पर कोई विरोध न रहे एवं भोगमेंसे उसकी वासना, 
भद्दापन अथवा आम्यता तथा पापवृत्ति निकल जाये । 
तान्त्रिक विधिके उपासक अनेक प्रकारके युस मन्त्रौ तथा 
यन्त्रोश कलश आदि पूजाके पात्रों, मुद्राओं एवं 
न्यासादिका प्रयोग करते हैं । इन सत्र साधनों एवं उपकरणों- 
से इस भावनाकी पुष्टि तथा समर्थन होता है कि भगवती ही 
मिन्न-मिन्न रूपामें उसके मन और शरीर, उसकी खास-खास 
इन्द्रियों अथवा अवयवो तथा उसकी इच्छाओं अथवा 
अभीष्ट विषयोपर शासन करती है । पूजाके क्रियाकलापके 
मूलमें प्रधान दाशनिक सिद्धान्त बही है जिसकी स्वयं 
भगवानने इस प्रकार व्याख्या की है--अपने आपको 
भगवतीका स्वरूप समझो, आद्याशक्तिकी ही अभिव्यक्ति 
समझो । मन, वचन और झरीरसे इस बातकी भावना 
करो |! हाथोंके द्वारा अङ्गन्यास, करन्यास, मुद्रा आदि 
जितनी क्रियाएं होती हैं तथा शरीरके भिन्न-भिन्न अवयवोपर 
भिन्नभिन्न प्रकारके जो चिह्न तथा रेखाएँ बनायी जाती 
हैं, उनसे मनोभावके द्वारा एक प्रकारसे शरीरकी ही पूजा 
होती है और इसके अनन्तर यह भावना जाण्त होती है 
कि यह शरीर खयं भगवतीका ही यन्त्र है। 


इस भावनाके द्वारा हम आगे चलकर तन्त्रके एक 
दूसरे प्रमुख सिद्धान्तपर पहुँचते हैं| वह यह है कि यह 
मानव-देह स्वतः एक सूक्ष्म जगत्‌ है जिसके अन्दर वे सारे 
के-सारे तत्त्व सूक्ष्मरूपसे विद्यमान हैं जो इस विश्व- 
ब्रह्माण्डमें पाये जाते हे । तस्त्र शात्रमे यन्त्रोके दारा इस 
मानव-देहरूपी सूक्ष्म जगत्‌ तथा इस विश्वजह्माण्ड 
दोनोंका सङ्कत कराया गया है और इनके ध्यानके द्वारा 
इसी बातका अनुभव कराया जाता है । तान्त्रिक उपासना- 
के भीतर एक और महत्त्वपूर्ण रहस्य छिपा हुआ है, जिसका 
सम्बन्ध हठयोगसे है । वास्तवमं इस उपासनाका प्रारम्भ 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


NNSA = अ TTT TARAS NNNNNNAS 


कामना तथा मनोमावासे होता है और इसका पर्यवसान 
यौगिक समाधिमें होता दै । योग-सम्बन्धी अनुकूल नाडियों+ 
चक्रों तथा चक्रोके अन्दर रहनेवाली शिराओंको ध्यानके 
द्वारा जाएतकर उपासक अपने शरीर और मनपर अधिकार 
कर लेता है और अन्तमें जाकर निराकारके ध्यानकी स्थिति 
प्राप्त करनेमें समर्थ होता है । उपासकके लिये यह विधान 
है कि वह अपने मेरुदण्डमें स्थित शक्तिके छः महान केन्द्रं 
अथवा चक्रोपर अपना ध्यान जमावे । इनमेंसे प्रत्येकको 
कमल कहते हैं और उनपर ध्यान जमानेकी विधि यह है 
कि एक कमसे दूसरे कमळतक मनको चींटीकी गतिसे 
पहुँचावे । ऐसा करनेमें आध्यात्मिक चेतनाकी कई 
अवस्थाऔमेसे होकर गुजरना पड़ता है । आदिशक्ति 
कुण्डळाकार सकी भाँति सोयी रहती है, वह कमलनालके 
सूक्ष्मातिसृक्ष्म तन्तु-जैसी पतली होती है, किन्तु उसकी प्रभा 
कोटि-कोटि सूयाँकी प्रभासे भी अधिक होती है । 'यह शक्ति 
सदेव एक करुद्ध सर्पिणीकी तरह फुफकारती रहती है । सदेव 
यह अपना सिर ऊपर उठाये रहती है । मनकी चञ्चलताका 
कारण यही है । दूसरी सारी 'नाडियाँ इससे सम्बद्ध हैँ ।' 
उच्च कोटिके ध्यानके लिये यह नितान्त आवश्यक है कि 
भ्यानके द्वारा इस कुण्डलिनी शक्तिको जाएतकर इसे सबसे 
नीचेक्रे कमलसे ऊपर उठाकर सबसे ऊपरके कमलपर 
पहुँचाया जाय जो कपालके ऊरध्य-भागमें स्थित है । कुछ 
शरीरशाजख्र-वेत्ताओंने कुण्डछिनीको ०७४७७ ९7४९ का 
ही दूसरा नाम माना है जिसका योगकी प्रक्रियाके अनुसार 
ध्यानमें बहुत उपयोग होता है । उन्होंने षट्चक्रोको भी 
हमारे शिराजालके संवेदनशील भागके कुछ खास गुच्छोके 
रूपमें माना है | # ऐसा प्रतीत होता है कि शरीरके खास- 


ट खास आसना और प्राणायाम आदि अन्यान्य साधनाओँसे 


हृदय तथा पेट आदिकी मांसपेशियाँ सङ्कुचित हो जाती हैं 
जिससे साधारण रुधिरकी गति तथा श्वास-प्रधासकी क्रियामें 


# देखिये वी० जी ० रेलेका “he Mysterious Kunda- 
](५४" नामक ग्रन्थ । मेरी समझमें तो कुण्डलिनीको जाग्रतकर 
ऊपरके चक्रोमे ले जानेका अभिप्राय शरीरके भीतरी अवयर्वोके 
सक्षम स्पन्दनोंको किसी खास क्रमके अनुसार जगानेसे है । शरीर- 
के अवयवॉदारा अपने हृद्वत भावाको व्यक्त न करनेसे इमारे 
मनोभाव एक विशेष भावमय आक्कतिके रूपमे अपनेको व्यक्त 
करनेकी चेष्टा करते हें । शक्तिके भिन्न-भिन्न व्यक्त रूप इसी प्रकार- 
की भावमय आङ्कतियाँ ही हैं । 


# विज्ञान, दाक्तिऔर पवित्रता # 
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एक प्रकारकी हलचल-सी मच जाती है | इसका परिणाम 
यह होता है कि संवेदनशील खायुओमे अत्यधिक उत्तेजना 
हो जाती है, जिससे सोई हुई कुण्डलिनी (४५५ ९7४९) 
जाग जाती है । योगी लोग इस ७४४७४ नामक शिराके) 
दोनों सिरोंको अथवा केन्द्र-स्थानको उत्तेजित करके 
अपने वशमें कर लेते हैं | किसी खास नाड़ीको जाएत 
करनेके लिये दूसरी किसी नाड़ीकी परया न कर केवल 
उसी नाड़ीपर ध्यान जमाया जाता है। इससे उस नाड़ीमें 
एक अन्तमुखी प्रेरणा होती है जिसे कमल” अथवा कामना- 
की पूर्तिका विषय अपनी ओर आकृष्ट करता है । इस 
प्रकार कुण्डलिनीका तन्त्र शिराजालके छः गुच्छोमेसे 
होकर मस्तिष्कतक पहुंचना उच्च कोटिके ध्यानके लिये 
अनिवार्य माना गया है । कुण्डलिनीको मेरुदण्डके रास्तेसे 
क्रमशः एक कमलसे दूसरे “कमल” तक ले जानेसे मन 
ब्रह्ममे लय हो जाता है। 
यह बात भ्यान देनेकी है कि हिन्दू-मन्दिरोंमें जो 
प्रतिमाएँ स्थापित हैं उनमें भी कमी-कमी कमल-दलके 
आकारकी शकळे देखनेमें आती हैं और भगवान्‌ बुद्धकी 
कुछ मूर्तियोंमें बुद्धके अज्गोमें एक साप लिपटा हुआ 
दिखाया गया है । छः कमलको भेदनेकी क्रिया वास्तवमें 
एक प्राचीन और बहुव्यापी योग-सम्प्रदायका ही एक अङ्ग 
है। सूफ़ी-मतके कुछ सम्प्रदायोमें ऐसा माना गया है 
कि मानव-शारीरमें भिन्न-भिन्न वर्णके छः तेजोमय बड़े-बड़े 
चक्र हैं | इन चक्रोंको शरीरके भीतर इस प्रकार गतिशील 
करना होता है जिससे वणाँकी दृश्यमान विभिन्नताके 
अन्दर साधक उस मौलिक वर्णविहीन प्रकाशका अनुभव 
करता है जिसके कारण सारी वस्तुओंका प्रत्यक्ष होता हैः 
परन्तु जो स्वयं अहद्य है । # इस प्रकार साधक अथवा 
आत्माकी केवल निराकार-शक्ति अथवा वर्णहीन ज्योतिसे 
ही एकाकारता नहीं होती अपित समस्त शारीरिक क्रियाओं 
और कायाँमें वह “माता” के साथ भी अभिन्नता स्थापित 
कर लेता है । ऐसी दशाम कोई भी वस्तु अपावन अथवा 
अग्राह्य नहीं रह जाती । प्रत्येक वस्तु एक शक्ति-विशेषका 
रूप धारण कर लेती है । मिन्न-मिन्न क्रियाकलाप, ब्रत- 
अनुष्ठान तथा ध्यानकी प्रक्रियाओंके द्वारा साधक धीरे- 
र छा बार हत कत कया च 


# देखिये Iqbal: Developments of Metaphys- 
ics in Persia’, page II0. 


देयियाँ जो शक्तिके विशिष्ट रूप हैं मानों एक ही मूल 
ईश्वरीय शक्तिके अंश हैं और स्वयं साधक अपने आत्म- 
रूपमें तथा उसके शरीर और मन- जो भगवतीके विशिष्ट- 
रूप हैं--उस परमशक्ति जगजननीके ही रूप हैं । अद्वेत- 
वादका यहीं पर्यवसान होता है । इस स्थितिर्मे पहुँचकर 
साधक पुकार उठता है--“भगवती मेरा ही रूप है, मैं और 
भगवती एक ही हैं, मैं भगवतीसे भिन्न नहीं हुँ मैं मुक्त हुँ ।? 


इस प्रकार हम देखते हैं कि साधक आकारमात्रकी 
भिन्न-भिन्न देवियोंके रूपमै पूजा करता है । इसके 
अनन्तर यह शक्तिके छोटे खरूपासे ऊपर उठकर 
बड़े खरूपोंकों पकडता है और आगे चलकर उस 
“परमशक्तिः की उपासना करने लगता है जो इन सारी 
विशिष्ट शक्तियोंकी जननी है और जो इन सारी शक्तियॉमें 
तथा खंयं साधकके अन्दर तथा उसके रूपमें प्रकट है और 
अन्तमँ जाकर उस महाशक्तिके साथ यह एकाकार हो जाता 
है; क्योंकि एक “माता” के सिवा अन्य कुछ भी नहीं है। 

इसमें कोई आश्रयंकी बात नहीं है कि कुछ तर्न्त्रोर्म 
शरीरके भीतरी अवयवोके सूक्ष्म स्पन्दनों, प्रदृत्तिर्या तथा 
इच्छाओं और उनसे भी ऊँची मानसिक अवस्थाओंका 


-खास-खास शाक्तियां एवं देवियोके रूपमें विस्तृत एवं 


सर्वाज्ञपूण वर्णन मिलता है। इन्द्रियो तथा इच्छाओंके 
विषयोका, जिनके सम्बन्धमें मनुष्य साधारण व्यवस्था 
चाहता है--एक आदश और भावमय रूप हो जाता हे । 
इस प्रकार इन्द्रियोकी, मनोमावोकी और इच्छाओंकी 
देवियाँ खयं इच्छाओं और प्रवत्तियोंकों पूणे करती हैं । 
काम-विकार तथा अहंकारकी वृत्तियाँ जो हृदयको इतना 
व्यथित कर देती हैं, इस आदरा भूमिकामें पहुँचकर पूरी 
तौरसे चरितार्थं हो जाती हैँ । शास्र कहते है--देवों 
भूत्वा यजेद्देवम!, अर्थात्‌ साधक भिन्न-भिन्न देवियांकी 
उपासना तद्रूप होकर करे और उस भावको पूरी तौरसे 
अपनाले, जिस भावकी अभिव्यक्ति उपास्य देवीके अन्दर 
हो रही है । मन्त्रशाख्रमे भिन्न-भिन्न देवियोंके सम्बन्धे 
भिन्नभिन्न मनोमार्वो और मनोदइत्तियोका विधान किया 
गया है । जो साधक किसी विशेष आचार अथवा प्रक्रियाके 
अनुसार विशेष प्रकारका आचरण करता है उसको देवीके 
यहाँसे उसीके अनुसार उत्तर मिलता है। इस प्रकार देवी 
और साधकके बीच एक प्रकारका परस्पर व्यावहारिक 
सम्बन्ध स्थापित हो जाता दै जिससे अन्तमें चलकर क्रमश; 
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# सामादिदाक्ति शिरसा रमामि ह 


मानसिक सन्तोष और समता आ जाती है । फिर साधकको 
मूतियॉ अथवा भावमय पदार्थ प्राप्त हो जाते हैं जो उसके 
धार्मिक एवं दार्शनिक सिद्धान्तोके अनुसार उसके मनोभावं 
तथा सङ्कल्पते बनते हैं। ये बायस्कोपके चित्रोंकी भाँति त्वरित 
रातिसे उसके सामने नहीं आती, जिस प्रकार खयं साधकके 
मस्तिष्ककी कत्पनाएँ सामने आती हैं । यहाँ मूर्तियों 
भिलकर एक विचित्र आकारःप्रकार धारण कर लेती हैं और 
चेशपूरबक निर्धारित किये हुए ढंगपर सजायी जाती हैं। 
इस प्रकार मनोराज्यमें मूत्तियोंका ध्यान एवं भावना 
करनेसे साधकको आनन्द और शान्तिका अनुभव होता हे । 
उसकी अन्तश्चेतना पूजा और ध्यानकी विधिसे निश्चित की 
हुई एक विशेष प्रणालीमें प्रवाहित होती है और वहाँ 
उसकी पूर्ण अभिव्यक्ति होती है। अबतक व्यक्तिगत 
समागमका जो भाव इतना सुस्पष्ट और घनिष्ठ था वह 
धीरे-धीरे शिथिल होने लगता है । उसके स्थानर्मे अब 
उच्च कोटिके ध्यान और विवेकका उदय होता है और 
अन्तमें जाकर साधककी आत्मा उसकी विचारधारा 
अथवा पूर्वके संस्कारोके अनुसार निराकार अथवा विश्व- 
रूपमें ल्य हो जाती है | 


जो लोग क्रियाकलापके विशद विस्तार तथा उपासना- 

की विधिसे पूर्णतया परिचित नहीं हैं उनको ऊपरके 
बताये हुए सिद्धान्तोंका रहस्य समझाना कठिन ही नहीं, 
` असम्मव होगा । फिर भी “तन्त्रराज-तन्त्र” में दिये 
हुए विधानका संक्षिप्त विवरण दिया जाता है, जिससे इन 
तत्त्वाका किञ्चित्‌ स्पष्टीकरण हो सकेगा। उस पदतिके 
अनुसार जिस यन्त्रकी पूजा की जाती है उसे मानव- 
शरीर और बिश्व-त्रह्माण्ड तथा मनुष्य ( वस्तुतः जो कुछ 
पिण्डमें है वही ब्रह्माण्डमें है, और जो ब्रह्माण्डमें है वही 
पिण्डमें हे । ) एवं त्रह्म-शक्ति, आकार अथवा आत्माका 
भी प्रतीक माना जाता है | इस प्रकार यह यन्त्र भगवती 
महामायाके निज-स्वरूप और विश्व-रूपका प्रतीक है । 
यन्त्रमें नौ त्रिकोण और ब्वत्त एकके भीतर एक इस 
प्रकार बेठाये हुए होते हैं और केन्द्रमे एक बिन्दु होता 
है। यह केन्द्र ही मगवती महामायाका रूप हे जो व्यष्टिमे 
आत्मरूपसे और विश्वमै परमात्मरूपसे विद्यमान है। 
त्रिकोणोके कोणोंमे तया उनको विभाजित करनेसे जो दूसरे 
कोण बनते हैं उनमें उन खास-खास देवियोंका निवासं है 
जो मन और ग्राणकी बिविध क्रियाओं तथा घ्यापारोकी 


अभिव्यक्तियाँ हैं । इन शक्तियोंकी सूचीके देखनेसे ही 
इस बांतका पता चल जायगा कि इस यन्त्रके द्वारा किन- 
किन बातोंका सङ्केत किया गया है और उस सांकेतिक 
प्रक्रियाका क्या स्वरूप है । इस सांकेतिक प्रक्रियासे यन्त्र 
साधककी एक विझुद्ध मनोबृत्तिका रूप धारण कर लेता 
हैं | खयं साधक ही यन्त्र बन जाता है तथा ध्यानकी 
व्यावहारिक प्रक्रिया और शात्नविह्दित संयम एवं साधनाके 
द्वारा वह अपनेको इसी रूपमें अनुभव भी करता है। 
उदाहरणार्थ, जब साधक अनेक शक्तियोंसे घिरी हुई 
रेखाओं, इत्तखण्डों, त्रिथुजो और कमलदलोंपर ध्यान 
जमाता है तो वह और-और वस्तुओंके साथ-साथ पाप 
और पुण्य, काम, क्रोध, लोभ, ईर्ष्या, आसक्ति, हठकी 
साकार मूर्तियों, मन और. इन्द्रियों, नाड़ियों, प्राणवायु 
और प्राणियांकी देहमें रहनेवाली अभि) अहङ्कार, ज्ञान, 
घृति और स्मृतिकी देवियों, शब्दं, स्पर्श, दृष्टि) खाद, 
प्राणकी देवियों तथा आनन्द, त्याग, एकाग्रता और 
वैराग्यकी देवियों, विश्व-चेतना और विश्व-संवेदनकी 
देवियों) पिण्ड एवं ब्रह्माण्डके उपादानोंकी देवियों और 
अन्तमें ब्रह्म अथवा माया-महेश्वरका ध्यान करता है, जो 
विश्वव्यापक शक्तिका ही नाम है और जिसमें सारे भूत- 
प्राणी जीवन धारण करते हैं और जिसके द्वारा सबका 
सञ्चालन होता है । शासत्रविहित पद्धतिसे पूजा कर 
चुकनेपर साधकको चाहिये कि वह अपमेको भगवतीके 
तुस्य--नहीं, नहीं, अपनेको उनका खरूप हीं समझे । 
च्यानमें बाह्य जगत्से अन्तजगतूमे प्रवेश करना होता है । 
शक्तिके निम्नरूपसे उच्चरूपमें जाना होता है। मूत्ति पहले 
तो. स्थूल होती है, इसके अनन्तर उसकी शब्दके रूपमें 
अभिव्यक्ति होती है और अन्तमें जत्र पूजा और पूजाका 
फळ उसके चरणोमें चढ़ाया जाता है तब वह निराकार 
हो जाती है । इस अवस्थामें ज्ञाता, ज्ञान और शेय एकः 
रूप हो जाते हैं | अब उपासक आत्मरूप हो जाता दे, 
वह देवीखरूप बन जाता है) वह अपनी ही 
पूजा करता है। उसका शरीर, जो पराशक्तिका बाना 
घारण कर लेता दै, अनन्त विश्व, अखण्ड ब्रह्माण्ड बन 
जाता है । यन्त्रको सामने रखकर जो शब्द बारबार 
दुहराये जाते हें, उनसे भी जीवात्मा और बिश्वात्माकी 
एकताका बोध होता है । वे शब्द इस प्रकार हैं--“आहंति 
रह्म है) इव्य-पदार्यं भी त्र हे, ब्रक्म-रूप अमिमें ब्रह्मरूप 


# विज्ञान, शक्ति और पवित्रता .# 


होता ही आहुति छोड़ता है। जो ब्रह्मको आहुति देनेमें 
तन्मय हो जाता है, वही ब्रह्मसायुज्यको प्रास होता है ।? 


इस सम्प्रदायमे ईश्वर शक्तिरूप है और जगदम्बाके रूपमें 
प्रकट होता है जो अनन्तकोटि ब्रह्माण्डों तथा चराचर जीवौ- 
को अनन्त आकाशमें उत्पन्न करती है, पालन करती है 
और अपने अनन्त गर्भमै समेट लेती दै । वह आधार मी 
है, शक्ति भी है। फिर भी वह देश और काळसे परे है । 
वह सबसे परे है और उसका परात्पर रूप जाना नहीं जा 
सकता । तन्त्रयान नामक बौद्ध-सम्प्रदायमें “निर्वाण 
“निरात्मा .देवी' के रूपमें अभिव्यक्त हुआ है । 
उपासक अपनी संज्ञा और ज्ञानको मिटाकर देवीके 
अन्दर उसी प्रकार लीन हो जाता है जैसे नमकका पुतला 
संसुद्रमें घुल जाता हे । बौद्धोके 'महासुख-तन्त्र' में साधन- 
रूप “देवता, जिसका खरुप “करुणा? है, अपनी वधू 
ज्ञानरूप 'मद्दायोगिनी? के साथ संयुक्त हो जाता है--जो 
वस्तुतः शून्य है। इन दोनोंका जो एकरूप है, उसके चारों 
ओर छोटी-छोटी अनेक देवियाँ हैं जो परमेश्वरीके ही अज्ञ हैं 
और ध्यानके द्वारा उसीमें लीन कर दी जाती हैं । इस प्रकार 
मातु-पूजाके सम्प्रदायमें ईश्वरके विश्वरूप तथा अलौकिक रूप- 
` दोनाके सिद्धान्तांका अन्तर्भाव हो गया है, जिनसे उपासक- 
के: हृदयकी तृसि नहीँ होती थी । किन्तु उत्पादिका 
शक्तिके रूपमै भगवती महामाया सदा एकरस रहनेवाले 
परात्पर तत्वका सक्रिय विश्वात्मक रूप है । इस रूपमें 
उसकी पूजा करनेमें उसके समी रूपों और आकारोंकी पूजा 
हो जाती है । 


६ देवि! मुझपर दया करो । तुम्हीसे सारे पदार्थों और 
आकारोंकी उत्पत्ति होती है और तुम्हीं सबका आधार हो, 
तुम्हीं भौतिक जगतका रूप धारण करनेवाली क्रियाशक्ति 
हो, जीवमात्रका जीवन हो | सत्ता ही तुम्हार खरूप ह 
और तुम्हारी इच्छा ही क्रियारूपिणी है तुम क्या हो और 
क्या करती हो यह हमलोग नहीं समझ सकते) शब्द और 
आकाशके रूपें तुम्ह नमस्कार । स्पशं और वायुके रूपमे 
तुम्हारे चरणोमे प्रणाम । दृष्टि और अभिके रूपमे तुम्हारे 
नरणोसे प्रणाम । रस और जलके रूपमें तुम्हारे चरणोमें 
प्रणाम । गन्थ-गुणवाली प्रयिवीके रूपमें त॒म्हें प्रणाम । 
अवण, त्वचा, नेत्र, जिहा एवं नासिकाके रूपमै ठम्हे 
नमस्कार । मुख; भुजा, चरण और गुहोन्द्रियोंके रूपमें 
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तुम्हें प्रणाम । बुढि, अहङ्कार और मनके रूपमें तुम्हें प्रणाम । 
समस्त विश्वके रूपमे तुम्हें बार-बार नमस्कार ।”” 


आधुनिक विज्ञानकी कृपासे अब हम इस सिद्धान्तसे 
परिचित होते जा रहे हैं कि संसारकी प्रत्येक वस्तु, उदादरणतः 
तितलीके पंखोंके रंग अथवा बहुत भारी मशीन, किसी 
अति सुन्दरी रमणीके पवित्र विचार अथवा किसी 
गिरजाघरका तोपसे उड़ाया जाना--यह सब कुछ शक्तिके 
एक रूपका दूसरे. रूपके साथ सम्बन्धमात्रः दै | नर-नारी) 
कीट-पतङ्ग, खाद्य-पदार्थ, एयिवी और नक्षत्र ये सब-के-सब 
शक्तिके सर्वव्यापी और दुनिवार रुत्यमें उलझे हुए दै । 
आजकल मनुष्य सबेत्र-इस जड़-जगत्‌ और मानव-प्रकृति- 
का-जो उसे ज्ञान है उसके अनुसार वस्तु-तत्त्वको अभिव्यक्त 
करनेका प्रयास करता है। 

वैज्ञानिक प्रक्रियाका उद्देश्य वस्तु-तत््वोका वर्गीकरण) 
उनके पारस्परिक सम्बन्धो तथा क्रमोकी तुलना और अन्तमें 
जाकर कुछ संक्षिस सूत्रों अथवा नियमोका रच लेना है, 
यद्यपि ये नियम ऐसे नहीं होते जिन्हें माननेके लिये 
प्रकृतिकी क्रियाएँ बाध्य हों। ठीक जैसा मिं० हॉबसनने 
कहा है, जहाँतक प्राकृतिक विज्ञानसे सम्बन्ध है यह कल्पना 


करनेकी आवश्यकता नहीं है कि किसी एक नियमके | 


साथ-साथ उसीके अनुरूप प्रकृतिके अन्दर रहनेवाला 
एक निश्चित सम्बन्ध-समूह भी होता है । प्राकृतिक विज्ञन- 
को लेकर इस बातकी कल्पना करनेकी तो और भी कम 
आवश्यकता है कि उस-उस नियमके अनुरूप-वस्त तर्च्योके 
पारस्परिक सम्बन्धोंका मी एक समूह होता है। विज्ञान 
ज्या-ज्या उन्नति करता जाता है त्या-त्या वह अधिक 
सूक्ष्म होता जाता है । क्रमशः उसका रूप भावनात्मक 
व्यवस्थामात्र रह जाता है, जो सूदमीकरणकी एक ऐसी 
प्रक्रियासे उपलब्ध होती दै जिसमें हमारे सिद्धान्तोंके कुछ 
अंशोका बहिष्कार हो जाता है और उनपर ध्यान नहीं 
दिया जाता । इस प्रकार विज्ञान और धर्मम कोई विरोध 
नहीं रह जाता । इतना ही नहीं, जिस समय ये दोनों ही 


` आगे बढकर सांकेतिक भावोर्मे परिणत हो जाते हैं, इनमें 


सर्वथा सामज्ञस्य और मेल हो जाता दै । विज्ञानमं एक 
प्रकारके तस्वोंका निरूपण है और धर्ममें दूसरे प्रकारके 
तथ्योंका । विज्ञान और धर्मकी प्रारम्मिक अवस्थाओंमे ` 
दोर्नेके सिद्धान्ताके स्वरूप तथा भेणीमें अवश्य भेद 
रहेगा=-दोनो सर्वया भिन्न प्रतीत होंगे; परन्तु आगे चलकर 
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क तामाविशक्ति शिरला नमामि क 


अ re 


जब उनके द्वारा सूक्ष्म ततत्वोका विवेचन होता है उस 
समय प्राकृतिक विज्ञान तथा धर्म एक ही प्रकारके सङ्केतौके 
द्वारा वस्तु-तत्त्वका निरूपण , करते हैं । वस्तु-तत्वके सम्मुख 
बिज्ञान और धर्म दोनों मूक और निभ्सहाय हो जाते हैं। 
ईश्वरको उत्पादिका-शक्तिके रूपमे पूजनेकी जो भावात्मक 
पद्धति है वह वैज्ञानिक विचार-धारासे बहुत अधिक मेळ 
खाती है; क्योंकि विज्ञान तो इसी बातपर जोर देता दै कि 
जड-प्रकृति शक्तिः का ही रूपान्तर है तथा सजीव एवं 
निर्जीव सभी पदार्थौकी प्रत्येक क्रिया उस आणविक शक्तिका 
ही एकतम रूप है, जिसके द्वारा यह न्य व्यास दै । विज्ञान 
सत्तामात्रको “शक्ति? का ही बिश्रम-बिलास मानता है। धर्मका 
भी टीक यही सिद्धान्त है, यद्यपि उसकी भावना अधिक 

व्यापक है । विज्ञानकी दृष्टिमे शक्ति एक अन्धप्रवाइ है जो 

मनुष्यजीवनके मूल्य तथा महत्वका कुछ भी खयाल नहीं 

रखता । धर्ममें ईश्वर शक्ति-रूपमें समस्त युणोंकी मूर्ति दै । 

भारतीय भाषाओँम समस्त मानवीय गुणो और भावोंको ख्री- 

रूपमै व्यक्त किया गया है । वे सभी पदार्थ जिनके लिये 
व शब्दोंका प्रयोग हुआ है, भगवती शक्तिके ही 
ख्पद्दं) 


इस प्रकार शक्ति-रूपमें ईश्वर सृष्टिको उत्पन्न करता दै, 
पालन-करता है और संहार करता हे । जिस समय समस्त 
जीव और व्यक्त जगत्‌ मूल अन्धकारमें लीन हो जाते हैं, 
उस समय सर्वव्यापक अनन्तके प्रवाहमें बहते हुए विश्व- 
ब्रह्माण्डकी अनन्त नीरवतामैं वही विद्यमान रहती हे । जिस 
शब्दने सर्वप्रथम विश्वमै प्राणका सञ्चार किया वह शब्द मी 
उसीका रूप दै । प्रकाश और अन्धकारकी भाति दिनमें 
उसके अधर खुल जाते हैं और रात्रिमें मुकुलित हो जाते 
हैं । उसका भाळ चन्द्रमासे सुशोभित है। विश्वके अनन्त 
आकाशमें उदीयमान सहल सू्योका-सा उसका तेज है । 
उसक्की अगाध कुक्षिमै अनन्त आकाइमें रहनेवाळे अनन्त 
कोटि ब्रह्माण्ड अन्तर्हित रहते हैं । यही नहीं, मानवीय 
मनोभावों, अभिलाषाओं और सिद्धियोंके रूपमै जीवनका 
आन्तरिक अभिप्राय भी वही दै । इस प्रकार वह मनुष्यको 
अज्ञानके बन्धनसे मुक्त कर देती है। मुक्ति देनेके समय 
वह विशुद्ध ज्ञानस्वरूप होकर रहती है। उसका शरीर ही 
समस्त विज्ञान और दशनखरूप है । परन्तु विश्वके रहस्यकी 
भाँति उसका मन परम गहन एवं अचिन्त्य दे | इस प्रकार 
तत्त्वदर्शी ऋषि उसकी अशेयरूपमें उपासना करते हैं । 


ऐश्वर्यदायिनीके रूपमै बह निभुवनकी निधिसे सुसमृद्ध 
रहती है । देवालयों और गिरजाघरोंके मण्डपामे, रमणियोके 
वस्त्रामरणोमें और घरोंकी सजावटमें यह कलाके रूपमे 
रहती है । प्रेमके उलासमें वह स्मेरमुखी विकसितयोवना 
मुगधाञ्जनाके रूपमें विद्यमान रहती है । उसके रसीले मदभरे 
नेत्र प्रेमके उन्मादर्मे थिरकते हैं और वह मदिराकी प्याली 
हाथमे लिये मस्त होकर शमती है । सौन्दर्यके विकासकी 
क्रिया भी वही है और वे समस्त ललित कलाएँ एवं 
प्रसाधन जो जीवनको मधुर, सुन्दर और आनन्दमय बनाते 
हैं, उसीके रूप हैं । काम भी उसीका रूप है। पारिवारिक 
सुखके रूपमे भी वही दृष्टिगोचर होती है । भिन्न-भिन्न 
जातियों, व्यवसायों और जीवन-निर्वाहके साधन भी वही 
बनी हुई दै । बही जगजननी है, जो मानव-जगतूमें शान्ति, 
आनन्द, सौन्दर्य और सुख-समृद्धिका रूप धारण किये 
हुए है । 

ईश्वर मङ्गलमय है, कल्याणमय है। जगदम्वाकी 
प्राथनाका साधारण-से-साधारण रूप जो हमें धर्मके द्वारा 
मिलता है, वह इस प्रकार है--'माँ तुम कल्याणमयी हो, 
कल्याणदायिनी हो । तुम्ही सब कामनाओं और 
अभिलाषाओंको पूर्ण करनेवाली हो ।' अनन्त आकाशमें 
ब्रह्माण्डरूपी कमल इतस्ततः तेरते रहते हैं और अनन्तकोटि 
्रह्माण्डौकी जननी आदि-शक्ति उनके अन्दर निवास 
करती है। 


ईश्वर ही सनातन कुमारी दै, जो खिले हुए कमलोके 
गुच्छेके समान नवीन और कोमळ दै और जिसके नेत्ररूपी 
कमळ विश्वरूप जछमें तेरते रहते हैं । वह मनुष्यांकी ओर 
प्रेमपूर्ण एवं करुणाभरी दृष्टिसे देखती है और उसकी 
बाणीमें सन्ध्याकालीन मन्द-मम्द वायुका सुकोमल संगीत 
भरा हुआ है । जब मनुष्यकी आँखें उसकी आँखोंके 
स्पर्श आती हैं और उसके अधर मनुष्यके अधरोपर 
थिरकने लगते हैं, तब वह उसकी आत्माको अपनेमें और 
अपनी आत्माको उसके अन्दर देखने लगता है | यहातक 
कि उसका पुरुषभाब भी मिट जाता है और संसारके सभी 
पदार्थ मधुर और कोमळ हो जाते हैं । 


माताका स्नेह मी ईश्वरका ही रूप दै । सभी सङ्कटा 
मनुष्य अपनी छोटी-छोटी भुजाओंसे माताके गलेमें लिपट” 
कर उसकी गोदमें एक मुग्ध शिद्युकी भाँति निश्चिन्त होकर 


# विज्ञान, शक्ति और पवित्रता ॐ 
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सोता है और उसकी अलकावली समयरूप 
दार समयरूप बायुमें फहराती 
ईश्वर आदि-जननी है । जब उसका विश्व-र॒त्य प्रारम्म 
होता है तब उसके स्याम चिकुर बिखरकर असंख्य सूर्य- 
रहित आकाशोका रूप घारण कर हेते हैं । बड़े-से-बड़े 
सूयसे लेकर क्षुद्रातिक्षुद्र परमाणुतक सब कोई अनेक प्रकार- 
के पैंतरे बदलते हुए उसके साथ नाचते रहते हैं । उसके 
चञ्चल चरण सभी स्थानोको व्याप्त किये रहते हैं और जब वह 
वैरा बदलती है, उस समय उस स्थान और समयके 
परिवतनके साथ-ही-साथ दहकते हुए स्फुलिंग आकाश- 
मार्गमें अनिश्चितरूपसे भिन्न-भिन्न गतिसे घूमने लगते हैं, 
चक्कर कारने लगते हैं । 


माताके रूपभे ईश्वर उत्पादिका-शक्ति है, जो मन और 
जड़-प्रकृतिमें, नहीं-नहीं, आकारमात्रमें तथा सौन्दर्यं और 
बाणीमें व्यक्त है | शक्ति-रूपमें बह शक्तिको प्रेरित करती 
है, माताके रूपमे वह त्यागकी, आत्मोत्सगंकी,-बीजके 
लिये वृक्षके आत्मोत्सगंकी, बच्चोंके लिये जीवमाचके 
उत्सर्गकी, सन्तान और मनुष्यमात्रके लिये मनुष्यके 
उत्सर्गकी, समाजके लिये जातियोंके उत्सर्गकी और भावी 
सम्ततिके लिये समाजोंके उत्सगंकी प्रेरणा करती है । 


उत्पादिका-शाक्तिके रूपमै ईश्वर प्रकाशा है, व्यक्त 
ऊष्मा है, आकर्षण है; वह विद्युत-प्रवाह है जिसमें अशेष 
ब्रह्माण्ड बहते रहते हैं । दिव्य प्रेम तथा बोध भी वही है, 
बही विश्वकी योनि है । उसीसे विविध देश, काल और 
शक्तिका आविर्भाव होता है; वह उसका मूल उत्स है-- 
बहाँसे विविध तेजोमय अथवा धूम्नवणं विश्वां तथा विविध 
मानसिक एवं स्थूळ भौतिक पदार्थोकी उत्पत्ति होती है । 


ईश्वरका शक्तिःरूप कमी-कमी बहुत भीषण और 
भयावना होता है । वही युवकके हृदयमें प्रेमको जाएत 
करती है और वही अपनी सर्वोपरि एबं स्वतन्त्र इच्छासे उसकी 
प्रेयसीको छीन लेती है। संहारिणी शक्ति मी वही है । 
क्रोधके आवेशमे जब बह उत्तेजित हो उठती है तो प्रखर तेजसे 
युक्त सूर्य भी सौरमण्डलसे इस प्रकार च्युत हो जाते हैं 
जैसे बृक्षांते पत्तियां झड़ जाती हैं उसकी विकराळआइतिको 
देखकर भिन्न-भिन्न प्रकारकी यनस्पतियाँ और जीव, समाज 
और संस्कृतियाँ उसके सरवग्रासी मुखमें प्रवेश कर जाती हें 
ईश्वर ही इन्द्रियोके द्वारा गये हुए फलके हारका धागा है 
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और इन्द्रियोंकी प्रत्येक क्रिया उसीको इस मालाका 
उपहार चढाती है । 

ईश्वरको मन और जड-प्रकृतिके भीतर ओतप्रोत मान 
लेनेपर इन्द्रियोके विषय और भोग दोनों पवित्र हो जाते हैं। 
वे ईश्वरके शरीरके ही अङ्ग बन जाते हैं और परम पवित्र 
एबं भद्धाकी वस्तु हो जाते हैं | इसी प्रकार धार्मिक 
भावमें भोगमात्रमें ईश्वरापेण-बुद्धि हो जाती है; सारे सुख 
ईश्वरके प्रसादरूप बन जाते हैं और सारे कर्म यञरूप हो 
जाते हैं । कामकी उस प्रबल उन्मादिनी शक्तिका भी; 
जिससे वैराग्य सदा दूर भागता दै, रूपान्तर हो जाता है । 
यदि यह सच है कि मनुष्यके मनोमावों और संकल्पकी 
अस्थिरताका उसके मिंथुन-जीवनसे घनिष्ठ सम्बन्ध है तथा 
यदि यह भी सच है कि पुरुषका स्रीके साथ अथवा स्त्रीका 
पुरुषके साथ घनिष्ठ-सै-घनिष्ठ सम्पर्क हुए, बिना दोनमिंसे 
कोई भी अपनी मनोवैज्ञानिक उन्नतिकी चरमावस्थाको 
नहीं पहुँच सकता तो ध्ममें पति-पत्नी सम्बन्धकी अवहेलना 
नहीं होनी चाहिये । बल्कि एक व्यावहारिक धर्म तो 
पति-पत्नी-सम्बन्धके लिये अवश्य स्थान होगा । संसारके 
एक बहुत बड़े भागमें पुरुष और ख्रीके बीच माव-साम्य 
अथवा आध्यात्मिक सहानुभूति बहुत कम. देखनेमें आती 
है और एक-दूसरेकी सूक्ष्म मनोइत्तिया तथा भावोंकी 
अभिव्यक्तिके अनुकूल बननेकी चेशकी कमी देखी जाती है । 
ऐसी दश्ञामें विवाहका आध्यात्मिक रूप नहीं हो सकता । 


धार्मिक साधनामें पुरुष और ख्रीका घनिष्ठ सम्वन्ध 
एवं साहचर्य होनेसे तथा. पति-पत्नीःसम्त्रन्धको त्याज्य न 
समझकर आध्यात्मिक साइचयके लिये उपयोगी तथा जीवन- 
को उन्नत बनानेवाली शक्तिके रूपमे समझनेसे पति-पली- 
सम्बन्धका रूप निरा वासनात्मक न रहकर उससे कहीँ ऊँचा 
हो जाता है; फिर विवाहका रूप केवल झारीरिक सम्बन्धः 
मात्र नही रह जाता । इससे मनुष्यके अन्दर जो सबसे 
बड़ा और सर्वोत्तम गुण दै अर्थात्‌ परमतत्त्व यानी ईश्वरके 
प्रति प्रेम-वह खिर हो जाता हे । जो मनुष्य प्रेमसे 
परहेज करता दै अथवा सांसारिक स्नेह और आध्यात्मिक 
ताके परस्पर असम्बद्ध विमारामें अपने जीवनको विभक्त 
कर देता है वह पूर्णताको प्राप्त नहीं हो सकता । इस प्रकार 
मिथुन-प्रेमकी गणना धार्मिक अनुभूतिके रूपमे होनी चाहिये । 
इस तरह पति-पत्नी-सम्बन्धको धार्मिक अनुभवके रूपमें 
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बहुत ऊँचा स्थान दिया जाता है । इसलिये मनुष्यको 
प्राथना करनी चाहिये पति-पत्नीसम्बन्धसे सुक्त होनेकी 
नही, अपितु उसकी बुराइयोंसे बचनेकी । ऐसा होनेसे उसके 
मिथुन-जीवनमै धार्मिक साहचर्यका भाव आ जायगा, जिससे 
संयोराकी प्रगादावस्थामें भी वह उत्तेजना अथवा चञ्जलताका 
अनुभव नहीँ करेगा और पूण पुरुषत्वके साथ अक्षुब्ध 
शान्तिका संयोग रहेगा जो दोनोमेसे किसीके लिये हानिकर 
नहीं होगा । ईश्वरकी भावना एक. परम शक्तिके रूपमे 
करनी चाहिये, जिसका रूप प्रेमकी उत्कट वासना मी है 
और परम दिव्य समाधिकी निर्विकल्प अवस्था भी । कोई 
भी वस्तु अपवित्र नहीं हे, क्योकि ईश्वरके चरण स्त्र हैं। 
तुम्ही मेरी आत्मा हो | मेरी बुद्धि ही तुम्हारी सङ्गिनी 
है। मेरे प्राण तुम्हारे सेवक हैं, सहचर हें. । मेरा यह 
शरीर ही तुम्हारा घर है । सांसारिक विषय-भोगोकी समृद्धि 
ही तुम्हारी पूजा है । निद्रा ही समाधि है । मेरा 
चळनाःफिरना तुम्हारी प्रदक्षिणा हे । मैं जो कुछ बोलता 
हुँ, वह सब तुम्हारी स्तुति है और जो कुछ मैं करता हूँ यह 
समौ तुम्हारी आराधना है ।”-यही सबसे बड़ी उपासना 
है, सबसे महान्‌ समर्पण हे । 
- अज्ञानियोकी दृष्टिम ईश्वर होवा है, मूर्ति है अथवा 
पूजा है; बुद्धिमानोंके. लिये यही रहस्यमय है और उसके 
“हजारों नाम हैं | वच्चेके लिये ईश्वर क्रीडा सहचर है, खेलका 
साथी है; वही युवकके लिये प्रेम और सौन्द्यसे पूण 
'मधुर ब्रीड़ामयी रमणी है। सांसारिक मनुष्योके खयि 
ईश्वर सांसारिक वासनाओंका पवित्र रूप है ओर इच्छाओंकी 
पूत्तिकी कळा और कर्मकाण्ड है । मानवसमाजके नेताओंके 
लिये ईश्वर त्याग और आत्मोत्सगंकी सर्वश्रेष्ठ मूत्ति है । 
बद्धोंके लिये ईश्वर सवख और एकमात्र सहारा है | 


ईश्वरके शरीरकी रचना मनुष्यकी निगूदतम एवं 
अत्यन्त तीन इच्छाओं और आकांक्षाओसे हुई है। 
वासनाकी उत्कटतामें, ज्ञानकी अक्षुब्धतामे और क्रिया- 
शीलताके कड़े-से-कड़े समयमै ईश्वर मन्नुष्यके साथ है। 
और जब दुर्भाग्य या मत्युसे वासना पूर्ण नहीं होती, किया 
निष्फळ हो जाती है, और मनुष्य अपनेको कालकी 
बाडकामयी भूमिमें पड़ा हुआ पाता है--उस स्थितिमे मी 
यह ईश्वरको कल्याणमय मानता हुआ उनकी उपासना 
करता है । उसका ज्ञान जब यह सोचकर कॉपने लगता है 
कि यह विश्व जो उसकी सफलता तथा. आपत्तियोंका केन्द्र 
है एक-न-एक दिन साधारण जीवोंकी भॉति समस्त 
सौर-मण्डलके अवश्यम्भावी नाशके समय नष्ट हो जायगा- 
उस समय भी ईश्वर तो सव सतूके रूपमे विद्यमान रहता 
है । सवंग्रासी काळ और देशमै ईश्वरका सनातन नृत्य 
होता है। जीवन और मुत्यु, सृष्टि और प्रलय उसके 
सर्वदा कोमल एवं अनवरत रूपसे होनेवाळे खर एवं तालसे 
युक्त उत्यके नमूने हैं। जब वह अन्धकारमंय अनन्त 
आकाशमें शानके साथ सपाटेसे पद-सञ्चालन करता है 
उस समय सहख-सहख ब्रह्माण्ड और जीव कमल-पुष्पोंकी 
भाँति उत्पन्न हो जाते हैं और ईश्वर उनके चुम्बनमें 
विरम जाता है और उसका यह चुम्बन ही सृष्टिकी सुषमा 
और आशा है | जब वह निरुद्देश्यताकी शानमें तेजीसे 
पुनरावर्तित. होता है--सहख-सहस्त ब्रह्माण्ड और जीव 
अपनी स्वल्प दिनचर्या समाप्तकर उसके सर्वग्रासी मुखमें 
समा जाते हैं;.उस समय न जगत्‌ ही रहता है न मनुष्य 
ही; और ईश्वर संवेदना, विचार और स्वभसे दन्य हो 


जाता है । 


उ ८ 
व मॉकी कृपा न 
` कुछ दिनों पहले फार्वडम यह संवाद प्रकाशित हुआ था- बाबू श्रीजानकीनाय भट्टाचाय अलीपुरके टेलीग्राफ 
. स्टोर्समें सहकारी नौकर हैं । इनका जन्मस्थान है बेहळा | गत शनिवारको उनके घर काली-पूजा थी । उनकी घमपली 
पूजाकी सामग्री जुटानेमे अत्यधिक व्यस्त थी--इसी बीच उनके चार वर्षके बचेने कहा कि मुझे बड़े ज़ोरोंकी भूख-प्यास 
लगी है । मॉने उसे कुछ खानेको दे दिया परन्तु इससे बच्चेको सन्तोष नहीं हुआ । मोने कहा--अभी ठहर | पूजा 
समाप्त हो लेने दे तो और दूंगी । यह लगभग साढ़े आठ बजे रातकी बात है । दो या तीन घण्टेके अनन्तर बचा ढे 


CO 


' जाळ डाला गया परन्तु व्यर्थ ! सारी दौड-धूप व्यर्थ गयी । 


भी कहीं नहीं दिखा और ऐसा निश्चित हुआ कि वह खो गया । चारों ओर खोज होने लगी । घरके पासवाले तालाबमें 
~ ` उातके पिछले पहर एक आदमी पासके ही बाँलिके एक छरे गया । उसने देखा कि लड़का खडा-खबा हँस रहा दै! 


जत्र लड़का घर छाया गया तो उसने कहा कि बह. रातभर अपनी माताके साथ खेळता रहा है। मॉने उसे बहुत अ च्छे-अच्छे 
फ खानेको दिये हैं और ठष्डा-ठण्डा जळ पिलाया है। उसने यह भी कहा कि माँ काले रंगकी छोटी लडकी थीं! 


शङ्कर और शक्तिवाद 


( छेखक--ओवाई ० सुन्रक्षण्य शमो ) 


क्त-सिद्धान्तांके प्रतिपादनमै सामी 


पोषक हैं वे उनके सौन्दर्यलहरी आदि 
हि ग्रन्योसे अपने मतकी पुष्टि तथा 
समर्थन करते हैं । और जो इस मतके 
विरोधी हैं उनका यह कथन हैकि खामी शङ्कराचार्यके 
सिद्धान्तांको ठीक-ठीक जानने-समझनेके लिये यह अत्यन्त 
आवश्यक है कि उनके छोटे-मोठे ग्रन्थोंकी अपेक्षा उनके 
प्रधान-प्रधान आकर ( ८।६५७/८८] ) अन्थोंकों देखा जाय। 
इस छोटे-से लेखमें हम इस बातका दिग्दशन करानेकी चेष्टा 
करेंगे कि श्रीदाह्ृराचायेके इन छोटे-मोटे ्रन्थोर्मे भी कहीं 
उनके अद्देत-सिद्धान्तका विरोध नहीं होता । 

“सौन्दर्य जहरी? का पहला ही शोक शिव और शक्तिके 

सम्बन्धका इस प्रकार निरूपण करता है-- 

शिवः शक्त्यायुक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं 

न चेदेवं देवो न खळ कुशळः स्पन्दितुमपि । 

अतस्स्वामाराध्यां हरिहरविरिञ्वादिभिरपि 

प्रणन्तुं स्तोतुं वा कथमकृतपुण्यः प्रभवति॥ 

यहाँ हमें इस शाक्त-सिद्धान्तका संक्षिप्त परिचय 
भिल जाता है कि जगत्‌ महेश्वर अर्थात्‌ शिवकी शक्तिका ही 
विलास है । अवश्य ही शाक्तलोग शिव और शक्तिकी भिन्न 
सत्ता नहीं मानते; क्योंकि वस्तुतः ये दोनों एक ही हैं । 
“शक्तिः और “शक्तिमान! में वस्तुतः कोई अन्तर हो नहीं 
सकता । अतएव 'सौन्दर्यलहरी में कहा गया है-- 

शरीर श्वं शम्भोः शशिमिहिरवक्षोरुहयुगं 

तवात्मानं सन्ये भगवति नवास्मानसनघस्‌ । 

अतः शेषः शोषीत्ययञ्युभयसाधारणतया 

स्थितः सम्बन्धो वां समरसपरानन्दुपरयोः॥ 


शरीर आत्माके बिना नहीं रह सकता-न आत्मा ही 


शरीरके बिना अपनेको व्यक्त कर सकता है। दोनों ही 
अन्योन्याश्रित कहे जा सकते हैँ । 


ठीक इसी सिद्धान्तका प्रतिपादन ब्रह्मसूत्र-माष्यमें हुआ 

न हि तया दिना परमेश्वरस्य खद्दुत्य सिध्यति। शक्ति- 
रहितस्य तस्य प्रब्ूस्यचुपपत्तेः । 

( ० सू० शां० मा० १। ४। ३) 


“उसके बिना परमेश्वर स्रष्टा नहीं हो सकते; क्योंकि वे 
शक्तिके बिना क्रियाशील नहीं हो सकते !? ब्रक्षकी विविधः 
रूपिणी शक्तिके कारण ही सुष्टिमे विभिन्नता दीखती है। 


पुकस्यापि अह्मणो विचित्रशक्तियोगात्‌ क्षीरादिव- 


द्विचित्रपरिणास उपपद्यते । 
( ० सू० झां० मा० २। २। २४) 


इस पराशक्तिके कारण ही ब्रह्मको शरीर अथवा इन्द्रियाँ- 
को धारण करनेकी आवश्यकता नहीं होती और उनके 
बिना मी वह सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वश है । 


न तस्य कार्यं करणञ्च विद्यते 
न तश्ससश्राभ्यधिकश्न इदयते । 
पराऽस्य शक्तिर्विविधैव श्रूयते 


स्वाभाविकी ज्ञानबळक्रिया च ॥ 
( श्रता०६। ८ ) 


शाक्त-मतानुसार शिव ही अपनी शक्तिके दारा विश्वरूप 
हो जाते हैं-अथवा इसे बहुधा इस प्रकार कहा जाता हे कि 
शिव अपनी अपरिच्छिन्न सत्ताको त्यागकर परिच्छिन्न जीव 
बन जाते हैं और इस प्रकार संसारके सुख-दुःखोका उपभोग 
करते हैं । इसलिये प्रत्येक जीव आत्मरूपसे शिव हे और 
मन एवं शरीरके रूपमै शक्ति दै । वस्तुतः शिवको जीवरूपः 
में भोगके लिये जिन-जिन उपकरणोकी आवश्यकता है उन-' 
उन रूपमै खयं शक्ति ही प्रकट हो जाती है । 


` अनस्स्वं व्योम त्वं सरदसि यरस्सारथिरसि 
त्वमापस्त्वं भूमिस्त्वयि परिणतायां न हि परम्‌ । 
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ॐ सामादिदश्कि शिरखा नमामि * 
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स्वमेव स्वात्मानं परिणसयितु विश्ववपुषा 
चिदानन्दाकारं शिवथुवतिभावेन बिरूषे॥ 
( सौन्दयंलदरी २५) 


सारा व्यक्त जगत्‌ अथोत्‌ पद्चतत्त्वोंका बना हुआ यह 
शरीर, इन्द्रियाँ, मन, बुद्धि तथा अहङ्कार शिवकी प्रधान 
अद्धोङ्गिनी भगवती जगदम्बाके ही रूप हैं । इसीसे मिलता- 
जुळता सिद्धान्त वेदान्तका भी है जहाँ यह माना गया है 
कि ब्रह्म जीवके रूपमें संसारमें प्रवेशकर नाम-रूपकी सृष्टि 
करता है-- 

अनेन जीघेनास्मनाजुप्रविश्य नामरूपे व्याकरवाणीति । 

(छान्दो ६।३।२) 

सच्च त्यद्चाभवत्‌। निरुक्तत्लानिरुक्तत्ष । निळयनच्या- 
निळयनञ्च । विज्ञानञ्चाविज्ञानञ्च । सध्यज्चानुतञ्च । सत्यस- 
अवद्‌ । यदिदं किञ्च । ( तैत्ति० २। ६ ) 

फिर भी एक मूल-सिंद्धान्तको लेकर इन दोनों मतँमें 
परस्पर मेद दृष्टिगोचर होता है । तान्त्रिक समस्त संसारको 
सत्य मानते हैँ । यह विश्व नाना जीवोँके रूपमै शिवकी 
ही अनुभूति है; अतएब यह कभी असत्य नहीं हो सकता । 
जीव मन और शरीरसे युक्त हुआ शिव ही है। अतएव 
वह वास्तबमें अन्तयामी शिव तथा क्रियाशील शक्ति 
अर्थात्‌ विकासोन्मुख सुष्टिक्रिया दोनोके अनुकूल दै । 
शिव चेतनाका अव्यक्त रूप है ओर शक्ति उसका सक्रिय रूप 
है । अतः इन दोनोमें कोई बिरोध नहीं होना चाहिये । 


यही एक सिद्धान्त खासी शङ्कराचायंको कमी सम्मत 
नहीं हुआ । उनकी दृष्टिमे शिव एक ही साथ, एक ही 
समय सक्रिय और. निष्क्रिय नहीं हो सकते । वास्तवमै वह 
इन दोनों रूपोंसे परे हैं। ब्ह्मसूत्न (२। १। १४) के 
भाष्यमें झाङ्करने बहुत विस्तारके साथ इस सिद्धान्तका 
खण्डन किया है कि ब्रह्म “एक” भी है और “अनेक” भी । 
अपनी विविध शक्तियों और क्रियाआसे संवलित ब्रह्मकी 
तुलना एक अनेक शाखावाले वृक्ष अथवा अगणित तरङ्ग 
बाळे समुद्र अथवा एक मिट्टीके ऐसे पिण्डके साथ की 
जा सकती है जो घडा, सकोरा तथा अन्यान्य बरतनोंका 
आकार घारण कर लेता है। पूर्वपक्षका यह कथन हे कि 
हमारा मत सिद्वान्तपक्षकी अपेक्षा इसलिये अधिक मान्य है 
कि हमारे मतमें अ्हझकी एकताको लेकर शानके द्वारा 
परममुक्ति हो सकती है और साथ ही उसकी अनेकताको 


हेकर साधारण लौकिक तथा वैदिक व्यवहार हो सकते हैं । 


एकत्वांदहोन ज्ञानान्मोक्षव्यवहारः सेस्स्यति नाना- 
स्वांशेन तु कर्मकाण्डाश्रयौ छोकिकवैदिकष्यवहारो 
सेस्स्यत इति । 

पाठकोंको यहाँ यह स्मरण दिलानेकी आवश्यकता 
नहीं है कि जिस पूर्वपक्षकी यहाँ चर्चा की गयी है वह 
उन्हीं लोगोंका सिद्धान्त है जो यह मानते हैं कि तान्त्रिक 
साधना करनेवालोंके लिये भुक्ति और मुक्ति दोनोंकी 
प्राप्ति निश्चित है । शक्कूरने इस सिद्धान्तका बड़े ही जोरदार 
शब्दोमें खण्डन किया है | उनका कथन है कि श्रुति समस्त 
बिकारोंको असत्‌ ठहराती हे और एकमात्र ब्रह्मकी ही 
सत्यताका समर्थन करती है-- 


ऐतदात्म्यमिद्‌ं सर्व तस्सत्यम्‌ इति च परमकारणस्यै- 
चैकस्य सत्यस्वावघारणात । 


शङ्करके विचारसे उन छोगोंके लिये जो ब्रह्मकी एकता 
और नानात्व दोनोंम विश्वास करते हैं ज्ञानजन्य परम- 
मुक्ति असम्भव है, क्योकि वे किसी मिथ्या ज्ञानको संसारका 
कारण नहीं मानते । 

सम्यग्ज्ञानापनोद्यस्य कस्यचिन्मिथ्याज्ञानस्य संसार- 
कारणत्वेनानभ्युपगमात्‌ । 


यह नहीं कहा जा सकता कि सृष्टिका उल्लेख करनेवाली 
श्रुतियौँ जगत्‌की उत्पत्तिपर विशेष जोर देती हैं, क्योंकि, 
जैसा शङ्करने अन्यत्र कहा है, उनका वास्तविक अभिप्राय 
ब्रह्मकी एकताका प्रतिपादन करना है । 

जगदुस्पत्तिस्थितिप्रल्यहेतुस्वश्ुतेरनेकशक्तिस्व॑ ब्रह्मण 
इति चेत्‌ न, विशेषनिराकरणश्रुतीनामनन्याथथंस्वात्‌। 
उस्पत््यादिश्रुतीनामपि समानमनन्याथंस्वमिति चेत्‌ 
न, तासामेकत्वप्रतिपादनपरस्वात्‌। 


आत्माकी एकता, नित्यता और शुद्धताके ज्ञानका उदय 
होते ही मनुष्यकी सारी अमिलाषाएँ पूर्ण हो जाती हैं और 
इसके बाद उसे किसी प्रकारकी जिज्ञासा नहीँ रह जाती | 
सृष्टिका वर्णन करनेवाली भ्रुतियोंसे इस प्रकारका परम 
सन्तोष नहीं हो सकता । ( ब्रह्मसू्ञ ४।३। १४) इसलिये 
हम इस निर्णयपर पहुँचते हैं कि जिसे हम त्रझकी शक्ति 
कहते हैं वह ईश्वरकी अविद्याद्वारा अधिरोपित नाम-रूपके 
अतिरिक्त कुछ दै ही नहीं | इसीको अविद्याके कारण लोग 
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ईश्वरका स्वरूप मान लेते हैं । वास्तवमै इसे हम न तो 
ईंश्वरका वास्तविक स्वरूप कह सकते हैं और न ईश्वरसे 
भिन्न कह सकते हैं | इसी अर्थमें इसे विश्वप्रपञ्चका बीज 
कह सकते हैं और इसी बीजको श्रुतियों एवं स्म्रतियोंने 
माया; शक्ति और प्रकृति आदि भिन्न-मिन्न _नामौसे 
पुकारा है । 

स्ज्स्येश्वरस्य आत्मभूते इव अविद्याकल्पिते नामरूपे 
तरवान्यस्वाभ्यामनिवंचनीये संसारप्रपञ्चबोजमूते सबंज्ञ- 
स्येश्वरस्य भाया, शक्तिः, प्रकृतिरिति च श्रुतिस्ट्त्योर- 
भिळप्येते | (ज० सू० शां० मा० २।१। १४) 

इसी अर्थमें प्रभु सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ हैं न कि 
अपने निर्विशेष वास्तविक स्वरूपमें । 

तदेवमविद्यास्मकोपाधिपरिच्छेदापेक्षमेव इश्वरस्य 
इश्वरत्वं सवंज्ञत्वं सवंशक्तिस्वञ्च, न परमाथतो विद्ययापास्त- 
सर्वोपाधिस्ररूपे आत्मनि इश्निन्नीशितव्यसवज्ञत्वादि- 
ब्यवहार उपपद्यते । ( म० सू० शां भा २।१। १४) 


फिर यह जो कहा जाता है कि शङ्करकी शाक्त-सिद्धान्तसे 
पूर्ण सहानुभूति है--यह कैसे ? तो फिर क्या उनके जिन- 
जिन ग्रन्थोंमें इश्वरतत्वका शाक्तिरूपमें निर्देश किया गया 
है उन्हें शङ्करप्रणीत न माना जाय ! मेरी विनम्र सम्मतिमें 
तो हमें इस निर्णयपर पहुँचनेकी आवश्यकता नहीं है | 
शङ्कर शुद्ध अद्वेतवादी रहते हुए भी महामाया आदिशक्ति 
जगजननीके रूपमै ईश्वरकी उपासना करनेका समर्थन कर 
सकते हैं । इसका कारण यह है कि उनके सर्वव्यापक 
सिद्वान्तमें व्यावहारिक दृष्टिसे हर प्रकारके शास्त्रीय कमं, 
उपासना एवं ध्यान आदिके लिये खान है । वस्तुतः देखा 
जाय तो ईश्वरके विश्वजननीरूपकी भावना उपनिषदोंके 
सिद्धान्तसे पूरी तरह मेल खाती है । श्वताश्वतरोपनिषद्में 
आता है कि ईश्वरका कोई लिङ्ग या जाति नहीं दै । "नैव 
स्री न पुमानेषः (५ | १० ) किन्तु फिर भी वह पुरुष मी 
हो सकता है, स्री मी; कुमार भी हो सकता है, कुमारी मी-- 
स्वं खरी त्वं पुमानसि स्व कुमार उत वा कुमारी । 
(४।३) 
यहाँतक कि “छान्दोग्य? तो स्पष्ट शब्दोमें ब्रह्मके लिये 
ज्ञीवाचक 'देवता' शब्दका प्रयोग करता है (६।३। २ )। 
महर्षि बादरायण भी--“सबोपेता च तनात्‌? 
(२।१। ३०)--आदि सनञौमे भुतिका ही अनुसरण करते हैं 
और इसीके अनुसार शङ्कर लिखते हैं-- 


सर्वक्षक्तियुक्ता च परा देवतेस्यम्युपगन्तव्यस्‌, कुतः ? 
तद्दशनात्‌ । यथा हि दशंयति क्षुतिः स्ंशक्तियोगं 
परस्या देवतायाः । 
अर्थात्‌ यह परा देवता अवश्य ही सर्वशक्तिमती है- 
यह स्वीकार करना होगा । क्यों ! क्योंकि श्रुति ऐसा कहती है। 
इससे यह स्पष्ट हो जाता है कि शाङ्करने शक्तिवादका 
जो विरोध किया है वह देखनेमें दी है, वास्तविक नहीं | 
वे तो बड़े उत्साहके साथ एवं पूणरूपसे उन छोगोंका साथ 
देनेके लिये तैयार हैं जो परमतत्त्यकों 'शक्ति' नामसे सम्बोधित 
करना चाहते हैं | विश्वके कारणरूप रम” निस्सन्देह शक्ति? 
से अभिन्न हैं और न शक्ति ही कारणरूप ब्रह्मसे भिन्न हूँ | 
क्योंकि 'अन्ततो गत्वा? कारण, शक्ति तथा कार्य एक ही हैं। 
कारणस्यास्मभूता शक्तिः, शक्तेश्रार्मसूतं कायम्‌ । 
( ० सू० झां० भा० ) 
इस दृष्टिकोणको लेकर वास्तवमें हम शाङ्करको सर्वोपरि 
“शाक्त? मान सकते हैं । 
ऊपर हम जिस निणंयपर पहुँचे हें वह शङ्खके उन 
अन्थोके सर्वथा अनुकूल है जिनमें बिल्कुल शाक्तोकेसे 
भाव मरे हुए हैं । जैसा कि नीचेके दो उद्धरणोंसे पता 
लगेगा-- 
शब्दनहामयी चराचरमयी ज्योतिमंयी वाङ्मयी 
नित्यानन्द्मयी निरअनमयी तच्वंसयी चिन्मयी । 
तरवातीतसयी परारपरमयी मायासयी आसयी 
स्वेश्वयंमयी सदाशिवमयी मां पाहि सीनाम्बिके ॥ 
( मीनाक्षी-खोत्र ) 
चकारः नियुणब्रह्मणोऽपि सगुणबह्यविशेषणसद्धाव- 
समुच्चयपरः सवन्नापि व्रष्टव्यः । 'सथ्चिन्मयः शिवः साक्षा- 
न्तस्यानन्द्मयी शिवा? इति वचनेन 'ख्ीखूपां चिन्तयेद्देवीं 
पु रूपामयवेश्वरीस्‌ । अथवा निष्कलं ध्यायेत्‌ सच्चिदानन्द- 
विग्रहम्‌? इति स्मृत्या च "स्वं खरो स्वं पुमान्‌? इति 
इवेताश्वतरोपनिषदि उपाधिकृतनानारूपसम्भवोच्चश्र । 
अतएव “सेयं देवतैक्षत’ इस्यादौ, “तस्सत्यं स आत्मा? इत्यन्ते 
च, श्रुतो ख्ीरिङ्गान्तदेवतादिपदानां तस्सस्यसिति 
नपु'सकान्तस्य, स आस्मेति एुं छिज्ञास्मशब्दस्य एकाथस्वस्‌। 
अचिवक्षितोपाधिमत्तया तरवं प्ररख्द॑याथस्यैकस्वात्‌। तस्मात्‌ 
तरतं लक्ष्यार्थे सर्वेऽपि गुणा वर्णितु सम्भवन्तीति इृयग्रीचेण 
अस्यां न्रिशस्यां बहवः चकारा उपात्ताः | 
छ ( ललितात्रिशतीभाष्य ) 


श्रीशक्रि-कृपाका प्रत्यक्ष अनुभव 


(लेखक श्रीमाताका एक भक्त ) 


३८. धारण जनताका यह विश्वास है कि 
२5 भगवच्छक्तिकी कृपा प्रास होनेसे 
५ मनुष्यको ऐहिक परम ऐश्वर्य प्रास 
होता है | इसीलिये यदि कोई दरि 
छ व्यक्ति माताकी कृपापात्र होनेका 
2) वर्णन करे तो लोग उसको पागल 
हन्ट अथवा दाम्भिक समझने लगते हैं। 
परन्तु विचारपूर्वक देखा जाय तो 
घन-ऐश्वर्यकी अधिकता सात्त्विकमावकी घोर विरोधिनी है। 
धनिर्योमि सास्विकभावापन्न पुरुष बहुत कम होते हैं। 
घन ही अहङ्कारका कारण है, और अहड्ढारीसे ईश्वर-भक्ति 
कोसो दूर है। परमात्मा जिसपर अनुग्रह करना चाहता है 
उसे दरिद्रता तथा विपत्ति देकर ही उसकी दृढ़ताकी 
परीक्षा करता है । 


उपरिलिखित बातोंका प्रत्यक्ष अनुभव करनेके मुझे 

इस जीवनमै अनेक अवसर प्राप्त हुए हैं । मेरा जन्म 

काशीके एक प्रख्यात विप्र-कुल्मे हुआ है। सुना है कि 

मेरे बृद्धप्रपितामहके समयमै हमलोग बहुत सम्पन्न थे । 

घरमें कोठीका कारबार चलता था, अगणित सम्पत्ति थी, 

साक्षात्‌ महालक्ष्मीके वरदानसे यह सब ऐश्वर्य प्रास हुआ 
था । घरमै कुल-देवताके पूजन-अर्चनकी बड़ी धूम रहती 
थी । वासन्त तथा शारद नवरात्रोमें बढी धूम-धामसे 
भगवतीकी स्थापना, पूजा तथा विपुछ दान-धर्म होता था । 
मेरे बद्धप्रपितामहकों प्रायः स्वभोमे भगवती दशन देकर 
भावी कार्योमे झुमाशभकी सूचना देती थी, तदनुसार उनके 
अन्त समयमै उन्हाने अपने पुत्र तथा पोत्रको समीप 
बुलाकर कहा--'बेटा ! मेरा समय आ गया, मैं तो चला; 
परन्तु इतना स्मरण रखना कि यह तो ऐश्वर्य भगवतीकी 
कृपासे प्रास हुआ है, यदि उसकी कृपा बनी रही तो ऐश्वर्य 
भी स्थिर रहेगा अन्यथा नहीं । भगवतीकी कृपा बनी रहे 
इसके लिये तुमलोगोको विशेष जपानुष्ठानकी आवश्यकता 
नहीं है, यह सब मैने पर्यासमात्रामे कर रक्खा है; तुमलोग 
केवळ भगवतीकी नित्य-नेमित्तिक सेवा स्वयं करना 
और सदाचारसे रहना। परन्तु मैं देख रहा हूँ, दुमलोगोसे 


इतना भी न होगा; यह सब ऐश्वये चला जायगा । यदि 
दुर्भाग्यसे ऐसा समय आ जाय तो कुल-देवताके निकट 
बेठकर चालीस . दिनतक """"" ` मन्त्रका पुरश्चरण करनेसे 
भगवतीका आदेश प्राप्त होगा, तदनुसार चलना ।? 


इसके बाद वे समाधिस्थ हो गये । उनके पुत्रने उनके 

उपदेशानुसार ही वर्तन किया और वे आजन्म सुखी रहे । 

उनके बाद मेरे पितामह बड़े ऐय्याश हुए, उन्होंने कुल- 

देवताकी पूजाका भार कुल-पुरोहितको सौंप दिया और 
आप विलासमें निमम हो गये । सम्पत्ति धीरे-धीरे क्षीण 
होने लगी । वृद्ध कुल-पुरोहित भी मर गये, उनके पुत्र 
पुजारी नियत हुए । ये भी युवक थे, चरित्र भी अच्छा 
नहीं था । कोई देखने-पूछनेवाला न दोनेके कारण इन्होने 
देवीका अलङ्कार तथा देवीका .सुबण-सिंहासन बेंच दिया । 

देवीका रोष होने लगा । मेरी पितामही बड़ी साध्वी थी, 
उसको खममें देवीने दर्शन देकर कहा--“यहाँपर मेरा 
बहुत अनादर हो रहा है, अब मैं जाती हूँ ।? यह सुनकर 
पितामहीने भगवतीकी बहुत प्रार्थना की और इस कुल- 
को न छोड़नेके लिये बहुत अनुरोध किया । तब माताने 
कहा कि 'तुमको एक पुत्र होगा | वह अत्यन्त सात्तिक- 
भावापन्न होगा, वह और उसके पुत्र-पौत्र तीन पुरुष मेरी 
उपासना करेंगे तब यह पाप कटेगा और इन तीन पुरुषोमें 
उत्तरोत्तर उन्नति होती रहेगी । इसके बाद चतुर्थं पुरुषसे 
ससम पुरुषतक उपासनाप्रकर्षके अनुसार विद्या तया 
भी पूर्णमात्रामें निवास करेगी |” उसके बाद उत्तरोत्तर 
हास होते हुए यहाँतक नौबत आयो कि मेरी पितामहीकी 
मृत्युके अनन्तर बारह बरसके पुत्र ( मेरे पिता ) को साथ 
लेकर मेरे पितामह भाड़ेके मकानमें रहने लगे, हँड़ियामें 
रसोई पकने लगी । मेरे पितामहको उनके वार्डक्यमे 
अपने कर्मोका बडा पश्चात्ताप हुआ, उन्होंने मेरै पिताको 
चे सब पुरानी बातें तथा पितामदीके स्वम्रका वृत्तान्त भी 
सुनाकर भगवतीकी आराधना करनेका उपदेश दिया और 
कहा कि “तुम सप्पुत्र हो, पिताके पापोका प्रायश्चित्त कर 
कुल-देवताको फिरसे प्रसन्न करो । पूर्वपुरुधोके पुण्यका 
भाण्डार अक्षय है, उनके कुलकी फिर उन्नति होगी ।' 


क्ष शीदाक्ति-कृपाका प्रत्यक्ष अनुभव # 
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मेरे पिताजीने अपने बाल्यकालहीसे भगवतीकी आराधनामें 
मन लगाया । निर्वाहके लिये एक कोटीमें पन्द्रह रुपये 
मासिकपर मुनीमी करना भी आरम्भ किया | समय-समयपर 
उनको भगवतीके इष्टान्त होते थे। उनके दस पुत्रोके 
काल-कवकित होनेके बाद मेरा जन्म हुआ । मेरे जन्मकी 
कथाएं, मी बहुत विचित्र हैं । पिताजीका जीवन-काळ 
साधारण ही व्यतीत हुआ; परन्तु उनके सात्त्विक, सदाचारी 
तथा अजातशन्रु होनेके कारण उनको जीवन-कालमें कोई 
विशेष कष्ट न हुआ । उनके अन्तसमयमें मैं आठ वर्षका 
बालक था, तुरन्त ही मेरा उपनयन हुआ था । पिताजीने 


अपने प्राणोत््रमणके एक दिन पूर्व मुझे अपने पास, 


बुलाकर अपने कुलकी सब प्राचीन कथा कह सुनायी और मुझे 
कुळदेवताके सामने छे जाकर भगवतीकी तरफ अँगुली उठाते 
हुए कहा कि “देखो, यह हमलोगोंकी माँ है; इसकी पूजा- 
अर्चामें कमी आलस्य न करना । जो कुछ चाहो इससे ही 
मगना, यह बड़ी दयाल है।' ऐसा कहकर उन्होने क्षणमात्र 
मेरे सिरपर अपना दक्षिण हस्त रखते हुए आँख मूँदकर 
भगवतीसे कुछ प्रार्थना की । मुझे आज भी पिताजीकी वे 
बातें सुनायी पड़ रही हैं और वह प्रसङ्ग मानों नेत्रोके सामने 
दिखायी पड़ रहा हे । पिताजीके देहान्तके बाद बाल्यकालमें 
कई बारका मेरा यह प्रत्यक्ष अनुभव है कि जिन छोटी-मोटी 
बातोंके लिये मैं मातासे प्रार्थना करता था प्रायः वे बातें 
पूणे हो जाती थीं; वास्तबमें पिताजीके देहान्तके बाद संथा 
आश्रयहीन हमलोगोका निर्वाह होकर आज इस 
वतमान . परिस्थितिको प्रास करना केवळ भगवतीकी 
कृपाका ही फल है, ऐसा मेरा पूर्ण विश्वास हे । मध्यवर्ती 
अनेक चमत्कारी घटनाओंक्रो छोड़कर मैं कुछ खास-खास 
घटनाओंका बयान करता हूँ। 


(१) उन दिनों मैं मध्यमा परीक्षा पास हो चुका था । मेरा 
विवाह मी हो गया था, एहस्थीका निर्वाह बड़े कष्टसे होता 
था, नौकरी करनेके लिये घरके लोग तथा इतर सम्बन्धी भी 
आग्रह करने लगे । उन्हीं दिनों स्थानीय” * 'स्कूलमे एक 
सेकेंड पण्डितकी १५) मासिककी जगह खाली थी, मैंने उस 
स्थानके लिये प्रार्थनापत्र भेजकर घरमें कुलदेवताके निकट 
अनुष्ठान आरम्भ कर दिया । मुझे पूण विश्वास था कि कुल 
देवताकी कृपासे मुझे यह पद अवस्य मिलेगा । परन्तु वह 
पद मुझे नहीं मिला, दूसरेकी नियुक्ति हो गयी । यह देखकर 
मुझे बड़ा क्रोध हुआ और मैंने कुलदेवताका बहुत उपा- 


लम्भ किया, उस दिन विना कुछ खाये-पिये सो रहा। स्वप्नमें 
मैंने प्रत्यक्ष देखा कि एक तेजस्विनी सधवा बृद्धा खरी मेरे 
सिरदाने बैठकर मेरे सिरपर हाथ फेरती हुई कह रही है- 
बेटा ! तू क्यों दुःख कर रहा है ! अरे, यह नौकरी तेरे 
लायक नहीं है, तुझे तो मैं उच्चपदपर देखना चाहती हूँ । 
घबराओ नहीं, १५) मासिकसे अधिक तुम यों ही पा 
जाओगे ।? प्रातःकाल उठनेपर चित्त प्रसन्न था। ज्यों ही 
पाठशाला पहुँचा, मेरे अध्यापकसे मुझे विदित हुआ कि 
आजसे कुछ विशेष विषयाँके अध्ययनके लिये मुझे १७) रु० 
मासिक छात्रवृत्ति दी गयी है । तबसे आजतक मैंने कमी 
किसी विषयके लिये कोई प्राथनापत्र नहीं लिखा । 
भगवतीकी कृपासे आज शताधिक मासिक पा रहा हूँ । 


(२) भीमहालक्ष्मी-दशनकी अत्यन्त लालसासे मैं 
दक्षिणकाशी करवीरक्षेत्र ( कोल्हापुरमे ) गया या, वहॉपर 
रातके ९ बजे मैं पहुँचा । उस दिन शुक्रवार था, जाते ही तुरन्त 
स्नानकर मन्दिरमें पहुँचा तो यहाँ शयनारती होकर फार्टक 
बन्द हो रहा था । मुझे बड़ी निराशा हुई, डेरेपर वापस 
लौटकर बिना खाये-पिये ही सो गया । खप्नमें मैंने एक 
देवी-मूर्ति देखी, उसकी यथाविधि पूजा की तथा सप्तशती- 
पाठ भी किया। प्रातः जाणत होनेपर स्नानादिसे निवृत्त 
होकर जब मैं महालक्ष्मी-मन्दिरमें पहुँचा तो देखा खप्नमें 
जो मूर्ति देखी थी वही मूर्ति, वही वेष तथा वही गुलाबकी 
माला जो मैंने खप्नमें चढ़ायी यी श्रीमहालक्ष्मीजीके कण्ठमें 
है। यह देखकर मैं गद्गद हो गया । 


(३) विन्ध्यक्षेत्रमे उन दिनों मैं अनुष्ठान कर रहा 
था, वहाँपर रातमें १२ बजनेके बाद प्रायः कोई भी मन्दिरमें 
नहीं रहता । एक दिन मैं रात्रिमें वहाँ बेठकर पाठ कर 
रहा था, बारह बजनेके करीब मन्दिर बन्दकर पण्डा लोग 
चले गये और मुझे भी शीघ्र ही जानेके लिये कहते गये | 
में भी करीब एक बजे पाठ समाप्तकर भगवतीकी परिक्रमाकर 
घमंशालामें जानेके लिये चला । ज्यों ही मन्दिरकी सीढ़ी 
उतरने लगा सम्मुख गलीसे घण्टानाद, धूपकी सुगन्ध ओर 
आते हुए किसीकी पदध्वनि सुननेमें आयी । में र्क 
क्षणमर बाद देखा सामनेसे एक काली झाकले 
शिरोमागमें केवल एक ज्वाला थी) 
दूसरेमे खप्पर जिसमेसे धूपकी सुगन्धि अ 
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यह देखकर कुछ देरतक तो जडवत्‌ हो गया, पीछे ,शरीरमें 
रोमाञ्च उत्पन्न हुए, कुछ भय भी होने लगा; शीघ्र ही 
घमंशालामें वापस आया। पीछे जाँच करनेपर विदित हुआ कि 
बह माता विन्ध्यवासिंनीकी एक सेविका शक्ति है, कभी-कभी 
किसी-किसी भाग्यवान्‌, साधककों उसका दशन होता हे । 

और मी कुछ अनुभव हैं; परन्तु अपने जीवनकालमें 
उनको प्रकट करना श्रेयस्कर न होगा--ऐसा आदेश हो 
रहा है, अतः लाचारी है। मेरे आजतकके अनुभवसे मैं 
इतना दृतापूर्वक कह सकता हूँ कि मातृभावकी उपासनाका 
ही यह विशेष प्रभाव है कि प्रमाद होनेपर भी क्षमा मिलती है । 
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# सामादिशक्ति शिरसा नमामि के 


बाल्यकालसे ही मैं पितृहीन दरिद्र-अनाथ था । कुल- 
गौरवके कारण प्रकटरूपसे अचरकषेत्र-सदावतोंकी सहायता 
नहीं ले सकता था । उन्मागंम ले जानेवाळे बहुत साथी 
मिळते थे। दो-तीन बार तो मोहसे अथवा सङ्गदोषसे 
नरकद्वारके सोपानतक पहुँच भी गय़ा था, किन्तु उसी 
जगन्माताने उसी क्षण चित्तमें ऐसा झटका दिया कि 
एकदम वहाँसे विमुख हुआ । आज इस परिस्थितिपर पहुँचा 
हूँ यह केवल जगन्माताका अनुग्रह ही है। अब उससे 
इतनी ही प्रार्थना है कि इसी तरह अन्ततक सुधार दे। 
बोलो श्रीजगन्माताकी जय । 


शाक्ताद्वेतवाद 


( ढेखक- पं० श्रीवीरमणिप्रसादजी उपाध्याय, एम० प०, एलू-एल० बी०, साहित्याचाय, न्यायशाख्जी ) 


४० ह विविधाकार संसार दो घाराओमें 
क्रमसे चक्कर खाता हुआ दिखलायी 
देता है । एक वह, जिसमें पड़कर 
अज्ञान और विभ्रामकी शान्त अवस्था 
)) धन ( सुषुप्ति ) से निकलता हुआ मिन्न- 
0 40/9 भिन्न रूपसे वस्तुओंके विशेष विज्ञान 
८ ४१९ और मेद-वासनाओंसे प्रवर्तित मिन्न- 
भिन्न सांसारिक प्रवृत्तियांकी तरङ्गौसे वह निरन्तर व्याकुल 
रहता दै जहाँ जीव संकुचित ज्ञानोंकों ही लाभ करता हुआ 
प्रायः अज्ञानी और सांसारिक चिन्ताऔसे लदा हुआ दुखी 
बना रहता है । दूसरी वह, जिसमें पड़कर इन सांसारिक 
भेदपूणं चमत्कारोंसे निकलता हुआ पुनः उस शान्त अवस्था- 
में पहुंचता है, जहाँ केवल ज्ञान और आनन्दका अवशेष 
रह जाता है और जहाँ आत्मा विभामका अनुभव करता 
है । सांसारिक सुख और इस आनन्दर्मे एक बड़ा अन्तर 
यह है कि सांसारिक सुखसे भी मनुष्य अपनेको श्रान्त ही 
अनुभव करता है, परन्तु निद्वन् या पूर्ण विश्रामका अनुभव 
सुषुसिकालमें ही करता है । इसी कारण सांसारिक सुख भी 
दुःखसम्मिन्न होनेसे दुःख ही माना गया है--इसी बातको 
लेकर अठारह प्रकारके दुःख न्यायदशेनमें माने गये हैं । 
इन्हीं उपर्युक्त दो घाराओंके अनुसार संसारका विभाग द्वेत- 
संसार और अद्वैत-संसार अथवा प्रदवत्ति-संसार और निवृत्ति- 
संसार एवं भेद-संसार और अभेद्‌-संसार-इन 


नामौसै किया जा सकता है। विरुद्धखभाव होनेके कारण 
ये दोनो संसार घड़ीके पेंडुलमकी तरह क्रमसे खान 
बदलते रहते हैं। इस प्रकार जब्र विपरीतोन्सुखगामी 
दो संसार सिद्ध हो गये तो एक ऐसी अवस्था भी होगी, 
जब इन दोनाका सामरस्य हो । फलतः इन दोनोका 
सामरस्यभूत एक तीसरा संसार भी मानना पड़ेगा, जो 
हमलोगोको अज्ञात रहता है और जिसका नाम भेदाभेद- 
संसार कहा जा सकता है । यद्यपि इनमेंसे मेदसंसारको 
ही प्रघानरूपसे संसार कहना चाहिये, क्योंकि इसीमें 
जीब-भावका पूर्ण विकास होता है, तो भी अज्ञानसे तिरोहित 
रहनेके कारण शुद्ध खरूपका लाभ अन्य संसारोंमें भी नहीं 
हो सकता । अतः ये भी संसारकी कोटिमें ही उल्लेखनीय हैं । 
इस प्रकार यह सिद्ध हो गया कि भेद अथवा अभेद अथवा 
मेदामेदके रूपसे संसारकी प्रगति त्रिविध कही जा सकती 
है । इन्हींका नाम तन्त्रशास्रमै क्रमसे पञ्चपद; शिवपद, पर- 
शिबपद है 
हवैतास्मकं भवति संसरणं पश्चोस्त- 
दददैतरूपमभवस्य परस्य शाम्भोः। 
मिश्रं न्रिख्पसपि संसरणं यतः स्या- 
द्विश्रान्तिभाक्‌ तदिह धाम पर हि विन्दुः ॥ 
( मातृकाचक्रविवेक-प्र० ख० ) 


विशेष संज्ञा और सत्यता और | असत्यतामे मले ही 


हन्न न्मूणम्च््यणूकयागुया्कगय्् 


ॐ शाक्ताद्वैतवाद्‌ * 
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विवाद हो, किन्तु संसारके अनर्थपूर्ण और त्याज्य होनेमें 
किसी भी पाश्चात्य दशनका मतभेद नहीं । यह मी 
` निर्विवाद है कि इस जडाजडात्मक संसारके मूलमै चेतन 
और अचेतन दोनोंकी सत्ता अनिवार्य है । इसी अचेतन 
कारणको साँख्यशास्रमै “प्रधाव? कहा जाता है । परमाणु- 


कारणताबादीने भी इसीको मिथ्याज्ञान बतलाकर संसारका 
प्रवतेक माना है-- 


हु ःखजन्ममर्ृत्तिदोषसिथ्याज्ञानानासुत्तरोत्तरापाये तद्‌- 
नन्तरापायादपवगेः । १ 


बौद्धदशनमें भी 'प्रतीत्यसमुत्पादात्मक' संसारहेतु- 
मालाभूत द्वादश निदानके मूलमें अविद्याका प्रथम स्थान 
दिया गया है। इसीका शांङ्कर-वेदान्तमें मायाके नामसे 
वर्णन है । तन्त्रशास्रमें, जिसके अद्वेतपरत्वका स्थापन इस 
लेखका प्रधान उद्देश्य है, इसी जगन्निदानका नाम 
“विम? हे । १ 

विचितन्रविदवोहमनानुचर्व णक्रियातदुन्मेषनिमेषसस्भमा 
विसशंशक्तिः । 9 

( मातृका चक्रविवेकटीका ) 

यह नित्य तत्त्वातीत आनन्दरूप नित्य प्रकाशमान 
परम शम्भुकी सचिदानन्दविग्रहमयी तत्त्वातीत अनन्त शक्ति- 
संघट्टात्मक परावाग्रूप महाशक्ति है; जिसका तन्त्रशास्रमे 
धत्रपुरसुन्दरी? आदि अनेक नामोसे वणन है । जेसा श्रति 
भी कहती है-- 


सूक्ष्मामर्थ नाप्रविभक्ततरवा- 

मेका वाचससिव्यन्दमानाम्‌ । 
तामन्ये विदुरन्यासिव च 

नानारूपासास्मनि सन्निविष्टाम्‌ ॥ 

( वाक्यपदीय टी० का० १, का० १४४ ) 


स्वख्पज्योतिरेवान्तः परा वागनपायिनी । ( भारत ) 


क्रियाशक्तित्रधानायाः शब्द॒शब्दार्थकारणस्‌ । 
प्रकृतेविन्दुरूपिण्याः शब्दबह्माभवस्पुरा ॥ 


प्रकाशो हि स्वस्वभावभूतं खात्सविश्वान्त पराप्रकृति- 
स्वातरूयमाया$विद्यादिवाव्दैरागमिकेब्यंवद्दियमाणं जगद्‌- 

बोजभूतं विसशंस्‌, इत्यादि । 
( मातृकाचक्रविवेक-प्रथम खण्ड, का० ९ को टाका ) 


. यह सांख्यशाज्रके प्रधान? की तरह खतन्त्र ( चेतना- 


सम्बद्ध ) नहीं है। यह गाङ्कर-वेदान्तकी मायाकी तरह 
अध्यस्त अतएव मिथ्या भी नहीं, किन्तु परब्रह्मस्थानीय 
परमशिवका स्वरूपभूत खभाव है । स्वमाव और अभिन्न 
होनेके कारण ही यह झाङ्कर-वेदान्तियाके अभिमत अज्ञान- 
की तरह परत्रह्मके विरुद्धरूप मी नहीं है; अर्थात्‌ अनित्य 
और जड ही नहीं है । जडत्व और चेतन्य, ये दोनों पर 
शिवरूप प्रकाश और स्वभावभूत विमर्श दोनोंके धर्म हैं 
और तन्त्रशात्नमे साङ्केतिक पदार्थ माने गये हें । कवलित 
और अग्रधान हो जाना हो जडता हे । व्यापक और 
प्रधान हो जाना ही चैतन्यता है-- 


औैतन्यता च जडता च विमदांचित्योस्तुल्या । 
( मा० च० वि०, खं० ५, का० २७) 


डीका!-- 


विमध्रांप्रकाहयोश्रेतन्यता च जडता तुस्या । उभयो- 
रपि चेतन्यस्वं जडस्वञ्च, भवतीति चमस्कारः । अयं 
चमस्कारोऽन्योन्यव्यासिनिबन्धनः । व्यापकमेच चैतन्यं 
व्याप्यमेंच जडमिति हयोरपि च्यापकस्वे ब्याप्यस्वे च 
सति चिदचिद्भावचमस्कारः । 


जब मेदसंसारमें विमशंके मायात्मक अंशका प्राधान्य 
रहता है और शिवरूप प्रकाशका अन्तमा हो जाता दै 
तो चेतन ्रमाताका स्थान देह-विमशंका काये अहण कर लेता 
है और आत्मा अन्तर्निलीन और जड-सा हो जाता है । इसी 
( आस्मगर्भित देहरूप ) प्रमाता संसारी देइघारी जीवको 
तन्त्रशास्रमँ “पशु” संज्ञा दी जाती दै । पुनः जब अभेदः 
संसारमै विमशके विद्यात्मक अंशके द्वारा प्रंकाशरूप 
शिवका प्राधान्य लौट आता है और आत्माका खरूप 
निखरने लग जाता है तो सुधुसिमे पहुंचकर विमशमय देह 
जडताको ग्रास हो जाता है--इसी कारण सुषुस्तिमें देह 
अत्यन्त जड हो जाता दै.। वहाॉपर विमशके मायास्मक 
अंशका कायभूत भेदपूण चमत्कारसय इदसमात्मक प्रपञ्च 
निलीन हो जाता है और प्रकाशकी मित्तिपर नानारूपमें 
परिणत हो जानेवाला विमश अपने सचे खरूपमें आ जाता 
है अर्थात्‌ एक और अभिन्नरूपसे अवस्थित हो जाता है । 
परन्तु प्राणिकमंधारी मायात्मक अंशके सूक्ष्म रूपसे बने 
रहनेके कारण इस अवस्थामें पहुंचकर भी जीव मोक्ष नहीं 
पाता । शुद्ध चेतन प्रकाशरूप शिवका ही अभेदसंसारमें विन्दु 
भी नाम हो जाता दे-( विन्यतेऽविच्छिद्यतेरिति बिन्दुः ) | 


NNN 


और विमशंका ही भेदसंसारमें विसगे भी नाम पड़ता है 
( विस॒ज्यतेऽनेनेति विसगः ) । यह विमशेरूप महाशक्ति 
अपनी दो कलाओं या अंशाँसे भेद और अभेदरूप 
बिपरीत संसारोंका कारण होती है । भेदसंसारका कारण- 
भूत अंशका नाम माया है और अभेदको दिखलानेबाले 
अंशका नाम विद्या है। 
व्यापिनी विविधाकारा विद्याउविद्यास्वरूपिणी । 
( लकितासदत्रनाम ) 


“तस्य शक्तिः परा विष्णोजंगत्कायंपरिक्षमा । 
भावाऽभावस्वरूपा सा विद्याऽविद्येति .गीयते ॥' 
“विद्याडविद्येति देव्या द्वे रूपे जानीहि पार्थिव । 
एकया सुच्यते जन्तुरन्यया बध्यते पुनः? इति॥ 

( देवीभागवत ) 


ये ही जगन्मूल आश्रयाश्रयीमूत प्रकाश और विमशे 
अवरोह-क्रमसे भेद-संसारमें एथक्‌ भावको प्रास करते-से 
प्रतीत होते हैं । परन्तु यह एक विवेक ध्यानमें रखनेके 
योग्य है कि विमशसे कबलित या अस्त होनेपर भी प्रकाश 
उससे एकरस या एकात्म नहीं होता किन्तु थर्मामीटरमें 
पड़े हुए पारेकी भाँति अन्तर्भूत होकर भी एथकू-सा 
और व्याप्त बना रहता है; दूसरी तरफ प्रकाझसे कवलित 
होकर विमश एकात्म और एकरस हो जाता है । 


विमशका प्रकाशके साथ उपयुक्त एकरसत्व अथवा 
ऐकात्म्यका एकमात्र कारण यही है कि प्रकाश और विमशंका 
अमेद ही वास्तविक है ओर मेदका भान दूरसे देखी गयी 
मरु-मरीचिका अथवा वेगसे घुमाये गये अलात-चक्रकी 
भाँति चमत्कारमात्र हे । शब्द और अर्थ, अमिधान और 
अभिधेय), प्रकाश और विमश-ये सभी युग्मक वस्तुत 
अभिन्न ही हैं, परन्तु प्रसिद्ध संसारमै आकर अर्थात्‌ विमशंकी 
बहिमुख घारामै पड़कर क्रमशः स्थूलमावको प्राप्त करते 
हुए- अनेक शाखाओंमें फेल जानेवाले एक वृक्ष अथवा 
अनेक नदियोंमे बॅट जानेवाली पहाड़से निकली हुई एक 
धाराकी भॉति--परिच्छिन और विविध नाम-रूपोमें विभक्त 
प्रतीत होने लगते हैं | पुनः प्रकाशकी अन्तर्मुख धाराके 
लौट पड़नेपर इन विविध क्रमशः सिमटनेवाळे और 
चमत्कारमय नाम-रूपोंकों छोड़कर-- 


स्यन्दमानाः समुद्र 
प्राप्यास्त गच्छन्ति नामरूपे विहाय । 


यथा नयः 


# तॉमादिशर्िं शिरला नमामि * 


__अपने सच्चे स्वरूप अमेदमें आ जाते हैं । वैयाकरण 
भी शब्द-ब्रह्मकी अनन्त कलाओंमें प्रधान . दो कलाओंको 
मानते हैं और उनमेंसे एक विमशे है, जिसके द्वारा शब्द- 
ब्रह्मका इस विविधाकार प्रपञ्चके रूपमै विवत हो जाता है- 

अनादिनिधनं ब्रह्म शव्दतरव यदक्षरम्‌ । 

चिवततेऽर्थभावेन प्रक्रिया जगतो यतः ॥ 

परन्तु एक बात ध्यान देनेकी यह है कि वे शब्द और 
अर्थमें तादात्म्य अर्थात्‌ मेदामेद मानते हैं परन्ठु तान्त्रिकगण 
प्रकाश और स्वभावभूत विमशेका ऐकात्म्य मानते हैं । 
शाङ्कर-वेदान्तिगण भी ब्रह्म और जगतूमें तादात्म्य मानते 
हैं परन्तु आध्यासिक । “अनन्यत्वाधिकरण' के शाङ्कर- 
भाष्यमें भी अनन्यत्वरूप तादात्म्यकी स्थापना की गयी है, 
परन्तु इसमें भेद काल्पनिक और अभेद वास्तविक 
है और अमेदका भी पारिभाषिक अर्थ “उपादानसत्ताति- 
रिक्तसत्ताद्यून्यत्वः किया गया है । ठीक इसके विपरीत 
एक मत 'मञ्जूघा” में वेयाकरणोंका मिलता दै, जिसके अनुसार 
शब्द और अर्थका अभेद ही आरोपित है और मेद सत्य है-- 


तादात्म्य तद्भिन्नस्वे सति तदभेदेन प्रतीय- 
सानस्वम्‌, । अभेदस्याध्यस्तस्वाञ्ञ तयोर्विरोधः । 


दूसरी तरफ तन्त्रम शब्द और अर्थका वास्तविक 
ऐकात्म्य सिद्धान्तित किया है--जेसा कि अभिनवगुस्ताचाय 
“परात्रिरिका? में कहते हैं-- 
नहि प्रकारोकास्मकचोधैकरूपस्वाइते किमप्येषा 
( भावाना- ) अप्रकाशनं चणुरुपपद्यते । 
यह ऐकात्म्य, जैसा आगे विदित होगा, वेषम्यगर्मित- 
भेदसंभिन्न चमत्कारमंय इदन्तोल्वणरूपसे नहीं किन्तु 
साम्यस्थित अभिन्न चिन्मय अहन्तोल्वणरूपसे है, जिसके 
कारण प्रकाश और तदभिन्न विमश दोनों मिलकर शुद्ध 
“अहम? रूपसे नित्य प्रकाशमान रहते ह । 
ये प्रकाश और विमश परस्पर एक-दूसरेकों कवलित 
या ग्रस्त कर लेनेवाले हैं, इसमें आश्रयं माननेकी बात 
नहीं । जिस प्रकार सूर्यकी किरणें बिम्त्रको आच्छादित कर 
देती हैं, अमिकी चिनगारियाँ मूल अग्निपुञ्जको ढक लेती 
समुद्रकी लहरें उसके स्थायी और अन्तवाँही जलको 
छिपा लेती हैं, उसी प्रकार विमश प्रकाशका स्वमाव होता 
हुआ मीं उसे अपने चमत्कारोंसे ऐसा ढक लेता है कि जो 
आन्तरतमरूपमे ग्रकाशाभिन्न विमर्शरूप झड “अहम्‌ है 


ॐ झाकादैतवाद ॐ ३४१ 
वह जडाजडात्मक नाना रूपौमें बाहर छिटक आता है । चैत्याबृता भवति चित्पञचरेष चैत्य- 
इसीको शाङ्कर-वेदान्तिगण अध्यस्त अतएव कल्पित और साथृण्वती चिदपि याति शिवप्रसिद्धिम्‌॥ 
आगन्तुक मायाका कार्य-आवरण बतलाते हैं । पुनः सन्ध्या- चिषयत्ययोः समतया स्तिमिते स्वभावे 
के गिरते हुए सूर्यकी भाँति, जो कि अपनी आवरणभूत किरणों- सिरं तु अध्यमपदं परशम्भुरूपस । 


को समेटकर बिम्बके रूपमें दिखलायी देने ळग जाता हे, 
अमेदसंसारमें प्रकाशरूप शिव अपने आवरणभूत विमशे- 
विलासोंको तथा स्वघमेविमशंको अन्तर्मुख तया अन्तर्लींन 
करके अपने स्वरूपसे प्रकाशित हो जाता है। इसी प्रकार ये 
केवल अन्योन्यव्यापनशीळ ही नहीं हैं किन्तु अन्योन्यघर्म- 
घमिमावमें भी आ जाते हैं । विमझ चित्‌ अथवा प्रकादाका 
घमं हे, क्योकि उसीसे उसका आविर्भाव और तिरोमाव 
होता है। क्योकि यह मानी हुईं बात हैं कि किसी भी वस्ठुकी 
सत्ता अर्थात्‌ उसके रूपका विमश प्रकाशके बिना असम्भव 
है । और मी, दूसरी तरफ यह कहना पड़ेगा कि प्रकाश भी 
विमशेका घमं हो जाता है अपनी खरूपानुभूतिके लिये; 
क्योंकि प्रकाशका भी यदि 'यह ऐसा है? इस प्रकार 
विमशके द्वारा स्वरूप निर्दिष्ट हो तो वह जड और असत्प्राय 
हो जाय (अनिर्दिष्टखरूप पदार्थके माननेमें भी वन्ध्यापुत्र 
आदिके न माननेमें कोई युक्ति नहीं रह जायगी ) । हाँ, 
इतना अवश्य है कि यह पारस्परिक धर्मधमिभाव स्वरूपोप- 
योगके लिये कल्पित है। वास्तविक तो यह है कि विमश 
ही प्रकाशका खमावभूत है, जिस खभावके बिना प्रकाशमें 
अर्थोपराग होनेपर मी स्फरटिकादिकी तरह जडता ही बनी 
रह जायगी । इस पारस्परिक घमीधमिभावके ही फलस्वरूप 
प्रकाश और विमर्श, अथवा चित्‌ और चैत्य एक दूसरेको 
अपने प्राधान्यकालमें व्याप्त करनेका स्वाभाविक व्यापार 
रखते हैं । जब चैत्य (विमशकार्ये देहादि ) से चित्‌( प्रकाश) 
आवृत हो जाता है (भेदसंसारमै ) तब पशु-पदका प्रादुमांव 
होता है जिसका नाम जागरण या प्रसिद्ध भौतिक संसार है; 
और जब चितके द्वारा चैत्यगण अन्तर्निलीन कर लिये जाते 
हैं अपने खमाव विमशमें, तब शिव-पदका उदय हो जाता 
है, जिसका ही नाम विशान्ति है । इन्हीं दोनोंकी बराबर 
अन्योन्य-व्यातिके संघटनसे सिमितदशा या निव्योपार- 
दशाका आविमाब होता है, जिसे भेदाभेद या सामरस्य 
कहा जाता है-- 


चिच्चेत्ययोरिति समे सति धमंघमिं- 
आवे परस्परपदाक्रमणं स्वभाव! । 


(मा० च० वि०, अ० ख० १३-१४ ) 


यह मेदाभेदरूप सामरस्थ--मभेदसंसारमें प्रसरणोन्मुख 
और अमेदसंसारमें सङ्कोचोन्सुख चमत्कारमात्र विमशे- 
वृत्तिरूप वैषम्यसे असम्मिन्न होनेके कारण, और निष्पन्दता 
या समतारूप प्राकृतिक दशासे युक्त होनेसे भी; मूलावस्था 
या प्रकृतिरूप कारणसंसार कहा जा सकता है । 
साम्यं भवेस्परकृतमत्र चसक्कियैव 
वैषम्यमदमुततरा हि विमशबृत्तिः। 
( मा० च० वि०, द्वि० ख० ६) 


इसमें आश्रय करनेकी कोई बात नहीं । अस्फुट, 
स्तिमित या अव्याकृत-दद्या ही कारणदशा है; यही इच्छारूप 
( ज्ञान और क्रियाका ) सामरस्य है--जिससे ज्ञानका अर्थात्‌ 
आन्तरिक पदमें प्रथम उदय और तदनन्तर क्रियाका अर्थात्‌ 
बाह्य पदम विकास हो जाता है । अतएव (प्रकृति होने- 
के कारण ही ) यह अस्फुटरूपसे मेदसंसार अथवा अमेद- 
संसारकी वृत्तियोके भीतर मी हमेशा बना रहता दै । 


निष्पन्दतां समपदे सततं अजन्ती 
अस्पन्दते च(विमशेः)चिद्चिस्कलितोस्कितस्वात्‌ । 
( मा० च० बि०) 
फूछोंके बीचमें लगातार फैले हुए सूत्रकी भाति यह 
दशा वेषम्यपूर्ण या विभामप्रधान दोनों दशाओँमें अनुस्यूत 
या अनुबृत्त रहती है । जिस प्रकार उमड्ती हुई लहरोंके 
भीतर स्थायी जल भी अवश्य रहता देश हवाके झोकेसे 
कम्पित अतएव बढ्ती-घटती हुई दीपशिखाके नीचे निरन्तर 
प्रकाशमान स्थिर दीपवर्तिका अवश्य रहती दै, उसी प्रकार 
वैषम्यके प्रबृत्चुन्मुख या निइच्युन्मुख चमत्कारेकि गर्भमै स्थायी 
साम्य या आधारभूत सामरस्य अवश्य ही मानना पड़ेगा । 
शाङ्कखेदान्ती, तान्त्रिक और दोवागमानुयायी--समी 
स्थायी अधिष्ठान या आधार अवश्य मानते हैं| 
“एवं चतुर्विघधमधिश्रितबीजमान्नस? । 
“विश्ञान्तिमाक्‌ तदि घास परं हि विन्दुः’ । . 
( मा० च० वि० ) 


३४२ 


यही इनसे तथा माध्यमिक मतसे प्रधान वैलक्षण्यका 
कारण भी हो जाता है । यह साम्यरूप मूल-शाखा है, 
जिसके ऊपर चमत्कार या वेषम्यकी पत्तियाँ चारों तरफ बढ़ती- 
घटती हुई संसार-कान्तारमें दिखायी देती हें। वैषम्य परि- 
बतेनशील, परिछिन्न, चमत्कार-मात्र-जीवित दै, परन्तु साम्य 
स्थिर है और निलीन या स्फुटरूपसे सर्वदा वर्तमान है । इसी 
कारण तन्त्रशा्रमें यामल? सिद्धान्त दिया गया है, जिसके 
अनुसार उद्धत या अनुङ्कतरूपसे तीनों दशाएँ सदा 
रहती हैं और पौर्वापयंका विचार क्रम तथा कार्यकारणमाव- 
को दिखलानेमात्रके लिये है | क्रमका विचार स्फुटता 
या प्राघान्यपर अवलम्बित है न कि विरोधपर, जिससे 
एकके कालमें दूसरेकी सत्ता असम्भव हो जाय। शाङ्करः 
वेदान्ती क्रमवादी हाँ या पारमार्थिक दशामें अजातवादा- 
यलम्बी, परन्तु उनके लिये भी इस सामरस्यके स्थानपर 
तूलाविद्यारूपसे भिन्न-भिन्न अवस्थाओँके भीतर मूलकारण 
अज्चानकी सत्ताका मानना अनिवार्य हो जाता है। उसी 
प्रकार निरन्तर प्रवतेमान सामरस्यके ऊपर भी भेद या 
अमेदका प्राधान्य क्रमसे मानना आवश्यक है, जिसका विकास 
एक-दूसरेके विरामके बाद दिखलाया जा सकता है। 


मेदसंसारका विकास सुषुसिसे दिखलाना पड़ेगा, 


जहाँ अमेदसंसार अपनी स्वारसिक अवस्थाके ऊँचे शिखर- 


पर पहुँचकर समास हो जाता है, केवल विमशेकी मायात्मिका 
बृत्ति सामान्यरूपसे उस दशामे प्रविष्ट चेतनके मोक्षलाममें 
अन्तरायभूत बनी रहती है, जिसके कारण जीवको पुनः 
संसार-कोटिमें गिरना ही पड़ता दै। यहाँ विमश भी 
घनीभूत होकर एक बना रहता है । जिस प्रकार किसी भी 
यस्दुकी तीन अवस्था प्रत्यक्ष देखी जाती हैं प्रारम्म, 
अपूर्ण और आन्तरिक उन्मेष और पूर्ण और बाहरी विकास 
(बीज, अङ्कुर, पन्न-पुष्पादि ), उसी प्रकार प्रत्येक संसार- 
की भी तीन अवस्था तन्त्रशा्रमें मानी गयी हें । इन 
तीन अवस्थाआका विवेचन प्राणियोकी तीन प्रसिद्ध 
दशाओंमें--जागरण, स्वम और सुपुसिम ही दिखलाया 
जा सकता है । इन्हीं जागरणादि दशाओंके रङ्गमञ्चपर- 
प्रवृत्त्वन्युख और निबृत्त्वुन्मुख दोनों संसारोंका दृश्य प्यायसे 
ृष्टिगोचर होता हे। और मी, विन्दु और विसर्गकी 
उमयात्मकता सभी जगह बने रहनेके कारण जागरणादि 
अवस्थाओंमें भी प्रत्येकके जड और अजड दो भाग होते 
हैं । सुपुस्तिके अजडात्मक भागमें अभेदसंसारका पूर्ण 


+ तामादिशक्ति शिरसा नमामि % 
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विकास हो जानेके अनन्तर उसीके जडात्मक भागसे भेद- 
संसारका प्रारम्भ होता है, जहॉपर मायामात्र. कश्चुकका 
उन्मेष रहता है । तान्त्रिक ( अथवा झाङ्कर-वेदान्तिगण ) 
के अनुसार) अन्तःकरणका इसियोंके साथ लीन हो जाना 
ही सुषुसि या प्रलय है । इसमें जागरणके सभी अन्तःकरण- 
वृत््युपजीबी व्यापारोंका विराम या उपसंहार हो जाता है; 
मायात्मक आवरणके अतिरिक्त सभी व्यापार स्तिमित या 
अनुद्धत रहते हैं । इसी तमोरूप परमप्रकाशाच्छन्न 
अप्रकाशितप्राय मायासे आवृत होकर नित्य प्रकाशमान 
परमप्रकाशरूप आत्मा भी अचेतनकी तरह जड हो जाता 
है--इसी कारण इस अवस्थाको विश्रमात्मा सुघुसि कहते हैं । 
यही वैयक्तिकरूपसे (प्रत्येक पिण्डाण्डका भिन्न-भिन्न 
रूपसे ) प्रलय भीं कहा जाता है । इसीका समष्टिरप 
(ब्रह्माण्डमात्रका ) प्रसिद्ध प्रलय भी है, जिसे ब्रह्माण्डकी 
धुषुसि कह सकते हैं । इस त्रह्माण्ड-सुषुक्ति अथवा 
प्रलयभें यह दृश्यंमान जगत्‌ अपने विलेय और स्थूलरूपसे 
मायाके भीतर निलीन हो जाता है और समस्त चेतनाचेतन 
स्थावर-जङ्गमरूप प्रपञ्चको अपनेमें निलीन करके विमशरूप 
शक्ति भी अपने आश्रय परमप्रकाश रिवरूपके साथ एकरस 
और अभिन्न होकर विश्राम करती है। यही निष्कलङ्क शिवका 
या महाशक्ति त्रिपुरेश्वरौका अपने शुद्ध खरूपमें अवस्थान 
कहा जा सकता है-- 

'इस्थमास्मन्युपणुझ सकलं सेदजालकम्‌ । 

निष्कळङ्कः दिवः साक्षाचिद्विश्रान्तिमये लये ॥' 

“स्वेच्छयैच जगत्सवं निगिरव्युद्धिरव्यपि ।' 

यस्यासन्त्विंश्वमेतहिसाति 

बाह्याभास भासमानं विसृष्टौ । 
क्षोमै क्षाणेञ्नुत्तरायां स्थितो तां 
वन्दे देवीं स्वास्मसंवित्तिमेकास्‌ ॥' 


( परात्रिशिका ) 


बटबीजान्तगंतवय्युक्षी यसूदमरूपतुल्यशब्दसष्टिसूक्म- 
रूपशालिनी ब्रिपुरसुन्द्रा एव ताइरासूइमख्पवस्व- 
पर््तिनिसित्तकपरापदवाच्या। सैव माति, तरति काशयताति 
च्युस्पत््या मातृकेस्युच्यते । ( वरिवस्यारदस्यटीका ) 

इस द्शामें जीवको अपने वास्तविक खरूप- 
में पहुँचनेपर भी विमशके मायात्मक अंशके सामान्यरूपसे 
बने रहनेके कारण मोक्षठाम और संसारमें पुनः नहीं 


# झाक्ताद्वैतवाद # 


लौटनेकी आशङ्का नहीं करनी चाहिये। इसीसे पुनः 
विमश-निलीन प्राणि-कर्मोंके उपभोगकालके लौट जानेपर 
“सिसक्षा? उत्पन्न होती है--इसीको तान्त्रिकलोग प्रलयकालमें 
स्वात्मक तथा स्वाभिन्न विमशंकी ओर शिवरूप प्रकाशका 
उन्सुख्ीभाव कहते हैं और शाङ्कर-वेदान्तिगण 'ईक्षणः 
कहते हैं “तदैक्षत बहु स्याम्‌ ।' 

आसोपभोगकाळानां कमंणां भुक्तिदायिनी । 

सिस॒क्षा हि पराशक्तेः शाब्दार्थविषयोच्यते॥ 


सर्वप्रथम सष्टिक्रममें जीवका उद्गम होता है; जो 
अपने परिच्छिन्न रूपको छोड़कर सुघुतिमें व्यापक तथा 
आपने वास्तविक शिवरूपको पहुँच गया था । इस उन्सुखी- 
भावके फलस्वरूप पराझाक्ति-विमर्शका प्रथम परिणाम मन 
निकल आता है, इसी स्ात्मकविमशे-परिणाम मनमै पुनः 
प्रकाशरूप व्यापक आत्मा प्रतिबिम्बित ददो जाता है दर्पणस्थ 
प्रतित्रिम्बित नेत्रमें मुखकी भाति । तन्त्रक्यास्रमे परिणामवाद 
या वियतंवाद सभी समर्थित हैं, जिसका विवेचन आगे 
किया जायगा। मन ही विमशका प्रथम तथा प्रधान विलास 
है और इसीसे जगतूके अन्य सभी पदार्थांका विलास 
ग्रतिमासित होता है, क्योंकि विचारपूर्वक देखनेपर मनके 
रहने या नहीं रहनेपर ही समस्त संसारकी सत्ताका अवभास 
या अनवभास अवलम्बित है । अतः मनोरूप और उसीके 
जडाजडात्मक अंश बुद्धिरूपका ही परिणाम अन्य 
सभी कार्य हैं। 


तान्त्रिक प्रक्रियाके अनुसार मन ज्ञानेन्द्रियोंका आन्तर. 


सम्पिण्डित रूप है । ज्ञानसाधनरूप अजडत्बकी भूमिकाका 
अवलम्बन करनेपर विमशंका नाम “मन? पड़ता है। 
जडत्यकी भूमिका ग्रहण करनेसे विमश “अहङ्कार? कद्दा जाता 
है-( देदेष्हमिति योऽयं विमशः ) जडभूत देइका आश्रित 
होनेसे उसका घमं दो जानेके कारण जडताकी भूमिकाका 
ग्रहण करना बतलाया गया है । जडता और अजडत्य 
दोनोंकी भूमिकामें पहुँचनेसे विमशका नाम “बुद्धि! हो जाता 
है---यहाँ विमश स्थौल्यसे क्रियारूप होनेके कारण जड हो 
जाता है और स्पन्दशाली होनेसे अजड भी कदा जाता 
है। बुद्धि क्मेन्द्रियोंका आन्तर सम्पिण्डित रूप है और 
अहङ्कार शब्दादि ज्ञेयपञ्चकका आन्तर सम्पिण्डित रूप हे । 
सम्तमें मन और बुद्धिके ही द्वारा अहङ्कारमय (वासनात्मक) 
विषयोका अनुभव होता है; क्योंकि स्थूल श्रोत्रादि 
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ज्ञानेन्द्रिय और यागादि कमेन्द्रियका उद्गम जागरणमें 
रहता है। दूसरी बात, खम्ममें भेदसंसारके आन्तरिक उद्गम 
काळमें या माध्यमिक दझामें चिदन्तगंमित मन ही प्रमाता 


. का स्थान लेता है और जागरणमें देह ही आत्मगर्मित 


सांसारिक समस्त व्यवहारोंका प्रमाता बन जाता हे । इससे 
यह स्पष्ट हो जाता है कि परमार्थतः आत्मारूप प्रमाताका 
स्थान प्रारम्भपदमे (सुषुस्तिमें) संब्रतात्मा माया, किञ्जिदुन्मेष- 
पद्म (स्म्मे) संबृतात्म मन और विकासपदमें (जागरणमें) 
अन्तःसम्पुटितचैतन्य देह कर लेता हे । उपाघिमेद तथा 
उसके कारण जीवभेदकी शङ्का नहीं करनी चाहिये; क्योंकि 
वस्तुतः सभी उपाधि विमशं ही है, केवल उसका क्रमशः 
स्थूलमाव होता जाता द--जैसा कि विवरणग्रमेयसंग्रहमें 
बतलाया है-- 


सुघुप्तावज्ञानमात्रावच्छित्नस्य जीवस्य खमदशाया- 
सीषस्स्प्टव्यवहारायान्तःकरणस्ुपाधिरिष्यते तथा जागरणे 
विस्पष्टव्यवहाराय स्थूलशरीरसुपाधिः । न चैव- 
सुपाधिमेदाजीवभेदप्रसङ्गः पूवं पूर्वोपाध्यवच्छिननस्यैवात्तरो- 
न्तरोपाध्यन्तरेणावच्छेदात. । 


जागरणमें मन आदिका ही ब्राह्म रूप बिखरता हुआ 
समस्त संसारके रूपमें परिणत हो जाता है, इस कारण 
प्रमाता; प्रमाण और प्रमेय ये समी एकहीके परिणाम हैं 
और कल्पित मेदसे परिच्छिन्न प्रतिमासित होते हुए, संसारके 
कल्पक हो जाते हें | यही प्रायः शाङ्कर-वेदान्तीने भी 
मान रक्खा है-- 


तस्याभिष्यक्तस्य चेतन्यस्येकत्वेपि अभिष्यञ्जः 
कान्तः्करणभाराभेदात्‌ त्रिधा व्यपदेशो सवति । कचु- 
सागावच्छिन्नश्चिदंशः प्रमाता, क्रियाभागावच्छिन्नश्विदंशः 
प्रमाणं विपयगतयोग्यस्वभागावच्छिन्नश्चिदंशञः प्रमितिरिति 
घ्रसातृप्रमाणप्रसितीनामसाङ्कय्यम्‌ । 


मनोमूलक भेदसंसारकी प्रारम्भिक अवस्थामें मायामात्र 
एक कञ्चुकका उदय रहता है। खप्नम उसका कुछ अथात्‌ 
आन्तरिक उन्मेष हो जानेपर मन आदि पञ्चाङ्गरूपका 
उन्मेष हो जाता है, जिससे आत्मा पूर्ण संबत हो जाता दै । 
यहाँपर मायाके अतिरिक्त अन्य पाँच कञ्चुकोंका भी प्रादुभोव 
हो जाता है, जिनका नाम कला आदि है और जो व्यापक 
पञ्जमहाभूतके सङ्कुचित रूप हं । ये ही जीवमावके कल्पक 
सङ्कुचित पिण्डाण्डके प्रधान कारण हैं । इसीकों वास्तविक 
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अहंरूप या 'अइन्ता? का खघमंबिमशेमय--मनोरूप 
देहादिसे आत्माका या प्रकाशका विमशंसे कबलन या 
व्यापन समझना चाहिये, जो कि संसारपतित जीवके सारे 
अनर्थोका कारण है। जीव वस्तुतः शिवरूप ही है और 
पिण्डाण्ड और ब्रह्माण्डमें वास्तविक कोई विपुलाल्पभाव या 
बाह्याभ्यन्तरभाव नहीं है। जीवका-(ईश्वराधिष्ठित) ब्रह्माण्ड- 
को अपने अधिष्ठित पिण्डाण्डसे अन्य तथा बाह्य माननेके 
कारण अपनेको ब्रह्माण्डका अधिष्ठाता नहीं समझनेसे 
जीवभाव है। जिस प्रकार मनोबुद्धिरूप विमशंके गर्मसे 
अन्तःप्रपञ्चके ( खम्तमें ) बिलासके अनन्तर बाह्य प्रपञ्चका 
( जाग्नतूमे ) अवभास होता है उसी प्रकार ब्रह्माण्डका भी 
वस्तुतः मनोबुद्धिरूप विमशेसे ही समुदय होता है । परन्तु 
पिण्डाण्डका अधिष्ठाता जीव ( विमशात्मक ) मायाके 
“दग्विमशरूप? विपरीत शक्तिसे मोहित होकर ब्रह्माण्डको 
अपनेसे बाहर और खतन्त्र समझकर अनीश और दुखी 
बना रहता है । इस प्रकार वस्तुतः शिवरूप जीव भी विमश- 
कार्य देहादिसे कवलित प्रकाशरूप होकर अपनेको अल्पज्ञ 
मानता हुआ और मेदसंसारमें रंगता हुआ संसारके समी 
दुश्खोंसे पीडित हुआ करता है। यही जीवका बन्ध है, 
इसके कारण माया आदि छः कञ्चुक हैं । उनमेंसे माया तो 
प्रसिद्ध ही है । अवशिष्ट पाँच कञ्चुकोंका, जो जीवको अपूण 
शक्तिवाला बना देते हैं, ब्योरा निम्नलिखित प्रकारसे दिया 
जा सकता है-- _ 


(१) कळा नाम कञ्चुक वाचुसङ्कोचसङ्कस्परूप अल्पकतृंत्वशक्ति 


(२) अविद्या ,, ५, अमि + ११ अप्पशत्व-शक्ति 
(३)राग + » भू १ अपूर्ण त्व-शक्ति 
(४)कार ५, 9 अम्बु ५ ५ अनित्यत्व-शाक्ति 
(५) नियति ,, » आकाश ; १» अणुत्व-शक्ति 


इस प्रकार ये कञ्चुक जीवको हीनशाक्ति बनाकर 
उसके बन्धके कारण हो जाते हैं । पुनः अभेदसंसारमें 
अपने वास्तविक खरूपकी ओर लौटता हुआ जीव विमश- 
मय प्रपञ्च-पीड़ाओंसे छुटकारा पाकर अन्तमें विश्राम पाता 
है। अमेदसंसार जागरणावस्थाके जड-भागमें मेदसंसारके 
समुच्छ्यके अनन्तर उसीके अजडात्मक भागसे प्रारम्भ 
होता हुआ सुषुसिके अजडभागमें जाकर पूर्णताका लाम 
करता है । चमत्कारमय भेदौका उत्पत्तिके विलोमक्रमसे 
बिलय और अन्तमें पूर्ण विश्राम इस संसारका स्वरूप है। 


इसीमें जीव अपने इदमनिदमात्मक रूपको छोड़कर अपने 
सच्चे खरूप अहमात्मक अर्थात्‌ शिवभावको प्रास करता है। 
प्रकाशका सच्चा स्वरूप यहाँ आकर खुलता और खिलता है, 
जो कि मेद-दश्चामें किरणोँसे सूर्यकी भाँति आच्छादित रहता 
हे। बिमश अपने समस्त कार्योको अर्थात्‌ प्रपञ्चमात्रको अपने- 
में विलीन करके घनीभूत होकर प्रकाशसे अभिन्न हो जाता 
है और विमर्शाके शुद्ध अइन्ता-स्वरूपका उदय हो जाता 
है। इस अमेदसंसारमें वेद्य कार्यं आदि प्रपञ्चोके क्रमिक 
विल्यके अनुसार चार दशाएँ मानी गयी हैं-शद्धविद्या; 
ईश्वर, सदाशिव और शक्ति। इस विशान्तिंमय श॒द्धस्वरूपको 
जीव प्रतिदिन पहुँचता है परन्तु अज्ञातरूपसे, इसी कारण ' 
पुनः मेदकी लीलामें गिर जाता है । शाङ्करवेदान्तियोंके 
मतमै भी जीव सत्सम्पत्ति-“सता सौम्य तदा सम्पन्नो 
भवतिः--पाकर भी अज्ञानके बने रहनेके कारण पुनः 
‹अन्तःकरणादिसम्बद्ध? होकर संसारका अनुसरण करता 
है। इसी तरह यह मी सिद्ध हो गया कि एक ही चेतन 
मेदसंसारमें आकर प्रबृत्तिपरायण जीव हो जाता है और 
अमेदसंसारमें विश्रमात्मा शिव । जीव और शिवमें 
वास्तविक मेद नहीं है, केवळ उपाधियोंके मेदसे संसार- 
दश्ञामें वे भिन्न-भिन्न प्रतीत होते हैं । 


उसी प्रकार प्रकाश और विमशमें भी वास्तविक भेद 
नहीं । प्रकाशरूप ज्ञानका ( तन्त्र-प्रक्रियाके अनुसार ) 
बाह्य काठिन्यरूप क्रियारूप विमश है । ज्ञान ही काठिन्य- 
गुणको पाकर अर्थात्‌ विमशंकी मायात्मिका शक्तिसे भेद- 
संसारमै स्थूलभावको प्रास होता हुआ क्रियारूपसे और 
अपनेसे भिन्न विमरशाकार भासित होता है । इसी प्रकार 
विमर्शका आन्तर और विरलिम रूप शिवात्मा प्रकाश है । 
प्रकाशरूप शिव ही शक्ति; सदाशिव आदि परिपाटीके 
अनुसार प्रपञ्चरूपमें स्त्यान हो जाता है। अपने खामाविक 
धवेदितृस्वमाव” के दब जानेसे वेद्यताका उत्कर्ष हो जाना ही 
स्त्यानीमवन है । परन्तु स्त्यान हो जानेपर भी उसका 
स्वाभाविक रूप बना रहता है। महार्थमज्षरीमे कहा है-- 
स्त्यानस्य क्रियावशादिक्षुरसस्येव शिवम्रकाशस्य । 
युडपिण्डा हच पञ्चापि भूतानि सधुरतां न युञ्जन्ति ॥ 
प्रकाशविमर्शपर्याय शिव और शक्तिके अभेदहीके 


कारण देवीका नाम 'ळलितासहस्तनाम' में 'शिवमूर्ति' 
भी बतलाया गया है | उसकी टीकामें यह भी लिखा है 
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' एको रुबः सबंभूतेषु गूढो 
सायारद्रः सकळी निष्कछश्च । 
सा एव देवी न च तदूविभिन्ना 
एतज्जात्वाखरतस्व॑ घ्रजन्ति ॥ 
देवीभागवतमें भी कहा है-- 


ब्रह्मच सातिदुष्मापा विद्याऽविद्यास्वरूपिणी । 


इन प्रमाणोंका उद्देश्य प्रकाश और विममे अभेद 
ही बतलाना है, न कि शाङ्करवेदान्तियोकी तरह यिमर्शको 
अध्यस्त या आरोपित | विमश नित्य, अनपायी और 
स्वमावभूत है । विमशं परमप्रकाशकी मित्तिपर अवलम्बित 
वाभूप महाशक्ति है और अपने माया और बिद्या- इन 
दोनों अंशोसे जीवके बन्ध और मोक्षका कारण है-- 

वायुद्भूता पराशक्तियाँ चिद्रपा परामिधा। 

चन्दे तामनिशं भक्त्या श्रीकण्ठाळदारीरिणीम्‌ ॥ 

विमशे ही, 'इदन्ता' या इदम्मावकी प्रधानता 
( उल्वणता ) के साथ भासित होनेपर, जब यह घडा है, 
यह कपड़ा है इत्यादि भेदपूर्ण व्यवहार चारों तरफ 
इष्टिगोचर होते हैं तब माया कहा जाता है--'विमर्श 
एव इदन्तौल्वण्येन भासमानो माया इत्युच्यते’ ( मा०च० 
वि० रीका )। यही चमत्कारपर्याय 'इद्मंश' के समुच्छूयसे 
प्राणियोंको संसारदशयामे बद्ध करता है-- 

सर्वत्र वस्तुनि इदमाकारप्रतीतौ देहमात्रे चात्माकार- 
प्रतीतौ सैचोच्छितेदुस्ताप्रतीतिः खलु बन्धः । 

पुनः विमश ही 'अहन्ता' या अहंभावकी प्रधानता 
( उस्वणता ) के साथ वियोतित होनेपर विद्या कहा 
जाता है-- 

स पुवाइन्तौषवण्येन विद्योतमानो विथेति गीयते । 

( मा०्च० वि० टीका) 


इसी अहमंशके जागरूक और उन्नमित'हो जानेपर 
विमर्शात्मक विद्या प्राणियोंको सुक्त करा देती है-- 

इद्स््तीस्यन्यथाभावेन सर्वन्राहन्ताअतीव्योख्वण्य- 
मेव च सोक्षः । 

बिमशैका यह स्वरूपद्वय प्रायः समी आगमो तथा 


पुराणोमें वर्णित है-- 
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तस्य शक्तिः परा विष्णोजंगत्कायपरिक्षमा । 

« सावाऽभावस्वरूपा सा विद्याऽविद्येति गीयते ॥ 
भ्रान्तिविद्या परज्योतिः शिवरूपमिदं त्रयम्‌। 
अर्थेषु सिन्नरूपेछु विज्ञानं आन्तिरुच्यते ॥ 
आत्माकारेण संवित्तिबु चैवेति गीयते। 
विकल्परहितं तर्वं परमित्यभिधीयते 0 

( लिङ्गपुराण ) 
'अथ सुच्छेः स्वरूप ते प्रवक्ष्यामि’ इत्यारभ्य 
तस्मादास्मस्वरूपैव परासुक्तिरविद्यया । 
अतिबद्धा विछुड्स्य विद्यया बयज्यतेऽनघा॥ 

( सौर्‌संदिता ) 

भक्तं शिवमेव करोति . स्वीयेनेचावियापाशनिरासेन । 
सद्दामायाचिकारौघशान्तिः पुसः पुनयंया । 
सा कछा शान्तिरित्युक्ता साधिकारास्पद पदम्‌ ॥ 
( रौवागम ) 


बन्ध और मोक्षके कारण माया और विद्याको ही 
देवीका अपर और “पर” रूप भी कहा जाता है-- 
धपरापरदशा हि सा।? आत्मासे न्यारा और भिन्न होकर 
भासित होना ही अपरता दै, अहन्तारूपसे आच्छादन दी 
परता-- 


तत्रापरस्वं भावानामनार्मत्वेन भासनात्‌ परत्वम- 
इन्तया आच्छाद्नात्‌। 


परता ही पूर्णता है और अन्यनिरपेक्ष “अहे? रूप हे 
और अपरता ही अपूर्णता है, अन्यसापेक्ष “इद्म्‌? रूप है-- 
परस्वस्पूर्णस्वमनन्यापेक्षया 


अइमिति, अपरस्वस- 
पूर्णेस्वसन्यापेक्षया 'इद्‌म? इति । 


प्रकाशका केवळ अपनेमें ही विश्राम रहनेपर जो 
अनन्योन्मुख विमदी है यही 'अहंरूप? कहलाता है और 
अन्योन्सुख होकर संसार-दशामें जो विल्सन हे यह 
“इद्म्‌? रूप है-- 

प्रकादास्य यदास्ममान्रविश्रमणेऽनन्योन्सुखः स्वात्म- 
्रकारानाछक्षणो विमशंः सोऽहमिस्युच्यते, यस्त्वन्योन्सुखः 
स इदमिति । 


इस प्रकार यह सिद्ध हो गया कि विमश ही अपने 
अंशासे. जीबको बद्ध और मुक्त कराता है । इसीलिये 
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ॐ तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 


CS 
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त्रिपुरेषवरी महाशक्तिके अज्ञ-वर्णनमें चार भुजाएँ मानी गयी 
हैं, उनमेंसे जागरण आदि अवस्थारूप तीन हाथोसे वे 
जीवको संसारबद्ध करती हैं और तुयं नामक चोथे हाथसे 
मोक्ष प्रदान करती हैं-- 
इच्छाशाक्तिमयं पाशमङ्कुशं ज्ञानरूपिणम्‌। 
क्रियाशाक्तिमये घाणधनुषी दृधदुज्ज्वलूम्‌ ॥ 

( षोडशिकार्णव ) 
आशा नास नुणां काचिदाश्रयंमयश्ङ्कला । 
यया बद्धाः प्रधावन्ति झुक्तास्तिष्ठन्ति पङ्गुवत्‌ ॥ 
पाशाङ्कुशौ तदीयौ तु रागद्वेषात्मकौ स्ती । 
दाब्दस्पर्शधादयो वाणा मनस्तस्या अथूडनुः ॥ 


अमेदसंसारमें वर्णनीय शद्ध विद्यादि चार प्रमाताऔँके 
्रमसे ही मोक्षलाभ होता है, परन्तु केवळ अन्तर यही रहता है 
कि यहाँ जीवका हृदय सदगुरुके उपदेश तथा पा-कटाक्षसे 
क्षीणकल्मध और घड तथा प्रशान्त रहता है और क्रमशः 
समृद्ध ज्ञानके उन्मेषके साय ही अमेद-पदोंका उदय होता 
जाता है । शाङ्कर-वेदान्ती विद्यासे अविद्या अथवा मायाका 
च्यंस ( नाश ) मानते हैं । उनके मतमें विद्या और मायामें 
नाइ्यनाशकभाव सम्बन्ध है; परन्तु तान्त्रिक प्रक्रियाके 
अनुसार माया और विद्या एक ही यिमके शुद्ध और 
अञ्चद्धरूप अंश हैं; उनमेंसे अद्यद्ध अंशके दूसरे शुद्ध 
अंशके द्वारा सबंदाके लिये सम्पुटित: हो जानेपर मोक्ष 
मिल जाता है | शाङ्कर-वेदान्तियाँके मतमै मायाका नाश 
विद्यासे होता है और वह भी तत्त्वशानरूप खयं क्षणान्तर- 
में नष्ट हो जाता है, परन्दु तान्त्रिकोंका विमर्श झुद्धरूपसे 
नित्यप्रकाशसे अभिन्न होकर वर्तमान रहता है-- 


तढलीनसस्त्यविरहः शिवयोः 


स्वनावः 
( मातुकाचक्रविवेक ) 
समसतशक्तिखचितं ब्रह्म सर्वेश्वरं सदा । 
ययेव शक्त्या स्फुरति प्राप्तां तामेव पश्यति ॥ 
अनन्यां तस्य तां विद्धि स्पन्दशक्ति मनोमयीम्‌। 
स्पन्दशक्तिस्तद्च्छेयं इद्याभासं तनोलि सा ॥ 
तस्माब्धिच्छक्तिकोशस्थाः सर्वाः सर्गपश्म्पराः। 
सर्वाः सत्याः परं तरवं सर्वात्मा कथमन्यथा ॥ 
विज्ञुद्धा परा चिन्मयी स्वप्रकाशा- 
'इस्रतानन्दुरूपा जगद्ब्यापिका 'च। 


तवेहरिवधाया निराकारसूर्तिः 
किमस्माभिरन्तहंदि भावनीया ॥ 
( योगवासिष्ठ ) 


ज्ञानके अर्जित हो जानेपर विमशके विद्यात्मक अंशसे 
क्रमशः चिदुन्मेष होने लग जाता है; जो अज्ञातरूपसे | 
अमेद-संसारमे आ जानेपर जीवको प्रतिदिन प्रास है 
परन्तु मोक्षका साधक नहीं । 


चिदुन्मेष-क्रमके अनुसार सर्वप्रथम ( १ ) झुद्ध-विदया- 
पदका उदय होता है। यहाँपर वेद्य-वर्ग शानेन्द्रिय- 
के साथ एकात्म हो जाते हैं | यहाँ वेद्यविलासका अन्तघान 
मोक्षमार्गरूढ जीवको प्राप्त होता है । प्रमाणरूपसे प्रपञ्चके 
बने रहनेसे इदन्ता-भानका “औल्वण्य” अथवा प्राधान्य 
सर्वथा प्रशान्त नहीं होता । इसके अनन्तर ( २ ) “ईश्वर! 
नामक पदका उदय होता है, यहॉपर अन्तर्लीनप्रमेय 
प्रमाणो या कर्मन्द्रियौंका विराडू देह-रूप प्रमातामें विलय 
होता है । यहाँ पहुँचकर चेतन सर्वकत्ताके पदका लाम 
करता है और उसका सम्बन्ध केवल परिच्छिन्न पिण्डाण्ड- 
हीसे नहीं रह जाता किन्तु ब्यापक या विराट देहके साथ 
हो जाता है । इसके बाद ( ३ ) 'सदाशिवरूप प्रमाता' के 
पदका लाभ होता है। यहापर स्वात्मीकृतरेयवेच्य शाने- 
निद्रियोंका आत्मारूप प्रमाताके साथ अभेद प्राप्त हो जाता 
है और सर्वशताका लाभ आत्माको हो जाता है । यहाँ 
परिच्छिन्न ज्ञानवाला जीव ही सदाशिवरूप सर्वज्ञ हो जाता 
है । सबके बाद (४) शक्तिरूप प्रमाताके पदका उदय 
होता है--जहाँ विराट्‌ देह और सर्वज्ञ आत्मा दोनों 
प्रमाताऔँका सामरस्य सिद्ध हो जाता है-- 


तथा चापरिच्छिन्चचिदचित्सासरस्थरूपाकाश- 
विश्वान्तिसयदेहात्मसामरस्यलक्षणखरूपत्वै शक्तिप्रसातुः 
स्वरूपसिद्धिदेतुविशेषः । 

इश्वर और सदाशिव दोनों पदोमे 'अहम! और 
“इदम्‌? का सामानाधिकरण्य लब्ध हो जाता है अर्थात्‌ 
(अहमिदम! इस रूपसे विमशंकी ख्याति होती है मेद 
यह है कि ईश्वर-दशार्म "इदम? प्रधान रहता है और 
उसीमै 'अहम!? का भान होता दै परन्तु सदाशिव-दशामें 
“अहम? प्रधान हो जाता है और उसीमें (इदम्‌? का भान 
होता दै । शक्ति-दश्ञामे शुद्ध 'अहन्ता” का उदय हो जाता 


# भोली भवानी | # 
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है। यहॉपर इदमात्मक विमश सर्वात्मना 'अहम? में विलीन 
हो जाता है और खरूपानुभूतिमात्रके लिये उपयुक्त 
शुद्ध और सामान्य विमर्शसे अभिन्न शुद्ध प्रकाशरूप 
परमशिवका उदय हो जाता है । इसीको शैवागमवादी 
"महामैरव? भी कहते हैं, परन्तु शक्तिप्राधान्यवादी शाक्तणण 
“निपुरेश्वरी”रूप महाशक्ति कहते हैं । बेसी दशा; 
जहॉपर खरूपानुभूतिमात्रोपयुक्त विमर्श भी शद्ध संवितूमे 
विलीन हो जाय, कल्पनातीत दै परन्तु मान लेने- 
पर भी शद्ध “अहन्ता? के आविभावसे ही संसारके 
उन्मेष और निमेषकी व्यवस्था स्थापित की जा सकती है । 
` उस तत्त्वातीत दशामें भी शद्ध अहन्तारूप विमशको अवश्य 
वतमान मानना पड़ेगा परन्तु ऐसा अनन्य तथा अभिन्न 
कि उसकी अनन्यता भी तिरोहित या अनुदूभूत बनी 
रहती है । तन्त्रशान्नमे मातृकाचक्रविवेक नामक ग्रन्थमें; 
'प्रायः जिसके आधारपर यह लेख तैयार किया गया है; स्पष्ट 
शब्दोंमें कहा है--(अविरहः शिवयोः खमावः |” शिव और 
शिवा अर्थात्‌ प्रकाश और विमशेका “नित्य-अविनामाव' 
सम्बन्ध है । दूसरी बात, जब विमर्श खभाव है तो खभाव- 
का कमी नाश नहीं होता; केवळ इतना ही है कि खमाव- 
' का अपने आश्रयके साथ पारमार्थिक अभेद रहता है और 
भेद उपाधिकल्पित भासित होता है । इस प्रकार विमश- 
बादी मी तान्त्रिक अद्वेतवादी ही कहे जा सकते हैं। 
विशिष्टदैतबादी खगत-भेदको मानकर अद्दैत स्थापित 
करते हैं, परन्तु यहाँ आन्तरिक और पारमार्थिक अभेद 


और बाह्य और कल्पित मेद मानकर अद्वेत स्थापित 
किया जाता है । यह विलक्षण अद्वेतवाद. है, जहाँ प्रकाश- 
रूप ब्रह्मके अलावे नित्य विमश मी है परन्तु ब्रह्यका खमाव 
ही है, अतएव अभिन्न और अद्वेतका विरोधी नहीं । इसी. 
अद्वैतका नाम शाक्ताद्वैतवाद है । शाक्ताढ्वेतवादमें भी 
परिणामवाद) विवर्तवाद तथा प्रतित्रिम्बरवाद समीके 
समर्थक वचन मिलते हैं, जिनके निदशनमात्र देकर यह 
लेख समास किया जाता है। 
प्रतिबिम्त्रवाद-- 
यथा विम्बमेकं रवेरम्वरस्थं 
प्रतिष्छायया यावदेवोदकेयु । 
ससुद्धासते$नेकरूपं तथावत्‌ 
त्वमेकापि लोकत्रये तढदेव ॥ १ ॥ 
परिणामबाद-- 
यथा आसयित्वा सदं चक्रमध्ये 
कुलालो विधत्ते शराब. घटञ्च । 
अहासोहयन्त्रेु सूतान्यशेषान्‌ 
सुरात्माजुषांस्वं सुजस्यादिसर्गे ॥ २ ॥ 
विवत्तेवाद-- ह 
यथा रङ्गरउज्वकरडिमष्वकस्मा- 
न्नुणां रूप्यदर्वीकराग्युत्रमः स्यात्‌ । 
लगसव्यत्न तत्तन्मये तद्देव 
स्वसेकैव तंत्तन्षिवत्तो समखस्‌॥ ३॥ 
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भोली भवानी ! 


बिभवेच्छुकन-मौन भरती बिमव भूरि, 
मिष्छुक भयौ है भरतार सो भुलानी तू | 
भक्तकी अभक्तकी सुभाजन-अभाजनक्ी, - 
मित्रता मुलाइ मीति मंजति मुडायी । तू ॥ 
भव-भारजाँ है भव-भावदोँ भने “कुमार', 
मव-मारिका है भव-भच्छिका अयानी ! तू । 
भोरी सातिनी हवै भोरेनाथ मंग-भच्छकर्की, 
आवैती भई है भब्य भार्वती भवानी ! तू ॥ - कुमार 


अ वता 
(१) बैमबकी इच्छा रखनेवाले। (२) सुपात्र-अपात्रकी । (३) भार्या । (४) » उत्पन्न करनेवाली । 
(५) बोझा उठानेवाली। पालन करनेवाली । (६) भक्षण करनेवाली, संहार करनेवाली | (७) प्यारी । 


(८) मव्य प्रमावाली । 


संस्कृत-साहित्यमें शक्ति 
(छेखक---साहित्याचायं पं० औमथुरानाथजी शास्त्री, कविरल ) 
[१] 


करिब] स्कृत-साहित्य विश्व-साहित्य है । 
6 परस्पर भेद-भावकों खान न 
देकर जिसने प्राणिमात्रके हितके 
७ लिये पैर आगे बढ़ाया हो ऐसा 
) हि विश्वघार्मिक साहित्य यदि कोई 
2 6) हो सकता है तो, यही है। प्रथ्वी- 
५98/ ७ भरकी मनुष्य-जातियोंके प्रति 
( डार अपने-अपने अधिकारानुसार 
चरित्र-शिक्षा देनेके लिये प्रकाइय घोषणा करनेवाला यही 
है---/स्वं स्व चरित्रं शिक्षेरन्‌ एथिव्यां सरवमानवाः |? 
इसका क्षेत्र इतना विस्तृत दै तब हितशिक्षाके मार्ग भी 
इसके अनेक होंगे, यह सरलतासै समझमें आ सकता है । 


भारतका साहित्य ही क्या, यहाँका सवख धर्मके ही 
साथ संल्म़ है । घर्मसै हटनेपर किसीका भी हित नहीं हो 
सकता, यह यहाँका मौलिक सिद्धान्त है । धार्मिक 
सिद्धान्तोमें सबसे पहले श्रीगणेश होता है ईश्वर और उसकी 
उपासनासै | जबतक जीव अपने उद्भव और खरूपको 
भूला रहता है तबतक उसे ठिकाना नहीं। ईश्वरके अभिमुख 
होनेपर ही वह चौरासीके चक्करसे बरी हो सकता है। 
अधिकारियोंकी भिन्न-भिन्न रुचि और अधिकारोंके अनुसार 
ईश्वरके रूप और उनकी उपासनाके मार्ग अनेक प्रकारके 
माने गये हैं; किन्तु जगत्लश ईश्वर एक है, यह सबका 
निश्चित सिद्धान्त है 

यह ईश्वर, वह भगवान्‌ स्वशक्तिमान हैं । घड़गुणेश्व्य- 
का ही नाम भग है। गीतामें खान-खानपर भगवानको 
अनन्तशक्ति बतलाया गया है । वह अनन्तशक्तिके केन्द्र 
हैं, यही उनकी महत्ता है । ऐश्वर्य, महिमा और शक्तिहीके 
कारण वह “सर्वेश्वर कहलाते हैं । यदि यह ऐश्वर्य-महिमा 
और शक्ति मगवानूर्मे नहीं पायी जाती तो वह ईश्वर और 
भगवान्‌ नहीं कहछा सकते । अतएव परिणामतः शक्ति 
और शक्तिमानकों अभिन्न माना गया है। यदि अझिमें 


होना भौ अज्ञेय होगा | अतएव स्पष्ट सिद्ध है कि अभिमें 


जो दाहिका शक्ति है वही अभि है। जब हमारा तात्त्विक 
सिद्धान्त 'अद्वेत? फिलासफीपर ही विशाम करता है तब 
शक्ति और शक्तिमानको एथक्‌-प्रथक्‌ मानना तो किसी हालत- 
में भी नहीं टिक सकता । इसीलिये भगवान्‌ शक्ति हैं, और 
वह शक्ति भगवद्रप है । व्यवहार-मार्गमें--अधिकारियोंके 
समझानेके लिये शक्ति और शक्तिमानका भेद ( मतुपः 
प्रत्ययादिसे ) चाहे दीखता हो परन्तु वास्तयमें दोनोंका 
अमेद है, इसमें सन्देह नहीं | शक्त्युद्धव-प्रकरणमें भी 
अधिकारियाँको समझानेके सौकर्यके लिये ही दोनोंका भेद- 
सा दिखलाया गया है, तात्त्विक नहीं | इसीलिये इस 
अभि“सन्धिँ' को समझकर अमेदविषयमें शात्राथी वीर 
*विग्रह' न करेंगे, यह आशा है । 


अक्तोद्धारके समय भगवान्‌ यावदपेक्षित शक्तिको लेकर 
अवतार लिया करते हैं। जबतक शक्तिको प्रेरणा नहीं 
होती तबतक ऐश्वयके कार्य नहीं हो सकते । इसीलिये 
भक्तोके कष्टनिवारणके समय भगवान्‌ शक्तिसे काम लेते 
हैं। यदपि भगवानूर्मे वह शक्ति अमिन्नतया स्थित है किन्तु 
समयविशेषपर वह शक्ति विशिष्टरूपसे उद्धृत होकर ऐसे- 
ऐसे कार्य करती है जो दूसरे प्रकारोंसे किसी तरह भी नहीं 
हो सकते । अतएव शक्तिविशिष्ट ही भगवान्‌ सबके पूज्य 
सिद्ध होते हैं । किन्तु यहाँ बहुत-से भक्तोंकी बारीक भावना 
है कि भगवानमें भी तो भक्तोद्धार तथा त्रेलोक्यरक्षा वा 
जगन्नियन्त्रण करनेवाली उस शक्तिकी ही तो सब कुछ 
करामात है | उसीके कारण तो भगवानका 'मगवत््? बना 
हुआ दै । अतएव अन्ततोगत्वा हमारी ध्येय और उपास्य 
यह “शक्ति! ही तो सिद्ध होती है। इसीलिये वह शक्ति ही 
भगवान्‌ है, वही ईश्वर है । इसी शक्तिको माननेवाले भक्त 
या साधक 'झाक्त? कहलाते हैं । 


ऊपर कहा जा चुका है कि “नित्य? और “अब्यय 
भगयवानकी यह शक्ति यद्यपि नित्य और सर्वदा स्थायिनी 


दीति-शक्ति न हो तो फिर उसका अमित्य अर्थात्‌ अभि २ अहो “सन्धिः हो चुकती हे कहां फिर "विम ( बुड). 


नहीं होता । 


# संस्क्तत-सादित्यमें शक्ति ॐ 


३७९ 


है किन्तु समय पड़नेपर ब्रह्मकी यह सर्वतोब्याप्त शक्ति 
एयक उद्धत होकर विशेष-विशेष कार्य किया करती है। 
“दुर्गाससशती में कहा है-- 

देवानां कार्यसिद्यथमाविभंवति सा यदा। 

उत्पन्नेति तदा छोके सा नित्याडप्यमिधीयते ॥ 

पुराणोंसे स्पष्ट सिद्ध होता है कि संकटके समय 'निष्कृष्ट' 
हुईं ( साररूपसे एथक्‌ हुई ) उस शक्तिसे ही अनितरसाध्य 
( जो औरसे नहीं हो सकते) कार्य आजतक हुए है । 
जिस समय मधु-कैटभका उपद्रव आरम्म हुआ उस समय 
सवत्र व्यास हुई उस ब्रह्मकी शक्तिने ही प॒थक्‌ उद्धत 
होकर जगतूकी रक्षा की । इसी प्रकार महिषासुरके द्वारा 
त्रिळोकीको क्लेश पहुँचनेपर ब्रहमके अंशभूत सब देवताओके 
अन्दरसे निकली हुई उस शक्तिने ही एकत्र होकर सबकी 
रक्षा की थी | इसके अतिरिक्त झम्भ-निञ्चम्मके त्रैलोक्य 
विजय कर लेनेपर उद्गत हुई उस इाक्तिने ही देवरक्षाका 
कार्य किया था | 


बस, इसी शक्तिविशेषको महामाया, भगवती, देवी, 
जगदस्पा आदि नामाँसे स्मरण करते हुए भाषुकलोग 
उपासना किया करते हैं । उनका सिद्धान्त है कि वही 
“शक्ति? देवाँसे लेकर साधारण मनुष्य, कीट-पतङ्गादितकको 
इस कार्य-मार्गमें प्रेरण किया करती दे-- 


शिवादीनपि कर्माणि कारयन्ती जनानिव । 
सायावछम्ब्यते सेयमम्या श्रीशिवसुन्द्री ॥ 


टीक ही है। कौन-सा ऐसा धार्मिक सम्प्रदाय है जिसमें 
उस अदृष्ट शक्तिके विना किसी भी कार्यका दोना माना 
गया हो । हमारे यहाँ तो आपामर प्रसिद्ध है कि उसकी 
ग्रेरणाके बिना पत्तातक नहीं हिलता । 

[२] 

कदाचित्‌ यह सन्देह बहुतोंको होगा कि शक्तिविशेषकी 
स्वीकृति और उसका इस तरहका प्रभाव शायद शाक्त- 
सम्प्रदायने ही माना है । कुछ छोगोंकों कहते सुना है कि 
वैष्णव-सम्प्रदायमें शक्तिकी उपासना नहीं है। उनके यहाँ 
जक्तिकी उपासनासे होनेयाले कार्य हयग्रीव और उसिहके 
आराधनसे कर लिये जाते हैं। किन्तु मैं देखता हुँ 
ऊपर कहा हुआ भाव वैष्णव-सम्मदायमे भी पाया जाता 
है) कारण, कल्पनामें विद्वानकि व्याख्याविकल्प चाहे अनेक 


हो सकते हैं किन्तु भाव-बैमव एक है । भगवान्‌ श्रीकृष्णका 
श्रीराधिकाके इद्धितपर चलना क्या इस बातसे बहुत दूर 
रह जायगा ? विदिष्टाद्वेतःवैष्णव-सम्प्रदायके माननीय विद्वान्‌ 
श्रीवेङ्कटाष्यरि “लक्ष्मीसहस! में कहते हैँ 


नित्यं चिइवं वशयति हरिनिम्रहालुगरहाभ्या- 

माद्ये शक्ति विघटयति ते इन्त कारुण्यपूरः । 

(किसीको दण्डसे और किसीको अनुग्रहसे-या भगवान, 
इस ब्रह्माण्डको बशीभूत किये हुए हैं । किन्तु भगवानकी | 
उस निग्रह-शक्तिको हे लक्ष्मीजी ! आपकी दया रोक देती 
है । अर्थात्‌ हरि भळे ही दण्ड देना चाहे, किन्तु यदि आप. 
किसीपर प्रसन्न हो गयीं तो फिर हरिकी वह निग्रह-शक्ति 
उसपर नहीं चलती ।' 


व्वय्येवा$ञ्यतते दया रघुपतेर्देवस्य सस्यं यतो 
चैदेहि! त्वदसन्निधौ भगवत्ता बाळी निरागा हतः। 
निन्ये कापि वघूवंधं तव तु सान्निध्ये त्वदङ्गब्यथाँ 
कुर्वाणोऽप्यभितः पतन्नशरणः काको विवेकोज्झितः॥ 


“भगवानकी दया किसीपर हो, यह बात तो निश्चय 
ही आपके अधीन है । क्योंकि इम देखते हैं; आपकी 
दयाइष्टिके त्रिना श्रीरामने निरपराध भी बालीको मार 
दिया था । अवध्य एक स्त्री ( ताडका ) तकको मारा या । 
किन्तु आप जिस समय मौजूद थीं और रक्षाके लिये आपका 
इशारा हो चुका था, उस समय अत्यन्त अपराधी भी 
( जिसने आपके शरीरतकको व्यया पहुँचायी थी ) वह 
काक ( जयन्त ) छोड़ दिया गया था ।” 

शौरिश्रकास्ति हृदयेषु शरीरभाजां 

तस्यापि देवि हृदयं स्वसनुप्रविष्टा । 
पद्मे ! तवापि हृदये प्रथते दयेयं _ 
स्वासेच जाग्रदखिलातिशयां ्रयासः॥ 

“मवान्‌. विष्णु प्राणिमात्रके हृदयमें रहते हैं (इश्वरः 
सर्वभूतानां दृद्देशेड्जुन तिष्ठति) और उन विष्णुके दयम 
आप बिराजती हैं और आपके छूदयमें दया रहती है, 
अतएव हे लक्ष्मी ! इम तो सबसे अतिशयशालिनी आपकी 
दयाका ही आश्रय लेना चाहते हैं |? वाह! स्पष्ट ही 
तो कह रहे हैं-- 

अजीयंदधनाशनं इढगदाकरं देवि यत्‌ 

पुराणमपि पूरुषं पुनरछट्टन॑ पुष्यति । 


३५० 


ET क 


तदेतदिह पातु नस्तव कटाक्षदिव्यौषधं 
फणान्द्रशयजीविके ! भवविपन्मयादामयात्‌॥ 


(३ लक्ष्मी ! आपकी ङपाकटाक्षरूप दिव्योषधि ऐसे 
पुरुषको भी फिरसे दृ्पुष्ट कर देती है जो 'अजीर्यदघ- 
नाशन? है, जिसे 'अघन? अर्थात्‌ थोड़ा और हलका भी 
भोजन 'अजीयंत्‌? नहीं पचता, जो सुदृढ अर्थात्‌ पुराने 
जटे हुए “गद्‌? रोगका घर बना हुआ है। उसपर भी 
मुश्किल यह है कि अवस्था भी अनुकूल नहीं। “पुराणम्‌! 
चूदा जजर है। फिर मुश्किलपर भी मुश्किल यह 
और है कि चिकित्सके समय बह लंघन भी नहीं करना 
चाहता । ऐसी अद्भुत-चमत्कारशालिनी यह औषध हमें 
संसारमै आने-जानेके रोगसे छुड़ा दे ।! भगवान्‌ भी तो 
ऐसे ही हैं क्योकि 'अजीर्यत्‌ अजर और “अघ-नाशन' 
पापोंको दूर करनेवाले | "ढगदाकरम्‌? दृढ गदा (आयुध) 
को करमें रखनेवाले । “अलम--घनम्‌? घनसदृ अथवा 
आपके आदेशको नहीं लंघन करनेवाले तथा पुराण पुरुष हैं। 


[३] 

इस तरह संस्कृत-साहित्यके साम्प्रदायिक और धार्मिक 
मण्डलमें तो शक्तिकी शक्ति पूरी तरहसे देखी ही जाती है, 
किन्तु संस्कृतके कविमण्डलने भी शक्तिकी चरम व्यज्ञनासे 
ही साहित्यकी पराकाष्ठा कर दिखायी दै। स्थान-स्यानपर 
शक्तिके वेचित्यमय अनेक वर्णन पाये जाते हैं । काइमीरक, 
मैथिल तथा बज्ञीय कवियोँमें तो इसका अतिशय देखा 
ही गया है किन्तु अन्यान्य कवियोंने भी इसमें कमी नहीं 
रक्खी है। “कल्याण? के स्थायी अनुग्राहकोंको कदाचित्‌ 
स्मरण होगा कि मैं पहले शियाङ्क” में कह चुका हूँ 
यन करते समय प्रतिमाकी लहरमें बहते हुए कविगण 
देबताओंके वणनमें भी अपने कुमी घोडाँकी लगाम 
नहीं अटका सकते । मनुष्य हो चाहे देव-दानव हो, 
उन्हें तो कल्पनाकी लपेटसे अपने वर्णनमें चमत्कार लाना 
है । बस, इसी कारण भगवतीके वर्णनमे भी अनेक 
विचित्र-विचित्र कस्पनाएँ कर डाली गयी हैं । उनमेंसे 
कुछका नमूना स्थानानुसार नीचे दिया जाता है-- 


कविं जगजैननी भगवतीका अलौकिक माहात्म्य 


१ मार्मिक समझ हां गये होंगे कि सव वृत्तियोंमे प्रधान 


'व्यु्चना? से ही साहित्मका महत्त्व है, यही यहाँ शक्ति" 
नहीं, नहीं व्यज्ञनासे सूचित किया गया है । 


# तामादिशिक्ति शिरसा नमामि % 


वर्णन करता है कि--जिनकी झपादष्टिमात्रसे ब्रह्मामें 
सृष्टि करनेकी, विष्णुमें पालनकी, शिवमें संहारकी शक्ति 
आ जाती है, सौन्दर्यंसागरकी तरङ्गौसे व्यास उन 
जगदम्बाके लिये मेरा सतत प्रणाम हो-- 
ब्रह्मादयोऽपि यदपाजङ्गतरङ्गभङ्गप 

सुष्टिस्थितिम्रलयकारणतां 

लावण्यवारिनिधिंचीचिपरिप्लुताये 
तस्यै नमोऽस्तु सततं हरवह्लभायै ॥ 


ब्रजन्ति । 


भगवतीके अळौकिक देव-दरबारका वर्णन तो सुप्रसिद्ध 
ही है कि सब सुष्टिके विधाता ब्रह्मा जिनके चरणतलमें पड़े 
हुए हैं--“वेघाः पादतले पतति? आदि । 


कवि महिषमर्दिनी भवानीका वीर वर्णन करता है 
कि--*जिस समय महिषासुर रोष करके सामने आया उसे 
देखकर ग्यारहों रुद्र भयके मारे नौ-दो ग्यारह हो गये । 
आकाशमें सुस्थिर रहनेवाळे सूयं भी तिलमिला उठे । 
इन्द्रको अपने वज़का बड़ा गर्व था, किन्तु उनका वज्र भी 
भौंटा पड़ गया। शशाङ्को शङ्का हो पड़ी कि देखें जान 
बचती है कि नहीं । वायुकी वायु बन्द हो गयी । कुबेरने 
डरके मारे. यैर छोड़कर सन्धि कर ळी । अधिक क्या, 
विष्णुका भी सुद्शनचक्र वक्र हो पड़ा । उस समय पराक्रम- 
गर्वित और रोषसे भन्नाते हुए महिषासुरको भगवतीने 
निर्विभ़ ही समाप्त कर दिया । यही प्रभावशालिनी भवानी 
हमारी रक्षा कर 

विद्वाणे रुद्यून्दे सवितरि तरले वञ्रिणि ध्वस्तवञ्रे 

जाताशङ्के शशाङ्क विरमति मरति स्यक्तवैरे कुबेरे । 

चेकुण्ठे कुण्ठिताख्रे महिषमतिरुषं पौरुषोपप्ननिन्नं 

निर्विन्न निन्नती वः शमयतु दुरितं भूरिभावा भवानी ॥ 

जिन पार्वतीका विश्वविदित यहद 'विक्रम? है उन्हीके 
विवाहका वृत्तान्त एक कवि यों कहता है “पार्वतीने जिस 
समय दिवके दारीरमें गोनास-जातिके भयंकर नागको 
देखा, उसके भयसे कॉपकर यह विषकी काटके लिये 
साथमै लायी हुई ओषंधिरजको शरीरमें लगा लेती हैं, 
किन्तु साथ ही दूसरी जातिका भयङ्कर सर्प फुफकार कर 
उठता है, उसके लिये विघ्न ओषधि बाँध लेती हैं। 
परन्तु आगे बढ़कर देखती हैं तो शिवके कण्ठमें “हालाइळ' 
मौजूद है । उसके प्रतीकारके लिये प्रभावशाली मणिको 


# संस्कृत-साहित्यमै शक्ति # 
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हायमें ले लेती हैं । किन्तु दिवके चारों तरफ जैसे ही नजर 
डालती हैं तो भूतोंकी मण्डली दिखायी देती है। बस, 
डरके मारे यह कुट॒म्बकी बृद्धाओंके बताये हुए भन्त्र' को 
जपने गती हैं । बही डरी हुई पार्वती हमारी रक्षा करे!-- 


गोनासाय नियोजितागदरजाः सपाय बद्धौषधिः 
कप्ठस्थाय विषाय वीयंमहतः पाणौ मणीन्‌ बिश्रती । 
भतु भू तगणाय गोत्रजरतीनिर्दि्मन्त्राक्षरा 
रक्षत्वद्रिसुता विवाहसमये प्रीता च भीता च वः ॥ 


और तो क्या, एक कवि “पार्वती और “छद्मी? के 
“बुब्रानी-झगडे' तकका वर्णन कर डालता है। कहता है 
कि--'पावेतीजीको छेड़नेके लिये लक्ष्मीजी पूछती हैं-- 
“कहो, आज मिक्षुकजी कहाँ हैं ! उनका शिवपर मिक्षा 
माँगनेका आक्षेप था। किन्तु पार्वतीजी उस व्यज्ञथोक्ति- 
का तत्काल जवाब देती हैं कि 'शायद बलिके यश्ञमें गये 
होंगे । अथांत्‌ विष्णु भी तो भीखसे नहीं बचे हैं । फिर 
लक्ष्मीजी कहती हैं--“आज नाच कहाँ होगा £ उनका 
शिव-ताण्डबपर आक्षेप है । पार्वतीजी जवाब देती हैं--'मालूम 
होता है इन्दावनमें होगा । लक्ष्मीजी हस्तमें लिये हुए 
खुगपर आक्षेप करती हुई पूछती हैं--“वह झग-शिक्ष कहाँ 
है £' पार्वतीजी कहती है “वाराहको मैं नहीं जानती ।? 
मृगका जवाब वाराहपर देती हैं । लक्ष्मीजी फिर पूछती 
हैं--- यह बूढ़े बैलके धनी कहाँ हैं १ पार्वतीजी कहती हैं-- 
“इसे तो कोई गोप ही जानता होगा । यों ल्मी और 
पाबेतीकी व्यङ्गयषचनोक्ति हमारी रक्षा करे 


भिक्षार्थी स छ यातः, सुतनु बलिमखे, ताण्डवं छाय भन्ने 
मन्ये बुन्दावनान्ते, छ नु स खगदिछुने ब जाने वराहम्‌ । 
बारे कच्चिन्न ष्टो जरव्शृप्ृपतिगोंप एवास्य वेत्ता 
लीलासंलाप इस्थं जलनिधिहिमचस्कन्ययोख्रायतां वः ॥ 


“चण्डीञतक', 'सौमाग्यलहरी? आदिका “शक्ति वर्णन 
तो प्रसिद्ध ही है । खैर यह तो प्राचीन संस्कृत-साहित्यका 
“शक्तिः विषयक विनोद वर्णन हुआ | 

[४] 

अब जयपुर-नगरके बसानेवाले प्रसिद्ध विद्यानुरागी महा- 
राज सवाई जयसिंहजीके समयमें जो शक्ति-विषयक स्तोत्र बने 
हैं उनमेंसे कुछके नमूने नीचे देता हूँ। ये खोत्र अप्रकाशित 
हैं। जिनके बनाये खोत्रके नमूने दे रहा हूँ, वे तैलज्ञ 


ब्राह्मण थे । देवषिः आदि सौ गॉवोंकी जागीर मिलनेके 
कारण इनके पूर्वजोंका अवटङ्क “देवर्षि? पड़ गया था । 
पहले यह. बूँदी-राज्यमें राव बुधसिंहजीके पास थे । वहाँसे 
महाराज जयसिंहजीने इन्हें 'आम्बेर' में लाकर बसाया था । 
इनके इतिहासमै लिखा है-- 
बुंदीपति बुर्घासहरोँ, रागे मुखस जाँचि। 
आइ रहे आमेरमें प्रीति रीति बहु भँति॥ 

जयपुर-राज्यने आपको “कविकलानिधिः की उपाधि 
दी थी। इसीलिये आपका नाम श्रीङृष्णभट्ट कविकलानिधि 
प्रसिद्ध हुआ । यह जिस तरह सब शाल्लोक्रे प्रकाण्ड विद्वान्‌ 
थे उसी तरह संस्कृत, प्राक्त तथा ब्रज-भाषाके भी 
असाधारण कवि थे । महाराज जयसिंहजीकी आज्ञासे 
बनाया हुआ आपका 'अलङ्कारकलानिधि' नामक ग्रन्थ 
ब्रजमाषा-सादित्यमें अपूर्व है । अस्तु, उन्डीकि बनाये हुए 
धुत्रपुरसुन्दरीसवराज? के कुछ पद्य नीचे देता हूँ । इस 
स्तोत्रमे १०९ शिखरिणी छन्द है, जिनमें कविता-विषयक 
अपूर्व माधुय तो है ही किन्तु तन्त्रविषयक रहस्य पूरे-पूरे मरे 
हैं । स्थानानुसार यहाँ कुछ ही पद्य दिये जाते ह 

कळाकेलीलोळक्रणितमणिकाञ्जीगुणगणां 

विल॒प्ताज़ी मध्ये कुचभरनताङ्गीं शशिमुखीम्‌ । 

करास्भोजश्राजव्सधनुरिधुपााङ्कुशवरां 

समन्तार्वां वन्दे अरहरतपःसिद्धिपटलीम्‌ ॥१॥ 

स्थिता सवंस्यान्ते निजमहिमशान्तेन महसा 

विशुद्धा स्वं काचित्परमसुखचैतन्यकछिका । 

झुकादीनां प्राचासपि हृदयवाचासचिषयः 

शिवः शक्तिः शक्तिः शिव इति न निर्णेतुसुचिता ॥२॥ 

सुष्टिक्रमको आपने किस सुन्दरतासे कहा दे 

स्वभेका विश्वस्मिन्‌ रमणमनसा द्वैतसकरो- 

स्ततस्स्वत्‌ त्वं जले सहदिदसहक्वारसहितम्‌ । 

सनसेनारब्धं सकरुमपि दृगूइइ्यमसज- 

सदेवं लोकेऽस्मिन्‌ किमपि न विछोके स्वदितरत्‌ ॥३॥ 

अक्तिप्रवणताकी कुछ बानगी देखिये 

न धूपैनों दीपेने च मधुरनेवेय्वनिवहे- 

ने पुष्पेनो गन्येने च विविधवन्धैः स्तुतिपदेः । 

समसतन्नैछोक्यप्रसरणरूसञ्ञुरिविभवे ! 
सपयां परयाता तव भवति मावोपचरणे। ॥४॥ 
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दुरित्र घुःशीळं दुरधिगमनं दुःखदलितं 
दूरे पतितससरैढुंमेरतरस्‌ । 
र झुक्तिप्रसुखसुखसम्पत्ससुदयाः 
पुमांसं सेवेरन्‌ भगवति ! अददुष्टिभरितम्‌ ॥५॥ 
पिबन्तं षड्वक्त्रं सरभसमवष्टभ्य पिबति 
द्विपास्ये सस्नेहस्रवणसरसो दक्षिणङुचः । 
परो मातः स्कन्दोपरि सकरुणस्यन्द्मधुरः 
स्तनस्तें तं आवं प्रकटयतु मछक्षणश्तिश्ौ ॥६॥ 
तन्त्ररहस्यमार्मिकताका मी कुछ परिचय प्रास करिये 
न्ररेखान्तवुत्तत्रयगत ( हृद) ब्जाष्टद्लयोः 
परखाहुत्तैकस्फुटशुवनकोषान्तरगते । 
द्ारडन्दे$न्तः स्फुरितवसुकोणान्तरछस- 
स्त्रिकोणे स्वं नित्यं विळससि महाविन्दुवपुषा ॥७॥ 
निदानं सन्त्राणा दिळसति धरित्री हिमकरः 
शिवो मायाझक्तिउव॑छनजननो भावनकरः । 
तथाईेँन्दुर्विन्दुनेषकसिदमस्मादुपचिता- 
ततरङ्गन्यायेन स्फुरति सकलो मन्त्रनिवहः ॥८॥ 
स्वरूपवर्णनरैलीका भी नीचे कुछ परिचय दिया 


जाता है-- 


स्फुरघिन्तारत्नप्रवरपरिषत्पाटवहरेः 

प्रकाशैः पूर्णानां भुवनजनचेतोरुचिश्वताम । 
नवीनोयत्तारापरि यृढ्सखानां चरणयो- 
नेखानां ते कान्तिस्तिरयतु मम खान्ततिमिरम्‌ ॥९॥ 
प्रवाढश्वीसर्वापहरणविलोकाङ्ग लिंगणाः 
स्फुरद्रत्नाम्मोजययुतिविजयिमाकुर्यनिळ्याः । 
व्वतुवेगंश्रे णीफल्युगपदुःद्वावनकराः 

करारे चत्वारः कलयितुमळ॑ शर्म विमकम्‌ ॥१०॥ 
रसक्रीडामाने प्रणयिनि  रुषेवारुणितयो- 
स्ततो नीचीमूतन्रिदशधुनिवीचीविशदयोः । 
ग्रसादपरोङ्तम्रचुरसुखसौभाग्यपदयोः 

स्थिरं स्यान्मध्चित्तं गिरिदामहिषि स्वस्प्रपद्योः ॥११॥ 


सम्पूण स्तोत्र देनेका न यहाँ स्थान है न मेरा प्रयोजन 
है । अळम्य और अप्रकाशित स्तोत्रका कुछ परिचय देना 
आवश्यक था, वह इन पद्योसे हो सकता है।.अधिक जानना 
ववाहे वे विद्वान्‌ इन पंक्तियोंके ठेखकसे ।साहित्यवैभव' 
नामक संस्कृत-मन्थ मँगाकर देख सकते हैं । 


“क तामादिशाक्ति शिरसा नमामि # 
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अस्तु ! यह मध्य-समयके संस्कृत-साहित्यका शक्ति- 
विषयक वर्णन हुआ। 
[५] 


वर्तमान समयमे संस्कृत-भाषा प्राचीन साहित्य-भाषा- 
के रूपमे प्रायः अध्ययनीय रह गयी है । उसका साहित्य 
अधिकांश पुस्तकस्य हो गया है । व्यवहार-विषयमें उसका 
“चार्ज! हिन्दीको मिला हुआ है । कई मार्मिकौका कहना 
है कि ब्रजभाषा और हिन्दीके कवियोंने जो कविता-प्रणाली 
निकाली वह समयानुसार रोचक सिद्ध हुई | इस भाषाके 
“कवित्तघनाक्षरी' आदि छन्द ही अपनी मधुर “लय! के 
कारण वर्णनीय विषयको मधुर बना देते हैं । अस्तु, संस्कृत 
भाषामै यह जीवनी-शक्ति, वह 'छोच” आज भी वतमान है 
जिससे बह प्रत्येक युगकी अवस्था-व्यवस्थाका अबाधितरूप- 


` से साथ देनेमें समर्थ हे--इसी बातको परीक्षा-खरूपमें छाने- 


के लिये नवीन 'शक्तिः-वर्णन-विषयक संस्कृतकी दो कविताएँ 
नीचे देता हूँ, जो सामयिक छन्दोमिं बाँधी गयी हैं। 


जयपुरकी प्राचीन राजधानी 'आम्बेर? के राजमहरामें 
खर्गीय महाराज सवाई मानसिंहजीके द्वारा बंगालसे लाकर 
स्थापित की हुई भगवती 'शिलामयी? की प्राचीन मूर्ति है। 
पहला छन्द उन्हीं भगवतीकी स्तुतिका है-- 


( दण्डक-अनङ्गरेखर छन्द ) 

उमेकवरे उमासयी, रमेइवरे रमामयी, 
गिरीइवरे प्रमामयी, क्षमासयी क्षमावताम्‌ । 

सुधाकरे सुधामयी, चराचरे विधाभयी, 
क्रियासु संविधामयी, खघासयो स्वघावताम्‌॥ 

जगत्सु चेतनामयी, मनःसु वासनामयी, 
कवीन्द्रभावनामयी, प्रभामयी प्रभावताम्‌। 

घनेषु चञ्चलासयी, कछावर्ता कलामयी, 

शरीरिणासिछामयी, 'दिळामयी' सदावताम्‌॥ 


“जो “शक्ति? शिव और विष्णुके समीप उमा और रमा- 
के रूपमै तथा 'गिरीश्वरे? वावपतिमें प्रमामयी यथार्थ ज्ञान- 
रूपसे वर्तमान है । याणीमें जो “प्रमा? है वह “शक्ति! की 
शक्ति है । सुधाकरमें सुधारूप; खावर-जङ्गमात्मक प्रपञ्चमें 
प्रकारमयी, क्रियाओंमें संविधानरूप तथा पितरोंमें 'खधा' 
रूपसे विद्यमान है । प्रकारमयीका तात्पर्य यह है कि स्थावरः 


जङ्गमोमें वह शक्ति ही तो सर्वत्र ब्यास दै | केवल “यह 


सिंहस्कन्धाधिरूढां नानालङ्कारभूष्रिताम्‌ । चतुर्भजां महादेवी नागयज्ञोपवीतिनीम्‌ ॥ 
९ . ति 

शङ्चशाङ्गसमायुक्तवामपाणिद्वयान्विताम्‌ । चक्रं च पञ्चबाणांश्च धारयन्तीं च दक्षिणे ॥ 

रत्नद्वीपे महाद्वीपे सिंहासनसमन्विते । प्रफुछकमलाख्ढाँ ध्यायेत्तां भवसुन्दरीम्‌ ॥ 


# श्रीधीजगद्धात्री-तस्व # 
ox EET नमन नमन नमन कान कम 
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स्थावर है, यह जङ्गम है? इत्यादि प्रकारमात्र मेदक है। जगतूमें 
चेतनारूप, मनमें प्राक्रमेजनित संस्कार ( वासना ) रूप, 
कवियोमें भावना-शक्तिरूप, प्रभाशालियोंमें प्रभारूप । मेघो- 
में विदयुद्रपसे, कलाशालियोंमें कछारूपसे, शरीरधारियोमें 
“इला? पृथिवीरूपसे विद्यमान, वह भगवती 'शिलामयी* 
हमारी सदा रक्षा करें ।? 


भगवती (लक्ष्मी) से कारुण्य-प्रार्थना 
(सञज्ञलरेख्ता) 
अये पझाल्ये ! सातदंयातः पाहि दीनं साम्‌ । 
क्षण वीक्षख संसारेञ्य निःसारे निलीनं भाम्‌ ॥१॥ 
तवालम्वादइं बालोश्धुना लोकं सुखं अन्ये । 
स्वमेचोपेक्षसे कस्मादकस्माझैयंहीनं साम्‌ ॥२॥ 
अनन्तैदुंःखसंवतैनिकामं खिन्नचित्तो5हम्‌ । 
इशं सोख्यस्पृं मातर्दिशन्ती पाह्मधीन॑ माम्‌ ॥३॥ 


३५३ 


न जानन्मागंमेतं ते दुरन्तेऽस्मिन्‌ भवेऽञ्जास्यम्‌। ` 
इदानीं स्वद्दयाधारे नयागारे नवीनं माम्‌॥३॥ 
भवाब्धौ निर्भरासङ्गैसरङ्गश्रान्तवान्‌ वाढम्‌ । 
न जाले पातयेमातविंदिस्वा सूढमीनं मास्‌॥५॥ 
लुपाः ग्राप्याधिकारं ते निकारं वित्सु विन्दन्ते ।. 
न कुर्वीथाः कुपाम्भोघे ! कलौ कस्याऽप्यधीनं माम।६। 
सुसूक्ष्मं जीवने मातन मे पुण्य परीक्षे थाः । 
निराक्षेथाः क्षणं मातः प्रपुष्यस्पापपीनं माम्‌ ॥७॥ 
अनन्तेऽस्मिन्विधानेऽहं न जाने तथ्यमीसांसाम्‌ । 
स्वसेवार्याहि कत्तव्य कृपाब्धे मासकीनं माम्‌॥८॥ 
न छणज्जेयं भवेत्कि ते ? निमजेन्मअुनाथश्रेत्‌ । 
अये मातनंयेथासस्वत्पदाब्जे तावकीनं माम्‌ ॥३॥ 


~— oOo 


श्रीश्रीजगद्धात्री-तत् 
९ स्वामी भार्गव श्रीशिवरामकिङ्कर योगत्रयानन्दजीके उपदेश ) 


जिज्ञासु-माँके जगद्वात्री-रूपकी उपासनाके समय आयुध क्यों विद्यमान हैं, इसका विचार करो । जगद्धात्री- 
विशेषतः किस प्रकारकी भावना करनी चाहिये, आज इस के रूपमें धृति और ज्ञानशक्तिका विशेष विकास है । 


सम्बन्धमें कुछ उपदेश सुनानेकी प्रार्थना करता हूँ; जगद्धात्री- 
पूजाका विशिष्ट माव क्या है, यह जाननेकी इच्छा होती दै । 
साथ ही माँके जगद्धात्री रूपका आविर्भाव कब हुआ था; 
यह भी जाननेकी मेरी अत्यन्त अभिलाषा है | 
x x > > 

वक्ता-जगद्धात्रीके खरूपपर ध्यान दो । जगतूके धारण 
करनेके लिये विष्णु-शक्तिका विशेष प्रयोजन है । विष्णु ही 
जगतूकी संघारण-झाक्ति है । विष्णुसूक्तमें विष्णुके खरूपका 
वर्णन है । जगाद्धात्रीके खरूप और आयुध-तस्वका विचार 
करनेपर तुम्हे यह बात बहुत कुछ समझमें आ जायगी । 
माके हाथमे शङ्क, शाज्ञ, चकर प्रभति विष्णु-रूपोचित सारे 


१ इसी भावका दिन्दीका भी कवित्त दै-- 


जगद्धात्रीके भ्यान-चाक्यका संक्षिप्त अथे 
जिज्ञासु-अग्र माँ जगद्वात्रीके-- 
सिंहस्कन्धसमारूढां नानाङक्कारभूषिताम्‌ । 
चतुभुजा महादेवी नागयज्ञोपवीतिनीम ॥ 
शाङ्खशाङ्गेसमायुक्तवासपाणिद्वयान्विताम । 
चक्रञ्च पञ्चचाणाञ्च दधतीं दक्षिणे करे ॥ 
रक्तवख्परोधानां वाळाकंसहशा तनुम्‌। 
नारदाद्ैसुनिगगेः सेवितां भवसुन्द्रीम्‌ ॥ 
न्रिवळीवळयोपेतां नाभिनाळम्णाछिनीम्‌ । 
रसट्रीपे महाद्रीपे सिंहासनसमन्चिते ॥ 
अझुछकमछारूढां ध्यायेत्तां अवगेहिनीस्‌ ॥ 


दिनेसर्मे प्रभामयी, मयंक चंद्रेकामयी, हुतास धीरधामयी प्रकासमान काय है 


पुरातनी परामयी 
रामयी चरामयी 


जगत्परंपरामयी,पुरानमह्मभामयी प्रकामकामदाय है । 
असे पथावरामयी ,अनंदंदरामयी 


अमंदबुद्धिसाय दै । 


बिरंचिमै गिरामयी, रमेसमें रमामयी,महेसर्मे उमामयी सिलामयी सहाय हे॥ 


युकम 
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--इस घ्यान-वाक्यके विशिष्ट शब्दौका अर्थ संक्षेपमे 
समझा दीजिये । ! 
वक्तः--इसके पूर्व माँके रूपके सम्बन्धमे मैंने जो कुछ 
कहा था, उसका स्मरण करो । विष्णु एवं शिवके रूप और 
समस्त आयुर्धोके तत्यके सम्बन्धर्म जो सब बातें मैंने कही 
थीं, उनका स्मरण करो । जगतूकी रक्षाके लिये, असुर-शक्तिके 
परामयके लिये विष्णुके आयुधोंकी आवश्यकता होती है । 
माँ ब्रह्मा, विष्णु और महेश्वर इन त्रिविध शक्तियोंका 
संवलित रूप है-यह कभी न भूलना। माँ प्रयोजनके अनुसार 
इन त्रिविध शक्तियोंका व्यवहार किया करती है । 


भवसुन्द्रीम--इसका दो प्रकारका अर्थ हो सकता _ 
है। (१) संसारमै जो सुन्दरी हैं; जिनके मनोहर रूपको देख 
लेनेपर फिर संसारकी कोई वस्तु रमणीय नहीं जान पड़ती; 
इस अतुलनीय सौन्दर्यके कारण माँ विश्वका लक्ष्य बनती 
हैं, समी मौका आभ्य लेते हैं; [ इससे यह सूचित होता है 
कि माँ ही लक्ष्मी अथवा भ्रीशक्तिकी आधार हैं । ] ( २) भव 
अर्थात्‌ शिवकी पत्नी । 

त्रिवलीवल्योपेता नाभिनालसणालिनीम-- 
त्रिवली अर्थात्‌ तीन रेखा; इडा; पिङ्गला और सुषुम्णा ये तीन 
नाडियाँ; वलय-शब्दका अर्थ है वेष्टन । “त्रिवलीवलयोपेतां 
नामिनालमणालिनीम! इस पदद्वारा कुण्डलिनी ही लक्षित 
होती है । इस पदके अर्थका चिन्तन करते समय मानों 
मूलाघारसे ब्रह्मरन्ध्रपयन्त उज्ज्वलित, आलोकित हो उठा 
है--ऐसा ध्यान करना चाहिये । 


रत्नडीपे--अनन्त समुद्रका ध्यान करो । उसके मध्य- 

में मानों एक द्वीप दै । वह द्वीप केसा दै ! वह चित्र-विचित्र 
. उज्ज्वल रलोंसे निर्मित द्वीप दै वह सवदा जगमगाता 
रहता है-वहाँ अन्धकारका छेश भी नहीं है। माका इस 
. प्रकारसे ध्यान करनेकी उपयोगिता क्या है ! तुम अभी 
सामान्यतः कुछ सोचने या ध्यान करनेके लिये आँखें मूँद 
लो तो तुम्हें क्या दिखलायी देगा £--केवल अन्धकार । 
यदि उक्त प्रकारसे माका ध्यान करने लगोगे, तो फिर तुम्हें 
अन्धकार नहीं दीखेगा । 
महाद्वीपे माका स्वरूप वस्तुतः यति या योगिजनोंके 
लिये ध्येय है । बिना योगके यथार्थ ध्यान नहीं होता । 
[ ध्यानकी प्रथमावखाम ] ज्योतिके ध्यानका विशेषरूपसे 
विधान है । यह सगुण ध्यान दे । रक्षद्वीपमें मानो मदाद्वीप 


है, और उसमें एक प्रफुछ वा प्रस्फुटित कमल है, ऐसी 
भावना करनी चाहिये । यहाँ प्रफुछ कमलके द्वारा सहस्तार- 
पद्म विवक्षित है । अब आध्यात्मिक भाव ग्रहण करना 
होगा । षट्चक्रमें होकर क्रमशः उठते हुए सहसारमें 
पहुँचकर माका इस प्रकार ध्यान करना होगा । पहले- 
पहल धारणा करते समय चिन्तन करना होगा कि माँ मानों 
सिंहके ऊपर बैठी हुई हैं । घारणाके लिये जरा आधिभौतिक 
भावका आशय लेना पड़ता है, उसके बाद क्रमशः 
आध्यात्मिक भावमें प्रवेश करना होता है । माँ तो वस्तुतः 
विशवव्यापिनी हैं। अन्तमें, माँ सहस्तार-प.्मके ऊपर आसीन 
हैं, इस प्रकार ध्यान करनेका अर्थ यह है कि अनन्त 

या आकाश ( 7]!im!t2७]९ $72८९) माँका वास्तविक 
आसन है । [ पद्मको अनेक स्थलोंमें विश्वका बोधक माना 
गया है ] शेषोक्त सिंहासन-शब्दका अर्थ है श्रेष्ठ आसन | 

अवगेदिनीम्‌- शिव-शक्ति ( परमात्माकी शक्ति) । 


जगद्धात्री-स्तवनका अर्थ । 

जिशासु--अब-- 
आधारभूते चाधेये धुतिरूपे धुरन्घरै। 
धुने भुवपदे (श्ुवप्रदे) धीरे जगद्धान्नि नमोऽस्तु ते ॥१॥ 
शवाकारे शक्तिरूपे शाक्तिस्ये शक्तिविम्रहे । 
शाक्स्याचारम्रिये देवि जगद्धाश्रि नमोऽस्तु ते॥ २॥ 
जयदे . जगदानन्दे जगदेकप्रपूजिते । 
जय -सवंगते दुर्गे जगद्धान्नि नमोऽस्तु ते॥ ३॥ 
परमाणुस्वरूपे च इयणुकादिस्वरूपिणि । 
स्थूळातिसूकष्मरूपेण (स्थूछातिस्थूररूपेण) 

जगद्धात्रि नमोऽस्तु ते ॥ ४॥ 
सूक्ष्मातिसूक्ष्मरूपे च प्राणापानादिरूपिणि । . 
भावाभावस्वरूपे च जगद्धात्रि नमोऽस्तु ते ॥ ५॥ 
कालादिरूपे कालेशे कालाकाळविभेदिनि । 
सवस्वरूपे सवज्ञे जगद्धात्रि नमोऽस्तु ते॥ ९॥ 

. सद्दाविन्ने मद्दोष्साहे महामाये वरप्रदे । 
ग्पञ्चसारे साध्वीशे जगद्धान्नि नमोऽस्तु ते॥ ७॥ 
अगम्ये जगतामाये महेश्वरि वराङ्गने । 
अ्रोषरूपरूपस्ये जगद्धात्रि नमोऽस्तु ते ॥ ८॥ 
द्विससकोटिमरत्राणां शक्तिरूपे सनातनि । 
सघंशक्तिस्वरूपे च ज्ञगद्धान्नि नमोऽस्तु ते ॥ ९ ॥ 


ॐ भ्रीक्षीज़गद्धात्री-तरव # 
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तीथंयशतपोदानयोगसारे जगन्मयि । 
स्वमेव सवसवंस्पै जगद्धात्रि नमोस्तु ते॥१०॥ 


दयारूपे दयाइष्टे दयाङ्गे दुःखमोचनि । 

सर्वापत्तारिके दुर्गे जगद्धात्रि नमो३रतु ते॥११॥ 

अगम्य घामधासस्ये  महायोगीशहदर्पुरे । 

अभेयभावकूटस्ये जगद्धान्नि नमोडस्तु ते ॥१२॥ 

यः पठेत्स्तोत्रमेतसु पूजान्ते साघकोत्तमः । 

सवपापाहिनिसुक्तः पूजाफछमवामुयात्‌ ॥१ शा 

इस जवद्धात्री-सवनके अन्तर्गत विशिष्ट शब्दोंकी 
संक्षिप्त व्याख्या करनेकी प्रार्थना है। 

वक्ता-यह एक उत्तम सव है। इसमें माके खरूपका 
सम्यक्रूपसे वर्णन है । पूजाके पश्चात्‌ यदि इस स्तोत्रकी 
सहायतासे मॉका रूप अच्छी तरहसे समझ सको, तो उससे 
पूजाका यथार्थ फल श्राप्त होगा | सवन-पाठ करने पूर्व 
इस प्रकारका चिन्तन करनेकी चेष्टा करनी चाहिये-- 


माँ ! तुम्ही मूलाधारमें “भू? रूपमै हो, तुमहीं 
अधिष्ठानमें भुय' रूपमें हो, तम्ही मणिपूर, अनाहत, 
विशुद्ध और आत्ञामें “स्व? मह? “जन? और “तप” रूपमै 
हो, और तुम्हीं सहखारमें “सत्य? रूपमै हो; तुम्हीं 
अखिल विश्व हो; तुम्हीं सत्र हो और तुम्हारा ही सब है । 
अतएव तुम्हें मुझको अपने चरणोमें खान देना होगा । मैं 
मलिन हूँ, क्या इसलिये अपने चरणोंमें आश्रय पानेके 
लिये मुझे अयोग्य समझ लोगी ! मैं मलिन हूँ, यह सत्य 
है; परन्तु तुम तो झुद-परमशुद्ध हो । सुझे तुम कहाँ 
रक्खोगी ! क्या कोई ऐसा खान भी तुमने रक्खा है 
जहाँ तुम नहीं हो ! ऐसा खान तो नहीं है, क्योंकि तम्ही 
आधार हो और तुम्ही आधेय हो । मैं चाहे जो होऊं, 
परन्तु क्या कभी मैं आधार-आधेयसे भिन्न कुछ हो सकता 
हूँ ! अतएव मैं ठुममें ही हूँ; तुम मेरा त्याग नहीं कर 
सकतीं ! 

जिज्ञासु-आधार-आधेय-तत्वको दृष्टन्तद्वारा कुछ और 
समझा दें तो अच्छा हो । 

वक्ता-'न्यासः करनेके समय भी आधार-आधेय- 
तत्त्वको जाननेकी आवश्यकता होती है । जो व्यापक दै, 
आधार दै; उसमें ब्याप्यका या-आधेयका “न्यास' करना 
होता है। यथार्थभावसे न्यास करते ही पूजक पूज्यके 


स्वरूपमें मिल जाता है, अर्थात्‌ पूज्यको यथार्थ भावसे जान 
सकता है । आकाश सब वस्तुओंका आधार है । इन्द्रिय- 
न्यासके समय श्रोत्रादि इन्द्रियांको आकाझादिमे न्यास 
करना पड़ता है । यदि तुम यथार्थतः न्यासके दारा उनके 
स्वब्यापी स्वरूपके साथ अपनेको मिला सको 
(correspond withthe Eternal Environment), 
तो तुम्हें जगद्धात्रीके स्वरूपकी प्राप्ति हो सकेगी और 
तुम उन्हें यथार्थरूपसे जान सकोगे |# 


जिरासु-यह किस प्रकार किया जा सकता हे ? 
चक्ता-इस आधार-आधेय-सम्प्रन्घके विषयमे ध्यान 


रखना होगा । इस क्रियाके लिये और किसी 27272६५5 
( यन्त्रादि ) के संग्रहकी आवश्यकता नहीं होती | चित्तकी 


- एकाग्रताका सम्पादन करना ही इसका प्रधान यन्त्र दै । 


एकाअचित्त होकर केवल तस्वचिन्तन करना होगा । पहले 
देखो कि इस आधार-आधेय-भावकी उत्पत्ति किस 
प्रकार होती है । इन्द्रिय आहङ्कारिक पदार्थे है । राजस- 
अहङ्कारसे “इन्द्रिय'की सृष्टि होती है, तथा तामस-अहङ्कारसे 
“भूतो? की सृष्टि होती हे । इसीसे आधार-आधेय-भावकी 
उत्पत्ति होती है । इस आधार-आधेयके सम्बन्धर्म यदि 
पातज्ञलोक्त “संयम? कर सको तो तुम्हारे दिव्य ओत्रादि 
हो जायेगे । अमी बुम्हारी इन्द्रिय-शक्ति परिच्छिन्न हे, 
तुम अधिक दूरपर स्थित वस्तुको देख नहीं सकते, अधिक 
दूर देशमें उत्पन्न शब्दको सुन नहीं सकते, तुम्हारी इस 
परिच्छिन्न इन्द्रिय-शक्तिको विशेष बढ़ाने या अपरिच्छिन्न 
करनेके लिये क्या करना होगा ? मूलमें, जिससे इस 
इन्द्रियशक्तिकी सृष्टि या आविर्भाव हुआ है, वहाँ जाना 
होगा । पूर्वोक्त तर्वमें संयमद्वारा तुम मूल अहङ्कार तत्वतक 
पहुँच सकते हो । तब तुम विराट्‌ अहङ्कारमें परिणत होगे, 
और तब तुम इन सबकी ( इन्द्रियोंकी ) सृष्टि कर सकोगे । 
यह विराट अहङ्कार-शक्ति ही यह सत्र सृष्टि करती है । मॉ- 
की पूजा ( स्तव पूजाका अङ्ग ) करनेका उद्देश्य है माके 
स्वरूपको जानना, और अपनी परिच्छिन्नताको नष्टकरके 
माके खरूपमें विलीन हो जाना । ऐसा न होनेसे पूजाका 
फल ही क्या हुआ ! अतएव यह सत्र तत्त्व विचारणीय हैं । 


# कोई पाश्चात्य पण्डित भी कहते हे--११० [:म०फ 


God is to correspond with God,and to 
correspond with God is to correspond with 
the Eternal Environment, 
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इस स्तवनके प्रथम 'छोकसे यह आभास मिलता है 
कि माँ षटू कारकशक्ति हैं । 


शचाकारे शक्तिरूपे-इसमें यही बतलाया गया है कि 
शिव और शिवा एक ही हैं । मौका एक रूप अपरिणामी 
( शवाकार ) है, उसके ऊपर स्थित होकर माँ परिणामी 
रूपसे लीला करती हैं । 

परमाणस्वरूपे च इत्यादि--दर्शनविश्वेष परमाणुको 
नित्य कहते हैँ । उससे इघणुकादि-क्रमसे सृष्टि होती है । 
दूसरे दर्शन परमाणुको नित्य नहीं कहते । तुम्ही परमाणु- 
रूपसे जगत्के उपादान-कारण हो | तुम्हीं परमाणुरूपमें 
एवं तुम्ही दृथणुकादिरूपमें विद्यमान हो । जगतमें स्थूल 
स्थूलतर एवं स्थूलतम पदार्थ जो कुछ देखे जाते हैं; सब तुम्ही 
हो; तथा सक्षम सूक्षमतर एवं सक्ष्मतम पदार्थ जो कुछ दै, वह भी 
तुम्हीं हो। [स्थूलादि पदार्थ भूतःतम्त्र (?}5०8) प्रशति 
विज्ञानके विषय हें ।]'प्राणापानादि' शब्दद्वारा पञ्चप्राण, मन, 
बुद्धि प्रति लिये गये हैं । ये सूक्ष्म और सक्ष्मतर पदार्थ हैं । 
[ये क्रमशः ग्राणविज्ञान (०।०४५), मनोविज्ञान (259- 
८४००४३) प्रभ्रतिके विषय हैं । ] अधिक क्या, भाव 
और अभाव इन दो पदार्थासे ही विश्व--जगत्‌ बना हुआ 
है; और ये दोनों तुम्हीं हो । (देवी-उपनिषद्के उपदेशों- 
का स्मरण करो | ) [यहाँतक वैकृतिकादि पदार्थोंकी बात 
कहकर अब काल आदि नित्य पदार्थौकी वात कहते हैं । ] 


. द्ाक्तिस्थे--शक्तिमें माँ सबंदा ही चैतन्यरूपमें 
विद्यमान रहती हैं । 


दक्तिविग्नहे-(विग्रह-देह) । परमात्माका देह क्या 
है ! शक्ति | देहके भीतर जिस प्रकार प्राण रहता है, उसी 
प्रकार शक्ति सदा ही चैतन्यखरूप परमात्माके द्वारा 
अनुप्राणित होती है । 


शकत्याचारग्रिये-पाठक तन्त्रशात्नोक्त संस 
आचारेंका स्मरण करें । प्रश्न होता हे, ब्रह्ममयी जगन्माता : 
आचारविशेषको ही क्यौ पसन्द करेंगी! जो सन्तानके लिये 
यथार्थ कल्याण करनेवाला है, माको अवश्य ही वह प्रिय 
होगा | तन्त्र्ान्रोक्त सप्त विध आचारोंका अधिकारानुसार 
विधिपूर्वक अनुष्ठान. करना ही जीवके लिये परमपुरुषार्थ 
प्रदह । अधिकारका त्याग कर कोई भी अनुष्ठान 
करनेसे हानि उठानी पड़ती है। सप्त आचारोम पूर्व आचारके 


# तामादिदाक्तिं शिरला नमामि * 
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अनुष्ठानसे उत्तरोत्तर आचारोंके अनुष्ठानके लिये योग्यता 
प्रास होती है। 


जयदे जगदानन्दे इत्यादि--यह जगत्‌ सुर और 
असुरोका संग्राम-क्षेत्र है। असुर-शक्तिको पराभूतकरके माँ सुर- 
शक्तिकों जय और आनन्द प्रदान करती हैं। पराजित 
होनेपर कोई आनन्दित नहीं होता, जय पोस होनेपर ही 
आनन्दित होता है। अतएय केवल माँ जगत्‌की एकमात्र : 
आनन्दकारिणी हैं । माँ ही आनन्दखरूपा हैं। जगतमें 
जो कुछ आनन्द है वह माँ है । इसीलिये एकमात्र मौका 
ही जगत्‌ पूजन करता है । यह जय माँ किसको देती हैं १ 
कौन माँकी कृपाका पात्र है ! किसी स्थानविशेषमें स्थित 
जीव ही क्या माँकी कृपाका पात्र है ! नहीं, कोई कहीं भी 
रहे, यथार्थमावसे माके शरणागत होनेसे ही वह माकी 
कृपाका भाजन बन सकता है; क्योकि माँ सर्यगता हैं, मॉ 
जयस्वरूपा हैं तथा सर्वशक्तिमती हैं । विरुद्ध-शक्ति चाहे 
कितनी ही प्रबल क्‍यों न हो, मॉकी जय अवश्यम्भावी है। 


कालादिरिपे इत्यादि-उुम्हीं काछादिरूपमें अवस्थान 
करती. हो, तुम्हीं काल-शक्तिकी अधीश्वरी हो--कालको 
प्रेरित करनेवाली हो । तथा तुम्ही काल और अकालका 
भेद करनेयाली हो |# 

सर्वखरूपे इत्यादि--अर्थात्‌ एक शब्दमें कह सकते 
हैं कि जो कुछ दृष्ट या उपलब्ध होता है; वह सभी तुम हो, 
तुम सर्वखरूपा हो । अतएव तुम्ही सर्वज्ञा हो । 


महाविघ्ने इत्यादि--जगतूर्म जो प्रबल विरुदध-शक्ति 


` कर्मानुष्ठान करनेवालोके सामने विन्नरूपमें उपस्थित होती 


है, वह भी तुम्हीं हो, एवं उत्साहादिरूपमें जो शक्ति इन 
सत्र विन्न-शक्तियोंकों अभिभूत करती है यह भी ठुम्हीं हो । 


# गुणत्रयको क्रियाके द्वारा हो कालका ज्ञान होता है। गुण- 
त्रयकी विशिष्ट क्रिया काळरूपमें ज्ञात होती है । इनके अंश- 
तारतम्यके अनुसार विपरीत भावके संयेगसे जो क्रिया होती है, 
उसे 'अकाळ? कहते हैं । इस काल और अकालको मेद करनेवाली 
माँ हैं, इसका अर्थ यही हता दै कि गुणत्रयके विशेष-विशेष 
प्रकारके संयोगका वही कारण अथवा प्रवर्तन करनेवाली हें) 
अर्थात्‌ जगतमें जितना कुछ परिणाम होता है उसकी वही 
मरणा करनेवालो हे, ये परिणाम उन्होंकी इच्छा या आशाके 
अधीन हे । 


क शीक्षीजगद्धात्री-तरव # : RS 
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तुम सर्वशक्तिखरूपा हो, तुम महामाया हो। तुम 
अनुकूळ आर प्रतिकूल उमयशक्तिरूपा होते हुए भी 
शरणागत मक्तजनोके लिये वरप्रदा ( अनुकूल शक्तिखरूपा ) 
हो । तुम इस विश्वप्रपञ्चकी साररूपा हो | जगतूमें जो कुछ 
शुभ है तुम उसकी खामिनी हो--पालिका प्रवर्तयित्री हो | 


अगस्ये इत्यादि--तुम अगम्य हो, कोई तुम्हारे पास 
जा नहीं सकता, और न कोई तुम्हें पा सकता है, न जान 
सकता है। तुम जगतूमें आद्या हो, तुम सबकी अपेक्षा 
पूवभाव हो, तुमसे पूर्व और कोई भाव नहीं है | नुम 
महेश्वरकी शक्ति हो । तुम अच्डना-श्रेष्ठ हो । तुम अशेष 
रूपमें विद्यमान हो, जो कुछ रूप देखते हैं, सत्र तुम्हीं हो। 

द्रिस्त्ोटिमन्त्राणाम्‌ इत्यादि-इक्तिद्वारा ही 
जगतूमें क्रिया होती है और यह शक्ति मन्त्र-निहित है | मन्त्रके 
असंख्य होते हुए भी इनकी सामान्य संख्या बहत्तर कोटि 
है । इन बइत्तर कोटि मन्त्रोंकी जो शक्ति है बह तुम्हीं हो । 
तुम नित्या हो, तुम सर्वशक्तिखरूपा हो | 

तीर्थयशतपोदान इत्यादि--जिन सब उपायोद्वारा 
जगतूर्म सुख प्राप्त होता है, जो परमकल्याणकी प्रातिके 
मार्गखरूप हैं, जैसे तीर्थ, यज्ञ, तप, दान और योग-- 
इनका जो सार है वह तुम्ही हो; तुम जगन्मयी हो, विश्वमै 
ओतप्रोत होकर व्याप रही हो, जगतूर्मे जो कुछ पदार्थों- 
का अस्तित्व उपजब्ध होता है; वह तुम हो | उनके बाहर 
तुम हों, उनके भीतर तुम हो, उनकी सत्ता तुम हो और 
अधिष्ठात्री देवता भी तुम हो । 


दयारूपे इत्यादि- माँ ! तुम्हारे खरूपके सम्बन्धमें 
यह सब बातें हुई तो; किन्तु यथार्थरूपमें तुम्हारे खरूपको 
जाननेमे इम अक्षम हैं । तुम्हारे खलूपके नहीं जान सकनेके 
कारण ही हम दुःखमभ हो रहे हैं । तुम्हारे रूपके जाननेके 
लिये इन सव तस्याँका हम चिन्तन करते हँ, तथापि तुम्हारे 
स्वरूपको जान नहीं सकते, और हमारे दुःखोंका अवसान 
नहीं होता । अब समझते हैं कि तुम्हारी दयाके बिना और 
कोई उपाय नहीं है, तुम यदि दया करके अपने खरूपका ज्ञान 
हमें करा दो तमी हम उसे समझ सकेंगे । अतएव, मा! 
कृपा करो | हम हताश नहीं होते; क्योंकि तुम्हारी दया 
बड़ी है, तुम दयारूपा हो । दया शक्ति रूप धारण करनेपर 
जो होती है, वही दुम हो । ( रूप्यते निरूप्यते शायते 
निर्दिश्यते अनेन इति रूपम्‌ । ) दया दी तुम्हारा रूप है। 


तुम्हारी दयाके द्वारा ही तुम्हारे अस्तित्वको हम विशेष- 
रूपसे जान सकते हैं। जब देखने लगते हैं कि तुम्हारा कितने 
प्रकारका रूप हम निरूपण कर सकते हैं तों अच्छी तरहसे 
देखनेपर देखते हैं केवळ दया, दया, दया! जिस ओर दृष्टि 
डालते हैं देखते हैं तुम्हारी दया, तुम्हारी दया; तुम्हारी दया! 


जिज्ञास--माँका रूप सब समय तो दयारूप नहीं जान 
पड़ता, उसको 'दयारूपा? केसे समझा जाय ! 

वक्ता--अच्छी तरहसे चिन्तन नहीं करते, इसीसे 
तुम्हारी समझमें नहीं आता । “दया” राब्दकी व्युत्पत्तिका 
चिन्तन करो । दय? घातुसे “दया? शब्द सिद्ध होता है । 
“द्यू? घातुका अर्थ है (गति? | गतिद्वारा ही माँ दया करती हैं | 
इस गतिका खरूप चिन्तन करो | जगत्‌ गतिकी मूर्ति है; 
यहाँ जो कुछ देखते हो, सब गतिका ही रूप है । गतिका 
कारण क्या है? विच्युत ( 5६४४७९० ) साम्यावस्था 
( Equilibrium ) की रक्षा करनेके निमित्त ही गति हुआ 
करती है । विज्ञानके Tendency of fluids to 
maintain equilibrium ( समस्त तरल पदार्थोकी 
साम्यावस्था-परिरक्षणको प्रबृत्ति) इस तस्वको याद करो । 
यह नियम माँके दयारूप व्यापक नियमके ही अन्तर्गत है । 
साम्यायस्था-संस्थापनकें लिये माकी सदा दृष्टि रहती है। किसी 
स्थानमें किसी समय यदि अत्यन्त उष्णता हो तो देखोगे कि 
उसके बाद ही प्रबल वायु प्रवाहित होगी । दृष्टि होगी | किसीके 
भी पापके लिये माँ यदि कमी उग्र रूप धारण करती हैं, तो 
उसके पश्चात्‌ ही तुम देखोगे कि वह पुनः दयाका रूप 
घारण करती हें । वस्तुतः माँ दयाकी मूति हैं । माकी दृष्टि 
सर्वदा ही करुणापूर्ण होती है, मॉकी इष्टिमें दयाकें अतिरिक्त 
और कुछ नहीं है। माँ दयाके द्वारा मानों सदा दवीभूत; 
विगलित हुई रहती हैं। इसीलिये कहते हैं कि माँ ! तुम दुःख- 
मोचन करनेवाली हो । जिनकी इतनी दया है; वह कभी 
सन्तानका दुःखमोचन किये बिना रह ही नहीं सकतीं । इस ताप- 
परितस जगतूर्मे इम किसका आश्रय ले ! जो दयारूपा हें, 
उन्हींका आश्रय लेना होगा । तुममें यदि केवळ-दया होती 
और शक्ति न होती तो तुम्हारा आश्रय ग्रहण करनेपर 
हमारी इष्टसिद्धि न होती । किन्तु तुम तो स्वशक्तिमती हो; 
अतः तुम 'सर्वापत्तारिका' अर्थात्‌ सब आपत्तियाँसे हमारा 
त्राण करनेमें समर्थ हो; अतएव तुम्हीं हमारे लिये आभ्रय- 
णीया हो । इस प्रकारकी खरूपवाली तुमको में किस 
प्रकार पूज सकता हूँ! तुम्हारी पूजाके योग्य उपकरण तो 
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कुछ भी मेरे पास नहीं है; इसीसे मैं केवळ नमो नमः? 
करता हूँ ( नमोऽस्तु ते ) । 
अगम्यघामधामस्थे इत्यादि- माँ अगम्यघाम- 
घामस्या हैं; घाम" शब्दका अर्थ है ( १ ) रविम; ज्योति (२) 
आवासस्थान । जो धाम सबको प्राप्य नहीं, सब जिस 
घामको नहीं देख पाते, साधारण ज्ञानमें जो धाम नहीं 
पाया जाता, उसी धाममें माँ ! तुम नित्य निवास करती हो। 
माका यह नाम सुनकर तुम्हारे हृदयमें क्या भाव उत्पन्न 
होता है! 
_. जिज्ञासु--हृदयमें नेराश्य उत्पन्न होता है; इससे तो 
माको देखनेका कोई उपाय नहीं सूझता । 
वक्ता निराश होनेका कोई कारण नहीं है । इसके 
पश्चातूके नामका चिन्तन करो--“महायोगीशहत्पुरे।! 
जिस घाममें माँ वास करती हैं, यहाँ किसीके न जा सकने- 
पर, साधारणतः माँको किसीके न देख सकनेपर भी ऐसे 
पुरुष हैं जो उनको देखते हैं; माँ उनके हृदयमें वास 
करती हैं । जो महायोगिजनोंमें श्रेष्ठ हैं, उनके दृदयमें ही 
माका वासस्थान है। जो योगी नहीं हैं, उनके लिये माँ 
अगम्यधाम हैं | अतएव यदि वस्तुतः माको देखनेके लिये 
व्याकुल हो रहे हो तो महायोगी बननेकी चेष्टा करो । 
योगी हुए बिना माके यथार्थ स्वरूपको न जान सकोगे, 
क्योंकि माँ 'अमेयभावकूटस्था? हैँ । जो भाव मेय नहीं 
है, परिच्छेद्य .या शेय नहीं है, वह अमेयभाव है। तुम 
जिस पदार्थ या भावको जानते जाओगे वह परिच्छिन्न 
(Conditioned) होता जायगा । जो मेय है, वह परि- 
च्छेय है, खल्प है । “यह ऐसा है अथवा वैसा है? इस 
प्रकारसे जो परिच्छिन्न या निरूपित नहीं किया जा सकता, 
बह अमेय है, कूटस्थ है, अयोघनवत्‌ निश्चल है । लोहारांके 
घरपर तुम एक दृढ़ लोहपुज्ञात्मक निश्चल पदार्थ देखते 
हो, उसकी सहायतासे दूसरे लोहेके कड़े चोट खा-खाकर 
नाना प्रकारके आकार धारण करते हैं, परन्तु वह अयोघन 


पदार्थ सदा एकरूप ही रहता है, कमी अपना रूप 
परित्याग नहीं करता, वह सदा ही अचल अनपायी भावमें 


अवस्थित रहता है । इसीका नाम 'कूट” है। जो कूटवत्‌ 


निश्चलमावसे रहता है ( कूटवर्त ति.्ठति-कूट+खा+क ) 


यह कूटस्थ है। जो कूटस्थ है वही अमेय हे (भाव एव 
कूटः, अयोघनवत्‌ निश्चलः), उसी कूटस्य अर्थात्‌ अपरि 


यर्तनशीळमावमें माँ नित्य वास करती हैं । | 


अर्थभावनाके साथ इस स्तवनका पाठ करनेसे तुम 
समझ सकोगे कि यथार्थरूपसे माका खरूप जाननेके लिये 
किस प्रकारकी योग्यता आवश्यक है । जो परमाणु और 
द्वयणुकल्पमे हैं, प्राण और अपानादिरूपमें हैं, जो स्थूलाति- 
स्थूल तया सुकष्माति-स्म हैं, जो भावाभावखरूप हैं, जो 
काळादिरूप हैं, जो सर्वखरूपा और सर्वश्ञा हैं, जो 
अखिल मन्त्रौकी शक्तिरूपिणी हैं, जो सर्वशाक्तिस्वरूपा हैं, 
उनको जाननेके लिये पहले भूत-तन्त्र+, रसायन-विज्ञान, 
प्राण-विज्ञान) मनो-विज्ञान प्रश्रति विज्ञान-शाखाओंका ज्ञान 
होना आवश्यक है । किन्तु इतनेसे ही काम नहीं चलेगा, 
'माँके सूद्षमातिसूक्ष्मरूपका शान प्रदान करना इन सब 
विज्ञान-शाखाओंके सामर्थ्यंकी बात नहीं है । उसके लिये 
योगाभ्यास करना होगा, महायोगी बनना होगा और यदि 
पूर्णरूपसे माके खरूपको प्रास करना हो तो उसके लिये 
महायोगीपदमें भी भेष्ठता प्रात करनी होगी । 


निज्ञासु-इस प्रकारकी योगसिद्धि ग्रासकरना तो एक 
- प्रकारसे असम्भव है; फिर उपाय ही क्या है ! 


वक्ता-एक उपाय है--भक्ति-मार्ग । उसके द्वारा माँकी 
“दया? प्रात करना । माकी कृपा प्रास कर सकनेपर 
सर्वशक्तिमती माँ तुम्हें महायोगीशपद प्रदान करेंगी; तब 
तुम माको अमेयमाव कूटस्थारूपमें जान सकोगे । परन्तु 
_अभिमानका पूर्णतया नाश किये बिना कमी भक्तिका उदय_ 
_नहीं हो सकता। भक्तिका परकृत अर्थ है “नमो नमः? करना- 
सेरा कुछ नहीं है, माँ ! सब तुम्हारा दै, सब तुम्हारा है-- 
मैं भी तुम्हारा हूँ, मैं भी तुम्हारा हूँ । अतः इस जगद्धात्री- 
स्तयनमें विशेषतः यही मार्ग प्रदर्शित हुआ है, नमस्काररूप 
साधनाका ही उपदेश दिया गया है । यजुबेंद भी यही 
उपदेश देता है, यही “नमो नमः? करनेकी आज्ञा देता दै । 
( उपत्बाम्ें इत्यादि ) यजुर्वेदके इस मन्त्रको शायद तुम 
पहले सुन चुके हो-- 
अझे नय सुपथा राये अस्मान 
विश्वानि देव चथुनानि विद्वान्‌ । 
युयोध्यस्मऽज्ञहुराणमेनो 
सूयिष्ठां ते नम उक्ति विधेम ॥ 
“नमो नमः? करना ही योग है। मैं तुमको केवळ'नमो नमः 
करूँगा | यदि कहो कि, 'इतने दिन क्यों नहीं किया !' 
करता कैसे तुमने अबतक ज्ञान जो नहीं दिया था; इसीसे 
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तो माँ ! मैं नहीं कर सका । साशज्ञरूपमें तुम्हारे सामने 


गिरता था, किन्तु वह वास्तविक भक्ति या 

था। 'मैं कुछ भी नहीं हैँ” यह भाव उ 
यही यथार्थ भक्तिमाव है । तुम यदि मुझे पूर्णरूपसे विशद, 
कर दो तब मैं क्या करूँगा ! अनेकों बार 'नमो नमः? 
करू गा। अबतक पापयुक्त होनेके कारण तुम्हें यथार्थभावसे 
“नमो नमः? नहीं कर सका था | अब तुमने पापनाश कर 
दिया है, मैं थड हो गया हूँ, इसीलिये कहता हुँ कि 
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“नमो नमः? करके तुम्हारी सेवा करूँ गा । और माँ ! मुझसे 
तुम्हीं क्या चाहती हो ! जगद्धात्री-स्तवनके प्रत्येक 'छोकमे 
यही नमःकी उक्ति ही विहित है । अतएव ( कपट छोड़- 
कर ) सरलभावसे, दीनताके साथ, एकाअभावसे दिनरात; 
“नमो नमः? करते. रहो, इसीसे मॉकी कृपा प्रास करं - 
सकोगे । माँ. कृपा करके तुम्हे अपना खरूप दिखावँगी, 
तुम्हारे सब दुःखोंकी सदाके लिये निद्वत्ति हो जायगी । 


ATPL 
महासरखती-तत्त्व 


[ घेद्वणित सरस्वती-तत्त्व ] 
( सामी भार्गव भीशिवरामकिङ्कर योगत्रयानन्दजीके उपदेश ) 


प्रथम अंश 


जिज्ञासु-आपके मुखसे सुना है कि दशशछोकी सरखती- 
की उपासना ब्रहमज्ञानकी प्राप्तिका एक परमोत्तम साधन है। 
भगवान्‌ आश्वलायनने इसीके दारा तत्त्वज्ञान प्राप्त किया 
था। इस दश्ोकीकी उपासना यदि हम पूर्णरूपसे न 
कर सके, तो इनमें जिसका आश्रय करनेसे हमारी विद्या- 
मसिके विन्न विशेषरूपसे दूर हो सकते हों, हमारी जडता 
इट सकती हो, हम मॉकी कृपा प्राप्त कर सके; आप आज 
हमें उसी मन्त्रका उपदेश करें और उसकी कुछ व्याख्या 
कर दें। न 

बक्ता-यदि सम्पूर्ण दशश्छोकीकी उपासना नहीं कर 
सकते, तो अन्तिम दसवें मन्त्रका आशय ग्रहण करो, 
इसके द्वारा नित्य मॉकी उपासना करो; उससे तुम मॉकी 
कृपा प्राप्त करनेमें समर्थं होगे, विद्याप्रातिके विन्न दूर 
होंगे तथा क्रमशः ब्रह्मखरूपिणी मौके खरूपका ज्ञान होगा । 


ऐसम्बितमे मदीतमे देवीतमे सरस्वति । 
अप्रशसा इव स्मसि प्रशास्तिमम्ब नस्कृधि ॥ 


इस मन्त्रके कुछ व्यापक भाव हैं। पहले शब्दार्थके 
अनुसार इसका सरलाथै जान लो । 'माठृरणामे श्रेष्ठ 
नदियोमें श्रेष्ठ, देवियों श्रेष्ठ महासरखति ! हम अप्रशस्तके 
समान अर्थात्‌ घनामावमें असमृद्धवत्‌ हो रहे हैं) अतएव 
है माता | हमें प्रशस्त अर्थात्‌ धनसम्पत्ति प्रदान करो | 


अब पर्दोके अर्थका विचार करो । यहाँ सरखतीको 
अम्बितमा, नदीतमा तथा देवीतमा इन तीन नामोंसे 
सम्बोधन किया गया है। अतएव हमें पहले मातृभाव) 
नदीभाव और देवीमाव, इन तीन भावोके तत्वका विचार 
करना होगा | 


अस्बितमे-'अम्बा! शब्दका अर्थ है माता | अम्बितमाका 
अर्थ है मातृतमा, अखिल विश्वमै जितनी मातृशक्तिया 
हैं, सबमें तुम श्रेष्ठ हो । मातृभाव किसे कहते हैं ! जो रक्षा 
करती हैं, जो पोषण करती हैं यह माता हैं। (मा धातुका 
एक और अर्थ “शब्द करना? तथा “परिमाण करना” भी 
होता है ) ठम्हारे-जैसी माठ्शक्ति दूसरी कोई भी नहीं है, 
क्योंकि शानरूपमें तुम्ही सबका पालन करती हो । ज्ञानकी 
अपेक्षा अधिकतर रक्षा करनेवाली शक्ति दूसरे किसीमें नहीं 
है । ज्ञान ही जीवन हे और अज्ञान ही नाश है। 


नदीतमे-जितनी नदियाँ हैं, उनमें तुम्ही श्रेष्ठ हो । 
नदीरूपा सरखतीका आधिभौतिक भाव जलरूपा सरखती 
नदी है, जो प्रयागराजमें गज्ञा और यमुनाके साथ मिलती 
है.। इस सङ्गमको त्रिवेणीसङ्गम कहते हैं । यह आधिभौतिक 
त्रिवेणी और आधिमौतिक तीथोंमें श्रेष्ठ है। नदीरूपा 
सरखतीका आध्यात्मिक भाव सुषुम्णा नाड़ी है, जो इडा 
और पिङ्गलाके मध्यमागमें अवस्यान करती है तया 
मूलाधारमें दोनोंके साथ युक्त है । यह आध्यात्मिक त्रिवेणी 
है । 'नदी? शब्दका अथे क्या दै ! 'नद! घातुका अर्थ हे 
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कुछ भी मेरे पास नहीं है; इसीसे मैं केवल “नमो नमः” 
करता हूँ ( नमोऽस्तु ते )। 
अगस्यघामधामस्थे इत्यादि-मा अगम्यधाम- 
घामस्या हैं; "घाम? शब्दका अर्थ है ( १ ) रदिम, ज्योति (२) 
आवासस्थान । जो धाम सबको प्राप्य नहीं, सब जिस 
घामको नहीं देख पाते, साधारण ज्ञानमें जो धाम नहीं 
पाया जाता, उसी धाममें माँ | तुम नित्य निवास करती हो। 
मौका यह नाम सुनकर तुम्हारे हृदयमें क्या भाव उत्पन्न 
होता है ! 
., जिजशास--हृदयमें नेराश्य उत्पन्न होता है, इससे तो 
मॉको देखनेका कोई उपाय नहीं सूझता । 
वक्ता निराश होनेका कोई कारण नहीं है । इसके 
पश्चातके नामका चिन्तन करो--“महायोगीदाहत्पुरे ।' 
जिस घाममें माँ वास करती हैं, यहाँ किसीके न जा सकने- 
पर, साधारणतः माँको किसीके न देख सकनेपर भी ऐसे 
पुरुष हैं जो उनको देखते हैं; माँ उनके हृदयमें वास 
करती हैं । जो महायोगिजनोमें श्रेष्ठ हैं, उनके हृदयमें ही 
माका वासखान है। जो योगी नहीं हैं, उनके लिये माँ 
अगसम्यधाम हैं । अतएव यदि वस्तुतः मॉको देखनेके लिये 
व्याकुल हो रहे हो तो महायोगी बननेकी चेष्टा करो । 
योगी हुए बिना मौके यथार्थ ख़रूपको न जान सकोगे, 
क्योंकि माँ 'अमेयभावकूटस्था' हैं। जो भाव मेय नहीं 
है, परिच्छेद्य या ज्ञेय नहीं है, वह अमेयभाव है। तुम 
जिस पदार्थ या भावको जानते जाओगे यह परिच्छिन्न 
(७०४०४४०४८०) होता जायगा । जो मेय है, यह परि- 
च्छेद्य है; खत्प है । “यह ऐसा है अथवा वैसा है? इस 
प्रकारसे जो परिच्छिन या निरूपित नहीं किया जा सकता, 
बह अमेय है; कूटस्थ है, अयोधनवत्‌ निश्चल है । छोहारोंके 
घरपर तुम एक दृढ़ लोहपुज्ञात्मक निश्चल पदार्थ देखते 
हो, उसकी सहायतासे दूसरे लोहेके इकडे चोट खा-खाकर 
नाना प्रकारके आकार धारण करते हैं, परन्तु वह अयोघन 
पदार्थ संदा एकरूप ही रहता है, कमी अपना रूप 
परित्याग नहीं करता; वह सदा ही अचल अनपायी भावमें 


अवस्थित रहता है | इसीका नाम 'कूट' है। जो कूटवत्‌. 


निश्चलमावसे रहता है ( कूटवर्त तिष्ठति-कूट्‌+्था+क ) 
यह कूटस्थ है। जो कूटस्थ है वही अमेय है (भाव एव 
कूटः, अयोघनवत्‌ निश्चलः); उसी कूटस्थ अर्थात्‌ अंपरि- 
वर्तनशीलमावमे माँ नित्य वास करती हॅ) ' 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि *. 
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अर्थभावनाकै साथ इस स्तवनका पाठ करनेसे तुम 
समझ सकोगे कि यथार्थरूपसे माका खरूप जाननेके लिये 
किस प्रकारकी योग्यता आवश्यक है । जो परमाणु और 
दवघणुकरूपमे हैं, प्राण और अपानादिरूपमें है, जो स्थूलाति- 
स्थूल तथा सूक्ष्माति-सूक्ष्म हैं, जो मावाभावखल्प हैं; जो 
काढादिरूप हैं, जो सर्वखरूपा और सर्वज्ञा हैं; जो 
अखिल मन्त्रोकी शक्तिरूपिणी हँ, जो सर्वशक्तिखरूपा हैं 
उनको जाननेके लिये पहले भूत-तन्त्र, रसायन-विज्ञान, 
ग्राण-विज्ञान) मनो-विज्ञान प्रशत विज्ञान-शाखाओका ज्ञान 
होना आवश्यक दै । किन्तु इतनेसे ही काम नहीं चलेगा; 
मौके सूइमातिसुक्ष्मूपका ज्ञान प्रदान करना इन सब 
विज्ञान-शाखाओंके सामथ्यंकी बात नहीं है । उसके लिये 
योगाभ्यास करना दोगा, महायोगी बनना होगा और यदि 
पूर्णरूपसे माँके खरूपको प्रास करना हो तो उसके लिये 
महायोगीपदमें भी भेष्ठता प्रास करनी होगी । 


जिज्ञासु-इस प्रकारकी योगसिद्धि प्रातकरना तो एक 
- प्रकारसे असम्भव है; फिर उपाय ही क्या है! 

वक्ता-एक उपाय है--भक्ति-मार्ग । उसके द्वारा माकी 
दया? प्रास करना । माकी कृपा प्राप्त कर सकनेपर 
सर्वशक्तिमती माँ तुम्हें महायोगीशपद प्रदान करेंगी; तब 
तुम माको अमेयभाव कूटस्थारूपमें जान सकोगे | परन्तु 
_अभिमानका पूर्णतया नाश किये बिना कभी भक्तिका उदय_ 
नहीं हो सकता । भक्तिका प्रकत अर्थ है 'नमो नमः? करना- 
मेरा कुछ नहीं है, माँ ! सब तुम्हारा है, सत्र तुम्हारा है-- 
मैं भी तुम्हारा हूँ, मैं भी तुम्हारा हूँ । अतः इस जगद्धात्री- 
स्तयनमें विशेषतः यही मागे प्रदर्शित हुआ है, नमस्काररूप 
साघनाका ही उपदेश दिया गया है। यजुबंद भी यही 
उपदेश देता है, यही 'नमो नमः? करनेकी आज्ञा देता है । 
( उपत्बाग्ने इत्यादि ) यजुर्वेदके इस मन्त्रको शायद तुम 
पहले सुन चुके हो-- 

अझे नय सुपथा राये अस्मान्‌ 

विश्वानि देव वयुनानि विद्वान्‌ । 
युयोध्यस्मरज्ञहुराणमेनो 
सूयिष्ठां ते नम उक्तिं विधेम॥ 
“नमो नमः? करना ही योग है। मैं तुमको केयल'नमो नमः? 

करूंगा । यदि कहो कि, “इतने दिन क्‍यों नहीं किया १? 
करता कैसे तुमने अबतक ज्ञान जो नहीं दिया था; इसीसे 


# मद्दाखरखती-तश्व # 
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तो माँ | मैं नहीं कर सका । साशज्ञरूपमें तुम्हारे सामने 
गिरता था, किन्तु वह वास्तविक भक्ति या ज्ञान नहीं 
था। 'मै कुछ भी नहीं हूँ” यह भाव नहीं हुआ था | 
यही यथाथ भक्तिमाव है | तुम यदि मुझे पूर्णरूपसे विशद 
कर दो तब मैं क्या करूँगा १. अनेकों बार 'नमो नमः? 
करू गा। अबतक पापयुक्त होनेके कारण तुम्हें यथार्थमावसे 
“नमो नमः? नहीं कर सका था | अब तुमने पापनाश कर 
दिया है, मैं झड हो गया हूँ, इसीलिये कहता हूँ कि 
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“नमोःनमः? करके तुम्हारी सेवा करूँगा । और माँ ! मुझसे 
तुम्हीं क्या चाहती हो ! जगद्धात्री-स्तवनके प्रत्येक छोकमें 
यही नमःकी उक्ति ही विहित है। अतएव ( कपट छोड़- 
कर ) सरलभावसे, दीनताके साथ, एकाअभावसे . दिनरात; 
“नमो नमः? करते रहो, इसीसे मॉकी कृपा प्राप्त करं - 
सकोगे । माँ.कृपा करके तुम्हें अपना स्वरूप दिखायेंगी, 
तुम्हारे सब दुःखोंकी सदाके लिये निडृत्ति हो जायगी। 


BR 
महासरसती-तत्त्व 


[ चेदवर्णित सरखती-तत्त्व ] 
( खामी भागेव औशिवरामकिक्कर योगत्रयानन्दजीके उपदेश ) 


ह प्रथम अंश 

जिज्ञास-आपके मुखसे सुना है कि दशशछोकी सरखती- 
की उपासना ब्रहमज्ञानकी प्राप्तिका एक परमोत्तम साधन है । 
भगवान्‌ आश्यलायनने इसीके द्वारा तत्वज्ञान प्राप्त किया 
था। इस दशरछोकीकी उपासना यदि हम पूर्णरूपसे न 
कर सके, तो इनमें जिसका आश्रय करनेसे हमारी विद्या- 
ग्रासिके विन्न विशेषरूपसे दूर हो सकते हों, हमारी जडता 
इट सकती हो, हम माँकी कृपा प्रास कर सके, आप आज 
हमें उसी मन्त्रका उपदेश करें और उसकी कुछ व्याख्या 
कर दें। 


वक्ता-यदि सम्पूर्ण दशःछोकीकी उपासना नहीं कर 
सकते, तो अन्तिम दसवें मन्त्रका आश्रय अहण करो, 
इसके द्वारा नित्य माँकी उपासना करो; उससे तुम साँकी 
कृपा प्रात करनेमें समर्थ होगे, विद्याप्रातिके विन्न दूर 
होंगे तथा क्रमशः ब्रझखरूपिणी मौके खरूपका ज्ञान होगा । 


ऐअस्बितमे नदीतमे देवीतमे सरस्वति । 
अप्रशस्ता इव स्मसि प्रदास्तिमम्ब नस्कृधि ॥ 


इस मन्त्रके कुछ व्यापक भाव हैं। पहले झाब्दार्यके 
अनुसार इसका सरलार्थ जान लो । 'मातृगणांमे श्रेष्ठ, 
नदियोंमें श्रेष्ठ, देबियामै श्रेष्ठ महासरखति ! हम अप्रशस्तके 
समान अर्थात्‌ धनाभावमें असमृद्धवत्‌ हो रहे हैं अतएव 
हे माता | हमें प्रशस्ति अर्थात्‌ धनसम्पत्ति प्रदान करो | 


अब पर्दोके अर्थका विचार करो । यहाँ सरखतीको 
अम्बितमा, नदीतमा तथा देवीतमा इन तीन नामोसे 
सम्बोधन किया गया है । अतएव हमें पहले मातृभाव, 
नदीभाव और देवीभाव, इन तीन भावोंके तत्वका विचार 
करना होगा । 


अम्चितमे-'अम्बा’ शब्दका अर्थ है माता | अम्बितमाका 
अर्थ है मातृतमा, अखिल विश्वमै जितनी मातृशक्तियाँ 
हैं, सबमें तुम श्रेष्ठ हो । मातृभाव किसे कहते हैं ! जो रक्षा 
करती हैं, जो पोषण करती हैं यह माता हैं। (मा घातुका 
एक और अर्थ “शब्द करना? तथा “परिमाण करना? मी 
होता. है) तम्हारे-जैसी मातृशक्ति दूसरी कोई भी नहीं है, 
क्योंकि शानरूपमें तुम्ही सबका पालन करती हो । ज्ञानकी 
अपेक्षा अधिकतर रक्षा करनेवाली शक्ति दूसरे किसीमें नहीं 
है । ज्ञान ही जीवन है और अज्ञान ही नाझ है। 


नदीतमे-जितनी नदियाँ हैं, उनमें तुम्हीं श्रेष्ठ हो । 
नदीरूपा सरखतीका आधिभौतिक भाव जलरूपा सरस्वती 
नदी है, जो प्रयागराजम गङ्गा और यमुनाके साथ मिलती 
है । इस सङ्गमको त्रिवेणीसङ्गम कहते हैं। यह आधिमौतिक 
त्रिवेणी और आधिमौतिक तीर्थामे श्रेष्ठ है। नदीरूपा 
सरस्वतीका आध्यात्मिक भाव सुषुम्णा नाड़ी है, जो इडा 
और पिङ्गलाके मध्यमागमें अवश्यान करती है तया 
मूलाधारमें दोनोंके साथ युक्त हे । यह आध्यात्मिक त्रिवेणी 
है । 'नदी' शब्दका अर्थ क्या है ! नद? घातुका अर्थ है 
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“शब्द करना? । जहाँ गति है, वहाँ शब्द है । 'नदी' शब्दके 
उच्चारणसै पर्वतादिसे निकलकर अन्तर्मे समुद्रमे या 
अन्य किसी बड़ी नदीमें मिलनेवाली सरितांओंका ही बोध 
होता है। यहाँ 'नदीतमा? शब्दके द्वारा नादविशिश 
चलनात्मिका शाब्दन्नह्ममयी ही विशेषतः लक्षित होती हैं । 
नदीका जो आश्रय ग्रहण करता है वह अन्तमें समुद्रमें जा 
पहुँचता है । उसी प्रकार जो शब्दब्रह्म ( वेद ) का आश्रय 
लेता है, वह अन्तर्मे परत्रझको प्राप्त होता है । 

ह . देचितमे-देवियोंके मध्य तम्हीं श्रेष्ठ हो । तुम उज्ज्यळ 
हो, ज्योतिर्मयी हो । तम्ही ब्रह्मस्वरूपा हो । तुम्हें ब्रह्मरूपे 
जो ध्यान कर सकता है, वही तुम्हें यथार्थरूपसे जान सकता है। 


दिव्‌ घातुका अर्थ है ज्योति, प्रकाश, आलोक ।' 


अन्धकार दूरकरके आलोक प्रदान करनेवाली जितनी 
शक्तियाँ जगतमें हैं, उन सबमें तुम श्रेष्ठ हो । 
सरस्वति-'स? घातुके आगे असुन्‌ प्रत्यय लगानेसे 
«सरस्‌? पद सिद्ध होता है । “सरस्‌? जिनका है, जो “सरस्‌ 
की अधिष्ठात्री देवी हैं, वही सरखती हैं । “स” धातुका अर्थ 
है गति। जहाँ कोई बाधा उपस्थित होकर रुकावट करती 
है, वहाँ गति प्रवर्तित नहीं हो सकती । गति दोनेके लिये 
यहाँ बाधा (२९४।5६३००९) होना उचित नहीं है। हमारी 
गतिका जहाँ अवरोध होता है, वहाँ अन्धकार होता है । 
विज्ञान भी इसी सिद्धान्तका प्रतिपादन करता है-- 
‘Rtber at rest is darkness, ether in motion 


¡5 ॥९॥६-' उस गतिकी जो अधिष्ठात्री देवता दै, जिससे. 


समस्त गतिय प्रवर्तित होती है, सब आलोक प्रकाशित होता 
है, अशान दूर होता है, शानका विकास होता है, यह 
सरखती दै । गच्च-पद्यादिरूपमें जगत्‌में जिसका ( अर्थात्‌ 
बाकू वा शब्दका ) प्रसारण ( सःघात ) होता है, वह 
सरस्वती दै । जहाँ छन्द है, वही गति सरस्वतीका रूप हे। 
जहाँ छन्द नहीं; वह अज्ञानका रूप है । 
यही सरखती मातुरूपमें, नदीरूपम तथा देवतारूपमें 
नित्य हमारी बुद्धिका विषय बन रही है। यही मातश्रेष्ठ 
सरस्वती वाग्देवी हैं । वाक्यकी देवता हैं तथा शब्दब्ह्ा- 
त्मिका माठकाखरूपिणी हें । ब्रह्मज्ञान मी वही हैं । बह 
परमार्थतः ब्रह्मस्वरूपिणी चिन्मयी हैं । वह नदी- अखिल 
~ जगत्‌की नादखरूपिणी हैं । जो परमाणुओंका स्पन्दन है, 
बह भी उन्हीकी क्रिया है। वायुका स्पन्दन भी उन्दींकी क्रिया 
है; बह जगत्‌के अन्त्बाह्म खित होकर शान देती हैं। 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि ॐ 
त मम Me MRM 


अप्रशस्ता इच स्मसि प्रशस्तिमम्ब नस्छधि- 
धनके अभावसे ही मनुष्य सङ्कुचित होता है । 
ज्ञानधन), विद्याधन इत्यादिके अभावसे हम सङ्कीण, 
शीण हो गये हैं । प्रकाशका जद अमाव है; 
यहीं सङ्कोच है; गति जहाँ खच्छन्द प्रवाहित 
नहीं होती, वहीं सङ्घोच-अवरोध-अन्धकार-दुम्ख है । 
ज्ेयके खरूपको जाननेके लिये हमारे मार्गमे जो बाधा है, 
उसे कौन दूर करेगा ! तुम्हीं दूर कर सकती हो। जो सत्‌-चित्‌ 
और आनन्दकी प्रसारणी शक्ति दै, वह सरखती है । तुम 
हमारे प्रसारणकी बाधाको दूरकरके हमारे अभावको मिटा 
करके, सम्यक्‌ प्रकाश प्रदान करके हमें समृद्धि प्रदान करो। 
हमें जिसकी आवश्यकता है, जिससे हम प्रशस्त हो सकते हैं, 
विद्यालता प्राप्त कर सकते हैं तुम वही हमें प्रदान करो । 
बरह्म? का अर्थ बृहद्‌ है। अपरिच्छिन्नता ही हमारी सहज 
अवस्था है, अपरिच्छिन्नता प्रात करना ही पूर्ण सुख है । 
जिस आक्तिद्वारा हम परिच्छिन्न होते हैं, यह माया या 
अविद्या है । हम जो अल्प देशव्यापी बने -रहते हैं, 
अज्ञानाच्छादित हुए रहते हैं, निरानन्द रहते हैं, इसका 
कारण माया या अविद्या ही है । इसलिये विद्याके दारा 
हमारे परिच्छेदको दूर कर दो; हमारे अभाव, मलिनता) 
अविद्या तिरोहित हों, हमें सब विषयामें व्यापक कर दो। 
हमारा चित्‌ प्रसारित हो, हमारा आनन्द प्रसारित हो। 
जहाँ प्रसार ( £५25० ) नहीं है वहीं छेश है; प्रकाश- 
के अमावमें हमारा मन मानो सङ्कुचित ( ६४7०४ ) हो 
जाता छै इसी कारण परदुःख देखकर हम कातर नहीं होते । 
आत्मा जिस परिमाणमें अप्रशस्त रहता है, उसी परिमाणमें 
यह ब्रह्ममायसे दूर रहता है । सरखती ही है जो इस 
ग्रसारणकी बाधा दूर कर देती है । ( गतिको प्रवर्तित कर 
देती है--स-घातुका अर्थ है प्रसारण, गति। ) अखिल 
जगतूमें जो कुछ है सत्र नाद या शब्दसे ही हुआ है; अतएव 
वाक्यकी जो अधिष्ठात्री देवता है, वह सबके लिये उपास्य 
है । इसी कारण ब्रह्मा, शङ्कर प्रभति सभी देवताओने माकी 
उपासना करके ही विद्यालाभ किया था | 


जिशास-भगवान्‌ आश्वलायनद्वारा प्रोक्त दशम छोक 
जिसका उपयुक्त मन्त्रके पूर्व ही उल्लेख हुआ है, उसका भी 
अर्थ जाननेकी इच्छा होती है । 


कल्याण" 
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# सहासरस्वती-तक्त्व # 


अत्त 


वक्ता 


यमुनाम TTT 


नामरूपास्मकं सवै यस्यामावेइय तां शुनः। 
Cy ७, 
ध्यायन्ति ्रह्मरूपेका सा माँ पातु सरखती ॥ 


अखिल जगतूमें जितने नाम) जितने रूप हैं, सब उसके 
ही नाम, उसके ही रूप हैं; वही नाम-रूपमें विवतित होकर 
अखिल जगतूके आकारको धारण करती है। नाम-रूप 
उसका वास्तविक स्वरूप नहीं है, वह उसका मायापरिच्छिन्न 
रूप है । उसके खरूपके दर्शनाभिलाषी योगीजन समाधि- 
योगमें इसे ( नाम-रूपको ) विल्यन करके ( जिसके ) प्रकृत 
रूपका ध्यान करते हैं वह ब्रह्मरूपा सरस्वती देवी हमारा 
( समाधि-दानद्वारा ) पालन करें | मॉका यथार्थ खरूप 
हृदयङ्गम करनेके लिये उपयुक्त विधिसे समाधियोगका 
अवलम्बन करना होगा, अन्यथा हमारे चित्तक्षेत्रकी 
अग्रशस्तता दूर न होगी, हम देवितमाका स्वरूप याथातथ्येन 
उपलब्ध न कर सकेंगे । 

जिशासु-इस सन्त्रे पूर्व 'ऐ? बीज क्यों लगाया गया है! 

वक्ता-'ए! याग्बीज या गुरुबीज हे । माँ विश्वकी गुरु 
खरूपिणी है। माँ चिद्रूपा ब्रह्मखरूपिणी हे । ज्ञानमय 
परमात्माके सिवा शान देनेकी शक्ति और किसीमें भी नहीं 
है । माँ ब्रह्मादिकी भी गुरु है| 

द्वितीय अंश 

जिज्ञासु-अब सरस्वतीह्ृदयोपरनिषद्की 'कुछ व्याख्या 
करनेकी प्रार्थना करता हूँ । अन्ततः दशोकीभागकी 
संक्षिप्त व्याख्या सुनकर मैं अपनेको कृतार्थ समझँगा । 

वक्ता-यह ऋग्वेदका उपनिषद्‌ दै, अतएव ऋग्वेदीय 
शान्तिपाठके अर्थका पहले कुछ विचार कर लो । 


अन्धकारसे प्रकाश जानेके निमित्त चेष्टा और प्रार्थना 
करना जीवके लिये स्वाभाविक है । स्वप्रकाशरूप परमात्माका 
आविर्माव ही जीवके लिये अभिलषित पदार्थ है । यज्ञके 
द्वारा ही पवित्रीकरण, मलांका अपनोदन तथा परमात्माका 
प्रकाश होता है । वेदोक्त कमे अथवा छन्द-क्रिया ( ९!।५६॥- 
Imical moti0n ) ही यशका स्वरूप है । 


मन और वाक्य इन दोनोंके द्वारा ही सब यश होते 
हैं | इस मन और वाक्यकी क्रियाएँ यदि परस्पर अनुकूल 
हों, एककी क्रियाके साथ दूसरेकी क्रियाका यदि सामज्ञस्य 
हो तभी यथार्थ यज्ञ होता दै, तथा परमात्माका प्रकाश होता 
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है । इसीलिये ब्रह्मवद्यालाभरूप खाध्याय-यशमे प्रवृत्त 
होनेके पूर्व विद्यार्थी प्राथना करतें हैं 


वाङ्मे मनसि प्रतिष्ठिता मनो में वाचि प्रतिष्ठित- 
माविराषीमं एघि । वेदस्य म आणोस्थः श्रुतं मे मा प्रहा- 
सीरनेनाधातेनाहोरात्रात्संद्धाम्युत॑ वदिष्यामि । सत्यं 
वदिष्यामि । तन्मामवतु तद्रक्तारमवतु अवतु मास्‌ अवतु 
वक्तारमवतु वक्तारस्‌ ॥ ॐ शान्ति: शान्ति: शान्तिः ॥ 


हे आवि ! प्रकाशस्वरूप परमात्मन, हे ब्रह्मविये ! तुम 
प्रकटित हो ( आवीः ) । जब मेरा वाक्‌ मनमें एवं मन 
याकूमे प्रतिष्ठित होगा, ( जान पड़ता दै) तमी तुम मेरे 
हृदयम प्रकटित होगे; जबतक मुझमें कुटिलता रहेगी 
तबतक तुम प्रकटित न होगे । तुभ मुझे प्रास हो मेर 
समीप आओ (म एधि); वेदको मेरे सम्मुख लाया करो 
(वेदस्य म आणीस्थः ) अर्थात्‌ ऐसा होनेसे ही तुम्हारा 
यथार्थ ज्ञान मेरे हृदयमें प्रकटित दोगा । में गुरुमुखसे जो 
श्रवण करूँ, उसे अविकछरूपसे हृदयमें धारण करके रख 
सकूँ; उसे विस्मृत न “हो जाऊ? ( श्रुतं मे मा प्रहासी: ) । 
इसके लिये मैं क्या करूँगा ! गुरु-मुखसे जो सुनता हूँ, 
उसे दिन-रात चिन्तन कलूँगा--ध्यान करूँगा ( अनेना- 
धीतेनाहोरात्रात्संदर्धाम ); और क्या करूँगा १ वेदकी 
कृपासे-सत्योक्तिकी कृपासे जों सत्य है वहीं सुनूँगा, 
उसे ही जानूँगा, तथा उसे ही दूसरोंकों जनाऊंगा। 
सत्योक्ति जो कहती दै उसे भूलकर और कुछ किसीसे न 
कहूँगा (ऋतं वदिष्यामि सत्यं वदिष्यामि ) ( ऋतम्‌ १४ 
नियति ) । परमाणुके स्पन्दनसे प्रारम्भ करके अखिल 
जगतूमे जो कुछ क्रिया होती द, सभी ऋतके लिये होती 
है। सत्योक्तिकी प्रेरणासे माँ | यह कहता तो हूँ, किन्तु तुम 
यदि कृपा न करों तो में किस प्रकार यह कर सकूगा १ 
इसीलिये कद्दता हूँ, हे सत्योक्ति ! तुम मेरी सवदा रक्षा 
करों ( मामवतु ) । केवल मेरी रक्षा करनेसे ही नहीं 
चलेगा, मेरे गुरुदेवकी भी रक्षा करो । ( वक्तारमवतु) 
अर्थात्‌ मेरे गुरुदवकों सत्यज्ञान प्रदान करो, जिससे में 
उनके दवारा सत्यज्ञान पा सकूँ । माँ ! मेरी विद्या-प्राप्तिक 
आध्यात्मिक, आधिदैविक और आधिभौतिक ये तीनों 
प्रकारके प्रतिबन्धक शान्त हा | 

ऋषियोंने मगवान्‌ आश्वळायनके समीप जाकर उनकी 
पूजा करके पूछा था--'भगवन्‌ ! किस प्रकार उस ब्रह्म- 
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पदाथौवभासक ज्ञानको प्राप्त किया जा सकता है, जिसकी 
उपासना करके आप तत्व हुए है यह हमलोगोसे 
कहिये ।! इस प्रकारका प्रश्न करनेपर उन्होंने उत्तरमें 
कहा था--हे मुनिश्रेष्ठगण ! बीजमिश्रित ऋकूके साथ 
सरस्ती-दश'छोकीद्वार स्वन और जप करके ही मैंने 
परासिद्धि--तत्त्वज्ञान प्रास किया है ।' तदनन्तर ऋषियोंने 
पुनः निवेदन किया--'इस सारखत ( अर्थात्‌ जिसे आपने 
सरखतीके द्वारा प्रात किया दै) ज्ञानकी प्राप्तिके लिये किस 
प्रकारके ध्यान ( उपासना ) का अवलम्त्रन करना होता 
है, भगवती महासरस्वती तुष्ट होवें, यह हमसे 
कहिये ।? तदनन्तर भगवान्‌ आश्वलायन कहने लगे 


'श्रीसरस्वतीदशरलोकी महामन्त्रका ऋषि मैं-- 
आश्वलायन हूँ, छन्द अनुष्टुप्‌ है, देवता भीवागीश्वरी हैं 
बीज 'यद्वाग मन्त्र है, शक्ति 'देवीवाचम? मन्त्र है, कीलक 
“प्रणो देवी? मन्त्र है; विनियोग 'सरखतीप्रीत्यथं? है। “श्रद्धा, 
मेधा, “प्रज्ञाः, धारणा)” 'वाग्देवता' और “महासरखती 
इनके द्वारा अङ्गन्यास करना चाहिये । दशइलोकी जपका 
आरम्भ करनेके पूयं निम्नलिखित इलोकद्वारा उनको 
प्रणाम करना चाहिये-- 

नोहारहारघनसारसुधाकराभां 

कह्याणदां कनकचम्पकदासभूषास्‌ । 


उत्तः 


चे 


वाणीं नमामि मनसा वचसा विभूत्ये ॥ 


अर्थात्‌ विभूति ( विद्यासिद्धि ) के लिये में मन और 
बचनके द्वारा वाणीदेवीको नमस्कार करता हुँ । वह कैसी 
हैं ! बह नीहार ( तुषार ), हार तथा घनसार ( कपूर ) की 
आमासे युक्ता, सुधाकराभा द; वह कनक, चम्पक-पुष्प- 
निर्मित मालासे भूषिता हँ तथा कुम्मसदश उन्नत, दुग्ध-पूण 
युगलपयोधरद्वारा मनोहर अङ्गविशिष्टा हैं । 


प्रथम छोक 


या बेदान्ताथंतस्वेकसखरूपा परमार्थतः । 
नासरूपात्मना व्यक्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ जो परमार्थतः वेदान्तप्रतिपादित तत्त्वस्वरूपा 
हैं--जिनका प्रकृत स्वरूप एकमात्र वेदान्तद्वारा ही जाना 
जाता दै जो ब्रह्मस्वरूपिणी हैं; जो अव्यक्तावस्थामें 
अवस्थान करती हैं एवं जो पुनः नामरूपद्वारा व्यक्ता- 
बस्थाको प्राप्त होती हैं, वही सरस्वती हमारी रक्षा करें। 
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प्रथम मन्त्र 

ॐ प्रणो देवी सरस्वती वाजेभिर्वाजिनीचती। घीनाम- 
विश्यवतु ॥ 

अर्थात्‌ जो दानादि गुणसे युक्त दें; जो अन्न-यशकी 
अधिष्ठात्री देवता है--जो अन्नदात्री हैं, जो-अपने शरणागत 
उपासकोंकी रक्षा करनेवाली हैं, वह सरखती देवी अन्न- 
प्रदानके द्वारा हमारी विशेषरूपसे रक्षा करें, हमारे लिये 
तृप्ति प्रदान करें | 


द्वितीय श्लोक 


या साङ्गोपाङ्गवेदेषु चतुष्वेकेच गीयते । 
अद्वे ता ्रह्मणः शक्तिः सा मां पातु सरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ अङ्ग और उपाङ्गसहित ऋग्वेदादि चतुर्वेद 
एकमात्र जिसकी स्तुति करते दे, यही अद्वेता ब्रह्मकी शक्ति 
हमारा पालन करें । 


यहाँ प्रश्न हो सकता है कि ब्रह्मकी शक्ति कहनेसे एक 
पदार्थ शक्ति, और दूसरे पदार्थ ब्रह्मका बोध होता है । तब 
शक्ति अद्वेता किस प्रकार हो सकती है! इसमें कुछ भी 
दोष नहीं होता, क्योंकि वस्तुतः शक्ति और शक्तिमान्‌ 
अभिन्न हैं । 


द्वितीय मन्त्र 
हीं आ नो दिवो बृहतः पवंतादा 
सरस्वती यजता गन्तु यज्ञम्‌ । 
जुजुषाणा घृताची 
शग्मां नो वाचसुशत्ती श्रणोतु॥ 


हवं देवी 


भावाथ यह है कि माँ ब्रह्मरूपिणी, चिद्रपा, सर्व- 
व्यापिनी है और हमारे लिये अलक्ष्या हं । माँकी सूक्ष्म 
अव्यक्त अवस्था ( मध्यमा, पश्यन्ती प्रभ्नति ) भी हमारे 
लिये अनमिगम्य हँ । माँ हमारे ऊपर कृपा करके अपने 
अव्यक्त सूक्ष्मावस्थासे व्यक्तरूपमें हमारे यश्ञ ( पूजा ) की 
सिद्धिके लिये आविभूत होवें । वही यज्ञकी प्रवत्तिका हैं, बही 
यज्ञ करनेकी प्रवृत्ति प्रदान करती हैं, वही उपकरणरूपमें, 
यही इसकी अधिष्ठात्री देवीके रूपमें तथा वही फलरूपमें 
आविभूत होती हैं । हम उनकी अधम सन्तान हैं, हमारी 
इस स्तुतिको वह कृपापूबंक सादर ग्रहण करें, तथा 
सन्तान-निवेदित समझकर इसीके द्वारा प्रसन्न होवें । बह 


` # महासरस्वती-तत्त्व # 


पूर्णा हैं; किसीके पाससे कुछ अहण करनेकी उन्हे 
आवश्यकता नहीं है, किसीकी स्तुति सननेकी भी उन्हें अपेक्षा 
नहीं दै । किन्तु हम उनकी सन्तान हैं, सन्तान दीन-दरिद्र 
होते हुए. मी अकपटभावसे, भक्तिके साथ जो अर्पण करता 
है, जो स्तवन करता है, उसे ग्रहण करनेके लिये, उसे श्रवण 
करनेके लिये स्नेहमयी जननी उत्सुकां हो जाती हैं। 
इसीलिये हम प्रार्थना करते हैं कि वह हमारे इस 
आह्वानको सुनें और हमारे लिये हमारा अभीष्ट प्रदान करें | 


 . तृतीय शोक 
या वणंपद्वाक्यार्थस्वरूपेणेव वतते । 
अनादिनिधनानन्ता सा मां पातु सरखती॥ 
अर्थात्‌ जो वर्ण, पद, वाक्य तथा अर्थरूपमें विद्यमाना 


हैं, जो अनादिनिधना तथा अनन्ता हैं बह सरस्वती 
देबी हमारा पालन करें. 


तृतीय मन्त्र 
शीं पावका नः सरस्वती वाजेभिर्वाजिनीवती। 
यज्ञं वष्टु धिया वसुः ॥ 


भावार्थ यह है कि सरस्वती देवी हमारी यज्ञ-कामना 
करें ( क्योकि उनकी इच्छा या प्रेरणाके बिना कोई 
कर्म प्रवर्तित नहीं हो सकता )। तथा तदनन्तर उसका 
निर्वाह करें ( क्‍योंकि उन सवंशक्तिमतीकी शक्तिके बिना 
कोई कम॑ निष्पन्न नहीं हो सकता ) । किस उद्देदयसे 
कामना कर ! अन्नके निमित्त, जिससे हमें प्रचुर अन्न या 
घन हो । वह कैसी हैं ! वह अन्नयज्ञकी अधिष्ठात्री देवी हैं 
( अतएव अन्नदान करनेमें समर्थ हैं )। वद और किस 
प्रकारकी हैं ! यह "धिया वसुः? अर्थात्‌ कर्म करके जिसके 
द्वारा धन प्रास किया जाता है । इसके द्वारा यही सत्य 
विदित होता है कि विना कर्मके कोई फल प्रास नहीं हो 
सकता । माँ सर्वाभीष्टप्रदा हैं; वद सरकी अभीकष्टसिद्धि 
करती तो हैं, परन्तु उसके लिये कमे करना होता दै । 
यही उनका नियम है कर्म तो हम करेंगे; परन्तु प्रवरत्तिके 
बिना कमै होता नहीं हमारी शमकर्ममे सहज प्रदृत्ति होती 
नहीं । वह प्रबृत्ति वही देंगी, इसके लिये उनसे प्राथना 
करनी पड़ेगी; 'बह हमारी यज्ञ-कामना करे) इसके द्वारा 
यही प्रार्थना की जाती है | कर्म करनेके लिये भी शक्तिकी 
आवदयकता है, वह शक्ति हमे कहाँसे मिलेगी ! बह 
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शक्ति भी वही देंगी, वही यज्ञरूपा हैं| ज्ञानके बिना मुक्ति 
नहीं होती, सब हुःखोंकी अत्यन्त निन्नत्ति नहीं होती; 
चित्त-झुद्धिके बिना ज्ञान नहीं होता; वेदोक्त कर्म या यज्ञके 
बिना चित्त-शुद्धि नहीं होती। अतएव जो ज्ञानकी अधिष्ठात्री 
देवी हैं, वही यज्ञ या वेदोक्त कर्मकी अधिष्ठात्री हैं, वही 
सर्वदा हमछोंगोंके भीतर-बाहर रहकर हमलोगाँको परम 
कल्याण-मार्गम-यथार्थ सुखके पथमे प्रवर्तित और 
सञ्चालित करती हैं । वही पावका-शोधयित्री हैं । 
वेदोक्त कर्मोके बिना शोधन नहीं होता, इसीलिये हमारे 
द्वारा यज्ञ कराकर, हमें पवित्र करके ज्ञानका अधिकारी 
बनाकर तथा तदनन्तर ज्ञान-दान करके हमलोगोंको मुक्ति 


प्रदान करती हैं । 
चतुर्थ छोक 


अध्यात्ममधिदेवच्च देवानं सम्यगीश्वरी । 
अत्यगास्ते वदन्ती या सा मां पातु सरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ जो देवताओंका अध्यात्म और अधिदैव हैं 
जो देवताओंकी आध्यात्मिकी शक्ति है और आधिदेधिकी 
शक्ति हैं, सब देवताओं अथवा सव शक्तियांको जो 
अन्तयांमीरूपसे प्रेरण करती हैं (अर्थात्‌ प्रणवकी प्रेरणासे 
ही सब कार्य किया करती है) वही सरखती देवी हमारा 
पालन करें | 


चतुर्थ मन्त्र 
ब्लू चोदयित्री सूनृतानां चेतन्ती सुसतीनाम्‌ । 
यजं दुघे सरस्वती ॥ 


मावार्थ-जो हमें सूज्भत वाक्याँका प्रयोग करनेकी प्रवृत्ति 
देती हैं, तथा जो सुमतिमें चेतना प्रदान करती हैं, वह 
सरस्वती हैं | इसी प्रकार हम सरस्वतीका यज्ञ करेंगे 
तथा सरस्वती ही वस्तुतः यज्ञ करावेंगी | 


पश्चम छोक 


अन्तयाम्यात्मना विश्व त्रैलोक्यं या नियच्छति । 
रुद्रादिस्यादिरूपस्था यस्यासावेश्य तां पुनः । 
ध्यायन्ति सवरूपका सा मां पातु सरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ अन्तर्यामिनीरूपसे जो त्रैलोक्यका नियमन 
करती हं अर्थात्‌ महत्से लेकर परमाणुपर्यन्त पदार्थमात्र 
जिसकी प्रेरणाके अनुसार कार्य करते दै; क्या सद्र, क्या 
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आदित्य, क्या अन्य देवता, इनके मध्यमे जो अधिष्ठित 


रहती हैं; जिनसे आविष्ट होकर ही रुद्रादि देवगण सब कर्म 
किया करते हैं, जिनका ध्यान करके सब काये सम्पादन 
करते रहते हैं, बह सरखती देवी हमारा पालन करें । 


पञ्चम मन्त्र 
सौः सहो अणंः सरस्वती प्रचेतयति केतुना । धियो 
विश्वा विराजति ॥ 


सावाथ-'महो अर्णः? द्वारा यहाँ समुद्रको लक्ष्य किया 
गया है; किन्तु समुद्र-शब्दसे हम जो साधारणतः समझा 
करते हैं, अर्थात्‌ स्थूल जल-समुद्र शब्दका यहाँ वैसा अर्थ 
नहीं है । वेदमें आकाशको समुद्र कहा गया है, आकाइामें 
ही वस्तुतः सब शक्तियाँ निहित हँ, आकाश ( ६०7) 
ही सब शक्तिका आधार है । अर्णः? पदका अर्थ यहाँ 
आकाश है, उसका स्पन्दन ही (छन्दोमेदसे) क्रमशः 
वायु, जल प्रभृति स्थूल अवस्थाको प्राप्त होता है, तथा वही 
विलोमक्रियासे पुनः आकाशमै विलीन हो जाता है तथा 
वेदरूपमें अवस्थित होता है। पूजा करते समय यह क्रिया 
मानसिकभावसे करनी होती है, परश्रह्मसे किस प्रकार प्रकृति 
क्रमशः स्थूल, स्थूलतर तथा स्थूलतम अवस्थाको प्राप्त होती 
है, तथा पुनः किस प्रकार उस अवस्थाको प्रत्यावतेन 
करती है, इसका विचार करना पड़ता है। इसीका नाम 
प्रकृत उपासना है । यह जो स्पन्दनकी बात कही गयी है, 
वह केवल जडःस्पन्दन नहीं है, बल्कि चैतन्ययुक्त स्पन्दन 
है । यही सरस्वतीका रूप है । यह ज्ञानमयी चिस्स्वरूपा 
( Intelligence ) हैं | विश्वकी जो ज्ञानशक्ति दै, वही 
सरस्वती हैं । वह केवल स्पन्दनरूपमें नहीँ) बल्कि विश्वके 
घी ( [n९]]।९९॥०९ ) रूपमै विराजमान हैं । 


षष्ठ छोक 


या प्रत्यग्दृष्टिमिर्जीबैव्यंज्यमानानुभूयते । 
इयापिनी ज्ञसिरूपैका सा मां पातु सरस्वती ॥ 


अर्थात्‌ सरस्वती ज्ञानखरूपा और सर्वव्यापिनी हैं, 
किन्तु जीव साधारण अवस्थाम उनके सत्तका अनुभव नहीं 
कर सकता | जीव जत्र प्रत्यक्टृष्टि होता है अर्थात्‌ बहिमुख- 
अवस्थाका त्याग करके अन्तर्मुख होता दै तभी उसके हृदय- 
में सरखती प्रतिभात होती हैं । तभी वह माँकी उपलब्धि 
कर सकता है । यह व्यापिनी चिन्मात्रस्वरूपा सरस्वती मेरा 


पलन प्लस 


पालन करें, मुझको सब विषयाँमे प्रकाश प्रदान करें । 
माँकी सत्ताकी उपलब्धि उनकी इपासे ही होती है । 


षष्ठ मन्त्र 


हूँ चस्वारि वाकू परिमिता पदानि तानि विदु्बौह्मणा 
ये मनीषिणः । गुहा त्रीणि निहिता नेङ्गयन्ति तुरीयं वाचो 
सचुष्या वदन्ति ॥ 

मावार्थ-वाकूकी (शब्द वा वेदरूपा सरखतीकी ) चार 
अवस्थाएँ हैं--परा, पद्यन्ती, मध्यमा और वैखरी । इनमें 
तीन अवस्थाएँ गुहानिहित हैं अर्थात्‌ सर्वसाघारणके देखने- 
में नहीं आती, न जाननेमें आती हैं । उन्हें ब्राह्मण ही 
जान सकते हैं। समी ब्राह्मण नहीं जान सकते । जो 
मनीषी हें; योगी हैं वे दिव्यष्ृष्टिद्वारा शब्दकी उन सब 
अवस्थाओंको प्रत्यक्ष करते हैं मनुष्य जिस वाक्यका 
व्यवहार करते हैं वह वाकूकी तृतीय या चतुर्थ ( अर्थात्‌ 
वैखरी ) अवस्था है। 


सप्तम श्लोक 
नामजात्यादिभिर्भेदेरट्या या विकष्पिता । 
निर्विकश्पास्मना व्यक्ता सा सां पातु सरस्वती ॥ 
अथात्‌ नाम, जाति प्रगति भेदद्वारा जो अष्टघा विकल्पिता 
होकर रहती हैं तथा निर्विकल्प आत्मामें व्यक्त होती हैं वह 
सरस्वती हमारा पालन करें ।# 
सप्तम मन्त्र 
झी यद्वाग्वदन्त्यविचेतमानि 
राष्ट्री देवानां निषसाद सन्द्रा । 
चतस्र ऊज्ज दुदुहे पयांसि 
क्त स्विदस्याः परमं जगास ॥ 
मावा्थ-'वाक्‌? विस्वव्यापिनी है । “वाक्‌? द्वारा 


# भेदद्वार ही विकल्प--विविध भावकी कल्पना होती 


रहती दै । नाम, जाति प्रभति भेदद्वारा विकल्पित जो माका 
स्वरूप है वह प्रकत स्वरूप नहीं दै । निर्विकल्प आत्मामें माका 
जो स्वरूप प्रकाशित होता दै वही माका यथार्थ खरूप है । योगी 
लोग निर्विकल्प समाधिके द्वारा माके यथार्थ खरूपको जानते हैं। 
माँका निर्विकल्प आत्मामें जो प्रकाश या अभिब्यक्ति होती हे 
उसकी उपलब्धि स्वयं निर्विकल्प हुए बिना नहीं हो सकती । 


सब भूत व्याप्त हैं। वाग्व्यवहार सभी करते हैं । पद्म भी 
याग्न्यवहार करते हैं, उनकी मी भाषा होती है। जो 
विचेतन हैं वे भी वाग्व्यवहार करते हैं । इस “वाकः का 
प्रेरक कोन है ! सरस्वती । वही अचेतन जड पदार्थों 
को वाक्‌-युक्त करती हैं, वही  देवताओंके अन्तरमें 
वाकूकी प्रेरणा करती हैं । एक परमाणु जो अनेकों 
परमाणुओमे एक निर्दिष्ट परमाणको आकर्षण करता 
है, यह सरखतीकी ही प्रेरणा है । वह “वाक्‌? रूपसे उसमें 
भी अधिष्ठित हैँ । उनकी प्रेरणाके अनुसरणमें ही वह 
जान सकता है कि “यह हमारा है, इसी कारण यह उस 
बिशिष्ट परमाणुको ही आकर्षण करता है ! देवताओंकी मी 
बही नायिका हैं । कर्मशील जगत्‌, व्यक्त अखिल विश्व माका 
ही रूप है--माँका ही वेखरी रूप हे । माकी ही प्रेरणामें 
सब कर्म करते हैं । माके वेखरीरूपकी लीलाका बहुत दिन 
प्रत्यक्ष करनेके बाद साधक मॉसे जिज्ञासा करते हे-मॉ ! 
तुम्हारी परमावस्थाकों मैं कब जान सकूँगा ! गौ जिस 
प्रकार क्षुधा शान्त करनेवाला, प्यासकों मिटानेवाला परम 
पुष्टिकर दुग्ध दान करती है, उसी प्रकार एक सर्वकामदुघा 
घेन है जो जीवकी सब अमिलाषाओंको प्रदान करती है, 
सारी कामनाओंको पूर्ण करती है । उनका नाम सरखती 
है, उनके द्वारा ही साधक संसारके सवंप्रयोजनसाधनो- 
पयोगी शक्तिचतुष्ट्यको दुह लेते हैं । 


| अष्टम श्लोक 

व्यक्ताच्यक्तगिरः सर्वे वेदाद्या व्याहरन्ति यास्‌ । 

सबंकासदुघा धेनुः सा मां पातु सरस्वती ॥ 

अर्थात्‌ व्यक्त, अव्यक्त, शब्दात्मक वेदादि शास्त्र जिसके 
स्वरूपका गान करते हैं, जिसके विस्तृत रूपका वणन करते 
हैं, बह सर्वकामदुघा घेनुरूपा सरखती हमारा पालन करे । 
“न्यक्त? शब्दद्वारा वेखरी और अव्यक्त शब्दद्वारा परा, 
पद्यन्ती और मध्यमा वाक्य लक्षित होते दे । जो चिन्ता 
शक्ति है, बह मी वेद है । वह अव्यक्त वेद है । सन्दशन 
( Observation ), परीक्षा ( Experiment ) प्रभृति 
द्वारा जो ज्ञानका विक्रास होता दै अथवा वंज्ञानिक आविः 
ष्कारादि होते हैं, वह भी वेद या सरखतीके द्वारा होते हैं। 
अव्यक्त. "वाकः शक्ति ही सन्दशन परीक्षादिके द्वारा 
आविष्कारादि ( 7)।5८०४९।९5 ) रूप स्थूलावस्थाको प्रा 
होती है । 


` सौः देवीं वाचमजनयन्त देवा- 
स्तां विकवरूपाः पशवो वदन्ति । 
सा नो सअन्द्रेषसूजँ दुहाना 
धेनुवागस्मानुपसुधुतैतु | 

मावार्थ--देवगण ( सर्वव्यापिनी आधिदेविकी शक्ति ) 
जिस मध्यमा वाकको सब प्राणियोंके अन्दर उत्पन्न करते 
हैं, जो क्रमशः बेखरी-अवस्थामें परिणत होती हें तथा जो 
जीर्वोके हृदयमें घर्म-अधम, कत्तेव्य-अकत्तंव्यका निर्देश करती 
हैं, यही वागरूपिणी सरस्वती हमें अन्न-पानादिके द्वारा 
तुस्त करें । वह उसे किस प्रकार करेंगी तथा क्यों करेंगी £ 
इसी बातको साधक स्पष्टरूपसे निम्नलिखित वाक्योमें कहता 
है । मनुष्य जिस प्रकार गौको दुहकर कृतार्थ हो जाते हैं; 
उससे उनकी भूख-प्यास शान्त हो जाती है, हे माता! हम भी 
तुम्हें दुहकर उसी प्रकार कृताथ होनेकी इच्छा करते हैं, हम 
ज्ञानक्षुधाकी निवृत्ति और तत्त्यपिपासाकी शान्तिके विघानकी 
अभिलाषा करते हैं । अतएव हे जननि ! तुम हमारे 
हृदयमै आविभूत होऔ । गाय जिस प्रकार स्वयं वत्सके 
समीप आकर उसे दुग्धपान कराती दै, उसी प्रकार हे 
माता | तुम हमारे समीपमें आकर हमें अपने अमृतमय 
ज्ञान-दुग्धका पान कराओ । 


नवम शलोक 
यां चिदिस्वाखिलं बन्धं निसंथ्याखिलवत्मेना । 
योगी याति परं स्थानं सा मां पातु सरस्वती ॥ 
“जिसे जानकर अखिल बन्धनांको तोड़कर 
योगी विश्वव्यापी हो परमपदको प्राप्त होते हैं, यह 
सरस्वती हमारी रक्षा करे |? 
नवम मन्त्र 
सं उत स्वः पहुयक्ष दृद॒ुश वाचसुत स्वः श्ण्वज्ञ 
जणोत्येनाम्‌ । उतो स्वस्मै तन्वं विसस्ने जायेव पस्य उशती 
सुवासाः ॥ 
मावार्थ-( इस मन्त्रद्वारा श्रुति माँके खरूपकी दुर्बो- 
घता प्रकट करती है ) माँ ! तुम्हारी कृपासे ही सब वाते 
करते हैं, तुम्हारी कृपासे ही विचार करते हैं, तुम्हारी कृपासे 
ही तुम्हे असत्‌ सिद्ध करते हँ, परन्तु कोई तुम्हें जान 
नहीं सकता। तुम्हें देखते हुए भी देख नहीं पाता, तुम्हारी 
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कथा सुनते हुए भी तुम्हें सुन नहीं सकता । जिसे तुम 
कृपापूवक अपना रूप दिखलाती हो, वही तुम्हें देख 
पाता है । 


दशम श्होक 
नामखूपास्मकं सवै यस्यामावेदय तां पुनः । 
ध्यायन्ति अहारूपैका सा मां पातु सरस्वती ॥ 


( अर्थ प्रथम अंशमें देखना चाहिये ) । 
दशम मन्त्र 


ऐमम्वितमे नदीतमे देवितमे सरस्वति । 
अग्रशस्ता हव स्मसि प्रशस्तिमम्ब नस्कृधि ॥ 


( इसकी व्याख्या प्रथम अंशमें देखिये । ) 


माँकी माकी - . 


( लेखक--श्री पी० एन० इाकरनारायण अय्यर वी० ८०, बी० एल० ) 


१--प्यारे | प्यारे! आओ, आओ, पास आओ | 
सायंकालकी पावन शान्तिमें आओ, और सटकर वैठकर, 
दयसे हृदय सटाकर, हम अपनी प्राणप्यारी माँ, अपनी 
दयामयी जननी, हम अपने साथ खेलनेवाली मॉ, हम 
अपनी पथप्रदर्शिका माताके चरित्र कहें और सुनें । हमारे 
आसपास जो घुआँ-चक्कड़ है; कोलाहल ओर तिमिर है 
उसमें दयामयी जननीका वृत्तान्त सुनकर हमारा हृदय; 
नहीं-नहीं, समस्त वातावरण प्रेम और एकताकी दिव्य 
सुगन्धसे ओतप्रोत हो जायया । इस प्रकार प्रेमसे पूर्ण होकर 
हम बाहर निकळेंगे और इसे बसुधापर बरसायेंगे ! इमारी 
माँका प्यार विश्वके कोलाहलको शान्त करके सर्वत्र वास्तविक 
आनन्द, प्रेम और एकता तथा सहानुभूतिकी लहरें चला 
देगा ! आज मैं तुमसे यह कहना चाहता हूँ कि किस 
प्रकार मैंने मॉकी झॉकी पायी थी और वह मुझे कितना 
प्यार करती है, कितना अधिक चाहती है और मेरे जीवन- 
का निर्माण करती है । तुम्हारी उत्सुकता, सरलता एवं 
विश्वाससे भरी आँखोंमें मैं अपनी मॉकी झलक पाता हूँ । 
प्यारे मित्रो, हमारी माँ हमारे समीप दी है; अतः मुझे 
विश्वास है कि हमारी बातें व्यर्थ नहीं जायेगी । 


२--पहले-पहल जब मैंनें छोगोंसे सुना कि हमारी माँ 
एक ईश्वरीय शक्ति! है, वह एक विश्वकी अधीश्वरी है जो 
विश्वकी सृष्टि और प्रलयका कारण है तो मेरे मनमें भयका, 
आतङ्कका सञ्चार हुआ । उसकी महत्ता और शक्तिमत्ताने 
मुझे कंपा दिया | हृदय उदासीसे मर गया और मैंने मन- 
ही-मन कहा; “अहा ! मेरेजेसा दीन-हीन, अकिञ्चन माँके 


चरणोतक कैसे पहुँच सकेगा !' इसपर कुछ लोगोने, जिन्होंने . 


माताके दर्शन किये थे, कहा कि 'माँ तो सौम्यता, दया और 


प्रेमकी मूर्ति है और माँको देखकर ही आनन्दका वह समुद्र 
उमड़ पड़ता है कि माँको अधिकाधिक प्यार किये बिना 
रहा ही नहीं जाता | मॉकी बस एक ही झाँकीमें इम उसके 
प्रेममें सबंथा निमझ हो जाते हैं ।? यह सुनकर मेरे हृदयमें 
प्रकाश हो आया, आशा बंध गयी; बड़े ही करण और 
अस्फुट शब्दोमे, आझामरी, प्यासभरी वाणीमें मैंने कहा, 
"मॉ, ओ माँ, यदि सचमुच, जैसा वे कहते हैं, तुम मुझ 
दीन-अनाथको भी प्यार करती हो, तो क्यों नहीं; अनुकम्पा 
कर मुझे अपने और अपने प्रेमके सम्बन्धमें कुछ 
बतला देती १ 

३--जैसे मानों मेरी प्रार्थनाके उत्तरमें बोल रहा हो, 
एक सोलह वर्षका सुन्दर बालक बोल उठा । लोग उसे 
शङ्कर कहते हे और यह भी बतलाते हें कि वह मानव- 
जातिका महान्‌ गुरु है, आचार्य है; परन्तु मेरे लिये तो वह 
प्रेमकी जीती-जागती मूर्ति है। अहा ! उसका मुखडा कितना 
मधुर, मोहक; सौम्य और स्नेहमय है ! वह बोला, “यद्यपि 
हमारी माँ लीलासे ही संसारको रचती, सँवारती और नष्ट 
कर देती है और बड़े-बड़े ऋषि-मुनियोंके लिये ( जो उसे 
तपश्चर्या, यम-नियम इत्यादिके द्वारा मास करनेकी चेष्टा 
करते हैं ) वह अलम्य है, फिर भी जो उसे निश्छल, विनम्र 
और आत्मसमर्पणमय ग्रेमसे खोजते हैं; उनके लिये वह 
कुमुदिनीके समान उज्ज्वल, प्यारमरी जननी है जिसकी ` 
आँखें ( प्रभातके कमलदलके समान ) प्रेमके ओससे आद्र 
और अभिषिक्त हैं । मेरे हृदयको माताके प्यारके गीत 
गानेके सिवा और कुछ भी नहीं सुहाता !' 


इसके उपरान्त उस बालकने बड़े ही मधुर स्वरमें कुछ 
पद गाये, जिनमें इस बातका वर्णन था कि माता स्वाभाविक 


माट-स्नहका हृदयम भरकर अपने बालकोंसे उसी रूपमें 
और उसी तरीकेसे मिलती है जिस रूपमें और जिस तरीके- 
से वे उससे मिलना चाहते हैं, और उसके मिलनमें उतनी 
ही तड़प रहती है जितनी व्याकुछतासे उसके बच्चे उसे 
पुकारते ह | तपस्वियो और मुनियोँके लिये, जो ध्यान, 
धारणा ओर समाधिके मार्गसे उसे खोजते हैं, वह अपने 
निगुण, निराकाररूपमें प्रकट होती है। जब समस्त चराचरने 
उसकी जगदीश्वरीके रूपमे उपासना की तो उसने उनके 
प्रेमको प्रेम और ज्ञानके अधीश्वरके चरणोंमें समर्पित कर 
दिया । विद्वानोंको वह त्रणे-मातृकाके रूपमै दर्शन देती है, 
रहस्यवादी सन्त-महात्माओंके लिये बह एक रहस्यके रूपमे 
प्रकट होती है और रहस्यमय  ढंगसे उनसे मिलती. है 
उसके अन्दर समस्त प्राणी इस प्रकार गुँथे हुए, हँ जिस 
प्रकार धागेमें सूतके मनिये । समस्त प्रकृतिकी सुन्दर 
दाक्तियोंके रूपमें बह सर्वदा और सर्वत्र उन सबपर 
परमानन्दकी वर्षा कर रही है जिन्हें उसके आऑखमिचौनीके 
सनातन खेलमें सम्मिलित दोनेका सौभाग्य प्राप्त है । 
परन्तु प्रत्येक पदके. अन्तिम चरणमें मातृ-प्रेमके उस छलकते 
हुए रूप--माँकी कोमळ पलकोंपर, आँखोंपर प्रेमकी 
बूँदोका वर्णन था, मेरा हृदय उन पदोंकों सुनकर सिहर 
उठा, मेरा सारा शरीर रोमाञ्चित हो गया #। मॉके विषयमें 
अधिकाधिक जाननेकी उत्कण्ठा ब्रद चली। तव उस 
बालकने एक दूसरे मनोहर बालककी ओर संकेत करते 
हुए कहा, “वह तुम्हें माताके सम्बन्ध्म अधिक बतला 
सकेगा ! उसे जोरसे पकड़ लो, वह तुम्हें माके निकट पहुंचा 
देगा और माके द्वारा तुम माके उन प्यारे बच्चोके हृदयके 
पास पहुँच जाओगे क्योकि माकी इच्छा है कि इम सत्र 
लोग इस चिर-नबीन अनन्त प्रेमके पाशमें वघ जाय ।' 


४-_इस बालकका नाम श्रीशुक था । उन लोगोंका 
कहना था कि यह बाळक मी प्रेम-पथका बहुत बड़ा आचाय 
है, महान्‌ पथ-प्रदशंक है । उसके मुखमण्डलपर प्रेमकी, 
सौन्दर्यंकी एक अपूर्वं आमा थी; प्रेमका वह उन्माद था 
जो सर्वत्र अपने प्रेमास्पदको; अपने दिलवरको ही देखता 
है । ठीक जैसे, यदि हम किसी व्यक्तिकी ओर देख रहे हों 


और उसकी दृष्टि कहीं और गड़ी हो तो बरवस हमारा ध्यान 


# स्वामी औशक्वराचायेजीनि अपने “गौरीदशकम्‌' के प्रेक 
छन्दके अन्तम कहा है-- 
“गोरीमम्बामम्बुरुहक्षीमइमीडे ।' 
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उस वस्तुकी ओर आकृष्ट हो जाता है जिस ओर यह व्यक्ति 
देख रहा है, ठीक उसी प्रकार श्रीुककी ओर देखना क्या 
था--'प्राणाधार” की खोजमें सर्वथा निमभ हो जाना था । 
उसे देखते ही हृदय बलात्‌. 'प्रेमनिघि' की ओर आकृष्ट 
हो जाता था । उसका प्रेमोन्माद इतना अधिक आकर्षक, 
इतना अधिक पावन था ! उसने माँके सम्बन्धे कुछ कहा 
तो नहीं किन्तु मुझे माँकी कुछ दिव्य झाँकियाँ दिखला दीं। 
५--पहले-पहल मैंने माको एक कुमारीके रूपमें देखा 
जिसकी अवस्था तेरह साळसे नीचे ही थी । लोग उसे 
दक्षकी कन्या “सती” कहते थे । उसका विवाह ज्ञानके 
अधिपति शिवसे हो चुका था और बह उत्तुङ्ग हिमाळयके 
हिमाच्छादित शिखरोपर अपने पतिके साथ रहने लगी थी । 
उसके पिता दक्षकी शिवजीसे दिष्टाचार-सम्बन्धी भूल 
हो जानेके कारण अनबन हो गयी थी। दक्षके घर एक अपूर्व 
उत्सवका समारोह था | शिवके प्रति अवज्ञा और क्रोध 
प्रदर्शित करनेके लिये उन्होंने शिव और सतीको आमन्त्रित 
नहीं किया । शिव यह सब कुछ जानते थे परन्तु उन्होंने 
सतीसे कुछ कहा नदीं । आखिर कन्याका ही हृदय ठहरा | 
अपने पिताके यहाँ उत्सवका समारोह सुनकर सतीका हृदय 
वहाँ जानेके लिये मचल उटा! बड़े ही भावपूण और 
मुग्धकारी शब्दोमें सतीने शिवके सम्मुख यह प्रस्ताव 
रक्खाकि वे दोनों उत्सवम सम्मिलित हाँ, और यह भी कहा 
कि हमें वहाँक्के निमन्त्रणकी प्रतीक्षा नहीं करनी चाहिये । 
उसे असली बातका पता नहीं था । शिवने उसके सामने 
सारा रहस्य खोलकर रख दिया और उसे यह स्पष्ट कह 
दिया कि वहाँ जाकर तुम किसी प्रकार सुखी न हो सकोगी । 
सतीके अन्दर माता-पिताके प्रति स्नेहका भाव जाग उठा। 
वल्लीने अनुभव किया कि पति उसकी स्वतन्त्रतासें बाधक 
हो रहा है । वह अपने पतिको प्राणांसे बढकर प्यार करती 
थी, फिर भी वह अपनी स्वतन्त्रताको कायम रखना चाहती 
थी । वह उसी कामको करना चाहती थी जो उसके मनमें 
ठीक जँचता था । उसके हृदयमें पिताके प्रति जो प्रेम था 
वह पतिके भयके सद्धषेमें आ गया । कुछ देरतक तो बह 
अपना कर्तेव्य निश्चय नहीं कर सकी । अन्ततोगत्वा प्रेमने 
भयपर विजय प्रात की। यह एक छेड़े हुए. विषधर 
सर्पकी भाँति फुफकारने लगी और उसने क्रोघसे जलती 
हुई दृष्टिसे शिवकी ओर देखा । वह प्रेम कैसा जो आस्माकी 
खच्छन्दतासँ बाधक हो । क्या इन्होने मुझे प्रेमदान देकर 
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अपनी अघोङ्ञिनी नहीं बना लिया ! फिर वे केबल इसी 
बातपर इतना हठ क्यो करते दै ! उसके मार्गमें बाधक 
क्यों होते हैं १ क्या वे अपनी मोली-भाली नादान पत्नीकी 
एकमात्र निर्दोष माँग पूरी नहीं कर सकते १ उसका 
हृदय विषादसे भर गया । दृष्टिमे क्रोध तो था ही, साय 
ही आँखें प्रेम और विषादके आँसुओंसे भर आर्यी, 
डबडबा आयीं ! 

सतीने मूकदृष्टिसे शिवकी ओर निद्दारा। उस दृष्टिमें 
उसका प्रेम, विषाद और कतंव्यपालनके लिये खतन्त्रताकी 
माँग भरी थी । उसका शरीर कॉप रहा था। छम्बी-लम्बी उसास 
चल रही थी । हृदय विषादसे पूर्ण था ! निदान वह अपने 
पिताके घरकी ओर मुडी और चल दी । इस दीर्धयात्राके 
लिये न कोई तैयारी ही थी न कोई पाथेय ही ! स्वतन्त्रता- 
की यह आश्चर्यजनक उद्दाम कामना | प्रेम और ज्ञानके 
देवताने उसकी ओर प्यारभरी, ममताभरी इष्टिसे देखा । 
क्योंकि वे तो जानते ही थे कि सत्युकी खोजमें स्वतन्त्रता- 
की यह अजेय कामना उसे फिर मेरे पास लौटा लायगी । 


६--भगवान, शिवके गण मर्यादाकी रक्षाके लिये 
सतीके पीछे-पीछे चले; वह उनकी क्यों परवा करने लगी ! 
यह सीधी पिताके घर पहुँची । उसकी माता और बहिनोंने 
बड़े ही लाड़-प्यारसे, प्रेमाश्रुपूरित नयनोसे उसका स्वागत 
किया, आलिङ्गन किया, भेंट-अकवार की । परन्तु सतीने 
इस ओर भी ध्यान नहीं दिया | उसकी दृष्टि तो अपने पिता- 
पर गड़ी हुई थी । वह उनका अभिप्राय जानना चाहती 
थी। उसके पिताने उसकी ओर देखातक नहीं । उसने यज्ञका 
समारोह देखा। उसने देखा कि यज्ञके आयोजनमें सोच- 
समझकर शिवको अपमानित करनेकी चेष्टा थी। अब उसकी 
समझमें आया कि मेरे सौम्य एवं साधु पतिका खयाल ठीक था 
और दोष मेरे माता-पिताका ही है । अब उसे खयं अपने 
ऊपर तथा अपने पितापर क्रोध आया । ऐसा प्रतीत हुआ, 
मानों वह तीनों लोकको भस्म कर देंगी। सारी संभा 
सन्न हो गयी । सतीको क्रोधके आवेशमें देखकर शिवजीके 
गण दक्षको अपने स्वामीके अपमानका मजा चखानेके 


लिये सहसा खड़े हुए । सतीने उन्हें इशारेसे शान्त कर : 


दिया । चारों तरफ सन्नाटा छाया हुआ था । अब सती 
तनकर खड़ी हो गयी और उसने गर्जते हुए एवं क्रोघसे 
कॉपते हुए खरमें अपने पिताको इस प्रकार ललकारा 
जिससे यह साफ जाहिर होता था कि वह अपने दोषी 
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पिताकी अपेक्षा सत्यका अधिक आदर करती है। समा 
चित्रलिखीकी भाँति सुनने लगी । सतीने सभाकी ओर 
लक्ष्य करके कहा, “शिव तो प्रेमकी मूर्ति हैं, उनकी दृष्टिमें 
प्रेमास्पदके सिवा अन्य कोई है ही नहीं) वे सर्वत्र प्रेमीका 
ही दर्शन करते हैं । उन्हें दोष देना सत्यसे च्युत हो 
जाना है, प्रमाद और दुःखको आमन्त्रित करना है। 
मैं अपने पिताकी 'हठमरी भूलपर दुखी हूँ, लज्जित हूँ ।? 
तब उसने अपने पितासे कहा, “इसलिये तुमसे उत्पन्न हुए 
इस शरीरको लेकर मुझे अपने स्वामीकें पास जानेमें 
रलानि और लजा माळूम होती. है |! यों कहते हुए- 
उसने अपना चित्त पतिमें लगाकर अपने शरीरकी गुप्त 
शक्तियोसे एक योगांमिको प्रकट किया और:उसके द्वारा 
अपने शरीरको भस्म कर दिया । उफ़ ! वह हृदयविदारक 
भीषण ृइ्य.! स्वतन्त्रता ' और सत्यके प्रति वह उत्कट, 
उद्दाम प्रेम और उसमें बाधा पहुँचानेवाले स्नेहका 
तिरस्कार ! भीशकने कहा कि वह पुनः पार्वतीके रूपमें 
प्रकट हुई और महादेवकें ' साथ सुनः संयोगको प्राकर 
सदाके लिये उनसे घुल-मिलकर एक हो गयी । 

सतीरूपमें माकी झाँकी मेरे जीयन-पथम सदेव प्रकाश- 
का काम देती रही है । इससे यह बात स्पष्ट हो गयी 
कि सत्थकी उत्कट और अजेय कामनाकी परिणति अमर, 
अमिट प्रेमकी उपलब्बिमे होती हे । इस प्रकारं हमारी 
माता हमें अपने आचरणांके द्वारा उपदेश करती है 
और हमारा यह कतव्य है कि हम उसके द्वारा निर्दिष्ट 
पथपर चलें । जब कभी में किसी वालिका या बालकको 
देखता हूँ, मेरा हृदय मुझसे कहने लगता दै, “हमारी 
माता सती यहाँ प्रच्छन्नरूपमें विद्यमान है । आँखमिचौनी- 
के इस खेलमै मेरा काम इतना ही है कि उसे अपने 
असली रूपमें प्रकट होनेके लिये बाध्य करूँ |! 


७--श्रीशकने दूसरी झाकी जो मुझे दिखलायी, उसमें 
मैंने देखा कि माता महारानीके वेपमें एक सह्तदळ कमल- 
पर विराजमान थी । बड़े-बड़े तेजस्वी देवता, ऋषि, मुनि 
उसके चारों ओर हाथ जोड़े हुए खड़े थे । उसे वे 
माता “लक्ष्मी” कहते थे । माता लक्ष्मी सम्पत्ति एवं ऐश्वर्य 
की अधिष्ठात्री देवी हे । सभी मौन, शान्त, निस्तब्ध होकर 
खड़े थे और उसकी कृपाकटाक्षकी अभिलाषा कर रहे थे । 
वह हायोमें जयमाळ लिये हुए. थी । उसने आसपास खड़े 
इए व्यक्तियौको उन्दीमेसे अपना वर चुननेके लिये 


हा 


सुवणसह्शी गौरी भुजद्दयसमन्विताम्‌ । नीलारविन्दं बामेन पाणिना बिश्रती सदा ॥ 
सुशुक्क चामरं श्रत्वा भगस्याज्ञे च दक्षिणे । विन्यस्य दक्षिण हस्तं तिष्ठन्ती परिचिन्तये ॥ 


# माँकी झाँकी # 
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गौरसे देखा । यह ऐसे व्यक्तिके खोजमै थी जो सर्वथा 
निर्दोष, अडिग, दृढ़ और सारे सदगुणोंसे विभूषित हो | 
जो लोग वहाँ खड़े थे उन सत्रका उसने निरीक्षण किया, 
और उच्च खरसे करा, “एकमे महान्‌ तप है परन्तु वे 
क्रोधपर विजय नहीं कर पाये हैं; एकमै अमित ज्ञान है 
परन्तु वे रागसे मुक्त नहीं हैं; एक महान्‌ हैं परन्तु वे 
- कामको नहीं जीत सके हैं; और जो अपने सुखके लिये 
दूसरौपर निर्भर करता है वह तो सामी होनेके योग्य 
ही नहीं है |? इस प्रकार वह सबको देखती हुई आगे 
बढ़ने लगी। जितनोंकों उसने देखा, उन सबमें उसे 
गुणोके साथ-साथ दोष भी दिखायी दिये । इतनेमें यह 
बोल उठी, 'इनमेंसे केवल एक सत्र प्रकारसे पूर्ण है, परन्तु 
वह मुझे चाहता नहों ।' इसके उपरान्त सारे ऐश्वर्य, 
सौन्दर्य, ज्ञान और प्रेमके अधीश्वरने उसकी जयमालको 
स्वीकार किया । उन्होंने उसे अपने हृदयमें स्थान दिया । 
वहौँसे वह समस्त प्राणियांको वात्सल्यपूर्ण दृष्टिसे देखती 
है और उन्हें अपने खामीके सम्मुख ले जाती है । 
देखिये श्रीमद्भागवत ८ । ८ । १९-२५ | दूसरी झाँकीमें 
उसने अपने हृदयका प्रेम प्रभुके चरणौमें समर्पित 
करते हुए उच्च खरसे कहा, “इस संसारकी ख्रियाँ बड़ी 
लगनके साथ तुम्हारी उपासना करती हैं, तुम्हीं 
समस्त इन्द्रियोंके सच्चे खामी हो, हृषीकेश हो । परन्तु 
वे मूखंतावश पतिरूपमें दूसरेको चाहती हैं | वे यह नहीं 
समझती कि अन्य सब लोग खयं परतन्त्र हैं, वे उनकी 
यथेष्टरूपमे रक्षा कर केसे सकेंगे !! 


क्योंकि “पतिः तो यही हो सकता है जो सारी 
आपदाओं, सङ्कटो और विपत्तियोंसे अपने आश्रितकी रक्षा 
कर सके--ऐसे तो बस केवल तुम्ही हो । 


इस प्रकार मेरी .मॉने मुझे यह सिखा दिया कि अपने 
जीवनका खामी किसको बनाना चाहिये | 


८--तीसरी झाँकीमें भीशकने मेरी मौका एक और ही 
रूप दिखलाया । उसे मैंने एक राजकुमारीके वेशमें पाया 
जो सुन्दरता और सहु्णोंकी खानिथी। उसका नाम था 
“रक्मिणी? | उसके हृदयमें प्रेम और लावण्यके परम- 
देवता श्रीकृष्णको प्रास्त करनेकी लालसा. उत्पन्न हुई । 
परन्तु उनसे मिलना सहज नहीं था । उसके माता-पिता 
और भाईने उसकी सगाई किसी दूसरेसे कर दी थी । 
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विवाहका दिन निकट आ गया । यह अपने हृदयकी 
व्यथा किसीको कह भी नहीं सकती थी । वह करती तो 
क्या ! लजा और सङ्कोचकी पुतली अन्तःपुरमें बन्द थी । 
अन्तमें उसने अपने मनमै दृढ़ निश्चय कर लिया । एक 
विश्वासी ग्राह्मणके हाथ उसने अपने ग्रणयकी पाती अपने 
प्राणनाथके पास भेजी । यह उसके लिये वास्तवमें बहुत 
बड़े साहसका काम था । लोग सम्मवतः इसे 
उल्लङ्घन भी कह सकते हैं । परन्तु उसने सोचा कि एक 
अच्छे उद्देश्यकी सिद्धिके लिये मनुष्य चाहे. जिस साधनको 
काममें ला सकता दै, ऐसा करनेमें कोई दोष नहीं लगता । 
उसने अपना प्रेमोपंहार प्रभुके पुनीत पादपद्माँमै प्रस्तुत 
किया और आतत्त॑मावसे यदृ प्रार्थना की कि आप' शीघ्र 
पघारकर इस दासीको अपनाइथे | 'नहीं तो ---उसने प्रतिज्ञा 
की कि, 'जत्रतक आप मुझे मिलेंगे नहीं, में कठोर तपश्चयाँके 
द्वारा इस शरीरको घुला डाँगी, इसके लिये चाहे मुझे 
सौ जन्म भी लेने पड़ें ।? लौकिक नियमांका कितना मारी 
उपहास और तिरस्कार था | कितनी सरळ, विश्वासपूर्ण 
एवं सच्ची लगन थी । कैसा युग्धकारी, हृदयको यशर्मे 
कर लेनेवाला सङ्कदप था। अहा ! क्या ही सुन्दर होता यदि 
हम तुम्हारे चरण-चिह्ोंपर चलकर, तुम्हारा अनुसरणकर 
प्रेममय प्रभुके पादपछवाँकी शरणमे इसी प्रकार अनन्य 
भावसे जाते, इसी प्रकारकी उत्कण्ठासे अपने प्रेमके देवता? 
को खोजते ! 

जब श्रीकृष्ण उसे पकड़कर लिये जा रहे थे, उसके 
भाईने भ्रीकृष्णसे बदला लेनेके लिये उनका पीछा किया । 
भीकृष्णने उसको पकड़ लिया और चाहते ही थे कि उसको 
कठोर दण्ड दें किन्तु रुक्मिणीने उन्हें ब्रीचहीमें रोक 
लिया । बहिनका हृदय भाईके लिये पिघल उठा । भावृ- 
प्रेमने उसे ऐसा करनेके लिये बाध्य किया । माँ ! तुमने 
इस उदाइरणके द्वारा हमें यह शिक्षा दी कि अनन्त 
प्रेमाणेयके प्रेममें हमे दूसरोंके साथ भी अनासक्तमावसे 
प्रेम करना भूल न जाना चाहिये । जिससे हम उन्हें सत्य 
और शाश्वत सुखके मार्गमे ले जा सकें । 


. ९--माताकी अन्तिम झाँकी जो श्री्ुकने मुझे दिखलायी 
बह अपूर्वं थी, अनोखी थी । लहराती हुई वनस्थलीका 
मनोमोइक दृश्य था । यह सौन्दर्यं आनन्दसे इतना पागल 
कर देनेवाला था कि उसके उपभोगकी सारी चाइ, उसे 
प्राप्त करनेकी सारी लालसा हृदयसे उप्त हो जाती थी । 


३७० 


वह सौन्दर्य इस प्रकारका था कि उससे हृदयमें सवः 
भूतमय हरिमे लय हो जानेकी उत्कट लालसा जाग उठती 
थी । समस्त भूतोमें, विश्वके अणु-अणुर्मे अपनेको व्यास 
कर देनेकी भावना प्रबळ हो उठती थी । सबके आनन्दकी 
बृद्धिके लिये सबकी सेवा करनेकी कामना लहलहा 'उठती 
थी । वन-उपवन, कुञ्ज-वीयियाँ, फूलोंसे लदी हुई, गदरायी 
हुई लता-वछरियॉ. और फर्लोके भारसे झके हुए दक्ष, 
आम्र-मज्ञरीपर गुज्ञार करते हुए मोरे और चहचह्वते हुए 
पक्षी, खच्छन्द्‌ विचरते हुए, किलोल करते हुए पशु, 
पर्वतमालाएँ, कलकल निनाद करती हुई सरिताएँ और 
इनकी लोर लहरोपर खेलती हुई तरङ्गे, सुरभित कमल, 
कोमल बफके समान धवल सिकता-राशि--ऐसा प्रतीत 
होता था मानों ये सब-के-सत्र मुझे प्यार और स्वागत करने- 
के लिये उत्सुक थे, मुझे अपनी माकी तरह अपने 
आलिङ्गन-पाशमें बाँध लेना चाहते थे । में सोचने लगा; 
मेरी माँ कहाँ है ! क्या वह इन सबमें ओतप्रोत दै ! क्या 
इन सबके रूपमें वही दृष्टिगोचर हो रही है! मेरे हृदयमें 
बार-बार इस प्रकारके विचार उठने लगे और वहींसे 
उत्तर भी मिलने लगा- हो सकता है, बहुत सम्मव है ।' 
परन्तु इन गुत्थियोमे में अधिक देरतक उलझा नहीं रह 
` सका | कोतूइल और जिज्ञासा मिलनके रूपमें परिणत हो 
गयी | “अब पूछनेके लिये समय नहीं है, इसमें कोई 
लाम भी नहीं दीखता ।' मैं सहसा बोल उठा । 


१०--हरी-भरी लता-वळरियो और कुज्ञांकी उस परम- 
मनोहर वनस्थलीमें मैंने अनेक कुटीर देखे- बहुत सुन्दर, 
बहुत स्वच्छ, हृदयको आकृष्ट करनेके सभी उपकरणांसे 
भरे-पूरे । आत्मसमर्पणके रंगमें रंगे हुए और प्रेम-रसमें 
पगे हुए तथा सौन्दर्यके आनन्दर्मे डूबे हुए हृदयको 
विमुग्ध करनेवाली सभी सामग्री मौजूद थी । क्या वे 
युष्पोसे आच्छादित और उपवनांसे परिद्वृत सुन्दर छोटे 
छोटे कुटीर थे ! अवश्य । जत्र हृदय-सवस्वके प्रति हृदय- 
का प्रेम उन्हें इस रूपमे चाहता तत्र वे उसी रूपमै उस 
हृदय-यलभकी सेवाके लिये प्रस्तुत हो जाते। क्या वे 
आधुनिक विज्ञानके समी सुख-वैभवोसे सम्पन्न अट्टालिकाएँ 
थीं १ हॉ ! क्‍यों नहीं, जब प्रेमास्पदके प्रति हृदयका प्रेम 
उन्हें-इस रूपमें देखना चाहता था तब वे इसी रूपमै 
उपस्थित हो जाते | इसका अभिप्राय ! इसका अर्थ ? क्या 
जो कुछ तुम कह रहे हो वह सच है अथवा एक मानसिक 
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खितिका चित्र है ! प्यारे मित्रो ! वस्तुतः सत्य क्या है! 
क्या वह एक मानसिक खितिमात्र अथवा अनुभूतिमात्र 
नहीं है! मैंने जो कुछ देखा बह मेरे लिये सषथा सत्य 
है--उससे मुझे सदा उत्साह और आनन्द मिलता है। 
हृदय खोलकर, तन्मय प्राणोसे यदि तुम भी सुनो तो 
तुम्हारे लिये मी वह वैसा ही प्रतीत होगा । प्यारे | हम 
अब उस स्थिति और देशमै विचरण कर रहे हैं. जहाँ 
प्रश्नोंका प्रवाह रुक जाता हे और उसकी जगह वह 
अनुभूतिका खोत बहने लगता है जो यथार्थ ज्ञान, प्रेम 
और आनन्दका रूप है । 


११- तत्र मैंने उन लोगोंकों देखा जो वहाँ रहते थे । 
वे ऐसे लोग थे जिन्हें एक बार देख लेनेपर प्यार किये बिना 
रहा नहीं जाता | उच्चाशयता, सौम्यता और प्रेमास्पदके 
प्रति द्वैतको भुला देनेवाली सच्चे प्रेमकी दिव्य ज्योतिर्मय 
एवं मनोमुग्धकारी कान्ति मुखमण्डलसे तथा उनकी एक- 
एक क्रियामेंसे फूटी पड़ती थी । उनका मुख्य व्यवसाय 
था गायें चराना । परन्तु उन्हें गोपाळ कहना उनके प्रति 
उतना ही अपमानजनक था जितना किसी हीरेको पत्थर 
कहकर पुकारना । वे गौऔसै प्रेम करते थे और गौएँ 
उन्हें प्यार करती थीं । गाय उनके स्पशकों पाकर तथा 
उनकी एक-एक चितवनसे पुलकित हो उठती और 
गोआंके स्पशं एवं निरीक्षणसे वे रोमाञ्चित हो जाते थे । 
बछडे अपनी माँके थनसे तबतक दूध न पीते जबतक उनके 
साथी ग्वाल-बाल और गोपियौँ उस दूधमें हिस्सा बॅटानेके 
लिये प्रस्तुत न होते । उस उपवनकी घासीकी भी यह 
लालसा रहती थी कि गायें उनपर चलें-फिरें, उन्हें नोच- 
नोचकर खायें और अपनी भूखको शान्त करें और 
बाल-गोपाल उनपर खेले-कूर्दे । क्योंकि उनका हृदय 
स्पन्दित होकर यह कहने लगता था, 'हम इसीलिये बढ़ती 
और हरी-भरी रहती हैं, पनपती और पल्लवित होती हैं कि 
तुम हमारे वक्षःस्थलपर विचरो, इसे सबंथा अपना समझो । 
तुम मेरा जीवन लेते नहीं प्रत्युत देते हो ।' यह वह लोक 
था जहांकी सभी वस्तुओंमें एक नित्य नूतन चेतना 
जाग्रत रहती थी, वहाँकी कोई वस्तु निर्जीव, जड़ नहीं 
थी । प्रेमास्पदके प्रति उनके आत्मविस्मृतकारी प्रेमके कारण 
जो उन्हे प्रचुर सामग्री प्राप्त होती उसे छटा देनेमे ही उनका 
कल्याण था, उनकी अभिबृद्धि थी और सर्वत्र सभीमें 
एक दूसरेके प्रति खाभाविक प्रेमका समुद्र उमड़ा रहता 
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या, जो केवळ 'परमग्रियतम' के आनन्दकी ही चिन्ता 
किया करता था । 


१२--इतनेमें ही मैं क्‍या सुनता हूँ कि निकटवर्ती बन- 
शुल्मोसे आनन्दमय हास्यकी एकरस मधुरध्यनि निकल रही 
है । उसमें पश्चियोंके कछरवका आहादकारी सङ्गीत 
मिलकर एक अपूव आनन्दकी सृष्टि कर रहा था | कुछ 
बालक-बालिकाएं वहाँ खेल रही थी । पशु-पक्षी भी इस 
क्ीड़ा-कौतू हलमें भाग ले रहे थे । लड़के बन्दरोकी 
पूछ पकड़कर वृक्षांपर चढ़ जाते थे । वे पक्षियोंके खरमें 
खर मिलाकर गाते, मोरोंके साथ नाचते, पक्षियोंकी 
परछाईके साथ-साथ दौड़ते, मेंढकोंके साथ फुदकते थे । वे 
कुआँके अन्दर अपना प्रतिबिम्ब देखते और उनके सामने 
मुंह बनाते । पहाड़ोंकी घाटियोंमेंसे जो प्रतिष्यनि निकलती 
उसको लक्ष्य करके गालियाँ सुनाते । मनुष्य, पश्च, पक्षी, 
नहीं-नहीं, समस्त जड़-चेतन-प्रकृतिमें एक दूसरेके प्रति 
स्वाभाविक प्रेमका वह अजल खोत बहता रहता था 
जिसके अन्दर सब लोग अपना आपा भूल गये थे । वहाँ 
प्रेमका ही अटळ साम्राज्य था, एकछत्र राज्य था । प्रेमकी 
ही अजेय शक्तिने उन सबके जीवनको ढाल रखा था 
और वही उनका सञ्चालन करती थी । इस प्रेमका प्रधान 
केन्द्र था परम सुन्दर बालक जिसे वे “कृष्ण” कहते थे; 
जिसका अर्थ है--आकृष्ट करनेवाला और एक सुन्दरी 
बालिका जिसका नाम था “राधा? अथात्‌ परिवेष्टित करने- 
वाली--इस युगल मूर्तिको वे लोकाभिराम कहते थे । 


१३--तब मैंने कुछ बालिका ओंको फूल चुनते देखा । 
लहलहाते हुए पुष्पौसै भरी हुई डालियाँ यह चाह रही थीं कि 
ये बालिकाएँ हमें स्पशसुख प्रदान करें, हमारा आलिङ्गन 
करें और उस परमग्रेमीके चरणोंमें हमारे पुष्पांका उपहार 
चढ़ायें । और पुष्प ! वे तो मारे आनन्दके उनकी अज्ञलिमे 
आनेके लिये फिसळे पड़ते थे, कूदनेको प्रस्तुत थे । अहा ! 
कितनी मधुर कामना थी उनकी हारमे गुंथे जानेकी और 
, प्रिया-प्रियतमके गलेमें सुशोभित होनेकी और म्रियाजीकी 
वेणीको चूमनेकी | उन बालिकाओकी चाल-दालमें लजा 
और संकोच था, शीळ था, रमणीयता थी, सौकुमाय था 
और था एक अपूर्व माधुर्य । यही सब गुण उन फूलोमे 


थे, जिन्हें वे चुन रही थीं । यद्यपि उनके आसपास पुरुष 
और बालक थे फिर भी उनके व्यवहारमे एक स्वाभाविक 
स्वतन्त्रता और निर्भयता थी । यह उनके प्रिया-प्रियतमके 
प्रति प्रेमका परिणाम था जो उतना ही पवित्र एवं 
निष्कलङ्क था जितना कि फूलॉके गुच्छांका स्वतन्त्र एवं 
आनन्दमय नत्यविलास था | 


इतनेहीमें सभी बालिकाएँ एक कुजके नीचे आ जुर्दी । 
उनके ुदयमें माताकी पूजा एवं स्तुति करनेकी लालसा 
उत्पन्न हुई । उसे वे (योगमाया? कहती थीं । यह प्रेमकी 
बह विश्वविजयिनी शक्ति है जो इस 'प्रेम-जगत्‌? के समस्त 
व्ययहारोंको सुसज्जित एवं सुसम्पन्न करती दै । इतनेमें ही 
मेरी माँ वहाँ प्रेमकी साम्राज्ञीके रूपमै प्रकट हो गयी । 
उसकी आँखोंसे वात्सल्यप्रेम और मातृद्ददयकी कोमलता 
बरस रही थी । उन्होंने उसकी पूजा की और फिर 
प्रार्थना करने लर्गी--मॉ ! माँ ! हमें वरदान दो कि हम 
अपने प्राणाधिक राधा और कृष्णका संयोग करा सके 
उनके अनन्त, अलौकिक प्रेमाब्धिकी उत्ताल तरङ्गं समस्त 
वसुन्धराको माधुर्य, सौन्दयं और आनन्दे परिष्ठावित 
कर दें. हमारे सभी साथी-संगी जो इस प्रेमकी सेवामें 
हमारे साथ योग दे रहे हैं और जो इस संसारमें थोड़े 
दिनक्रे लिये आये हैं, वे भी प्रेमकी घारासे आएावित हो 
जाये । ऐसी कृपा करो जिससे ये लोग जगतूके तूफान 
और कोलाइलके बीचमें खुदीको मिटा देनेवाले प्रेमके 
सुखद एवं सामझस्पपूर्ण प्रेम-समीरको प्रसारित करें । 


इतनेमें झाँकी विलीन हो गयी और मैंने समझा कि 
यह सत्र माँकी ही लीला है । 


१४-प्यारे मित्रो! रात बहुत बीत चुकी । बाहर चारों 
ओर अन्धकार छाया हुआ है । परन्तु हमारे मनमै और 
हमारी अन्तश्चश्चके सामने, हमारी माँ प्रेमके भिन्न-भिन्न 
स्वरूपाने विराजमान है | अब बातोके लिये समय नहीं 
रहा । हमें चाहिये कि हम उस दयामयी जननीके हृदयमें 
प्रवेश कर जायें । मोह-निद्रासे जागकर हमलोग उसके 
प्रेमका सुखद-समीर इस कोलाइळमुखरित भ्रान्त जगतूमें 
प्रवाहित कर दें । 
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अयि १ मति जननि सुजनि जग-पाहिनि, 

हारिणि अमरु तत्त्व शृङ्गार \ 
जञानाजञनप्र्वणि र्ति । 

दुरुस्त । दुख-सुख-मण्डार ॥ ६ ॥ 
` कसे-भूमिके \ मुक्तिप्रद्शिनि । 

बुद्धि-अगस्थे । प्रेमागार । 
निष्ठुरद्ददये \ मृदुरु सुमन-सी, 

बञराङ्गे । मन्जुर सुकुमार ॥२॥ 
इस शोभन रङ्गस्थरकी तू, 

अभिनेत्री या 
या विराद तू विश्वृक्ष है, 

या है सूक्ष्म बीज साकार १॥ ३॥ 
उसका या परोक्ष जीवन तू, 

या जीवन, जीवन-आधार | 
अथवा तू, “है, नही, दंढ़को, 
= दष्टि्यननिकाका -विस्तार १॥ ४॥ 
गगन-विहारी विमल चन्द्र तू, 

या है मधुर चन्द्रिका रम्य । 
शुष्क  काष्ठ-संमार विपिनका, 

या दावानळ ज्वरित अदम्य १॥५॥ 
नीस मेघ या दी तडित्‌ तू, 

कुदू-निशाका या अभिसार। 
या जादू या जदूगरिनी, 

ंत्रेएपादक या उद्गार १॥ ६॥ 
नन्दन-काननका सौरभ या, 

रौरवका  असुगंधित वास | 
इन्द्रासनका दिव्य भोग तू, 

या संसूतिका भीषण त्रास १ ॥७॥ 


सूत्राघार' । 


१ विश्व-नाटक-सून्नका आधार । २ बीजका । > 


सुर-बाहाके छित कंठका, 
विश्ोन्मादक है तू राग! 


या अनाथिनी नव-गुवतीका, ९ 
न्रीत्कार अर्दित अनुराग १॥८॥ 
चन्द्रानना कमळ-नयनीकी, 
चपका-्सी मञ्जुरु मुस्कान । 
रक्त-चण्डिका खड्ग-धारिणी- 


का है या हृत-शोणित-पान १॥ ५॥ 
मघुरूमघुर अति मधुर प्यार तू, 

या विगोगका 
प्रथम मिरमका मधुर प्रेम तू, 

या प्रणयीका' अन्तिम प्यार १ ॥९०॥ 
नहँ | फूळॉंकी तू है रानी, 

या दुखप्रद शूल्ोंकी खान! 
निजानन्दकी  प्ररुयररात्रि तू, 

या मुद-मंगर मूर बिहान १ ॥९९॥ 
देवि ।` तु ही है परम पुरुष या 

अतुरू अगम्य वीर्य पुरुषो् । 
शीक्तरण है शक्तिमान, या 

प्रेय स्वार्थ या तू परमार्थ १ ॥१२॥ 
उष्ण सुधिर, मद-घट ढएकाकर, 

या प्रसून गह बने प्रसन्न। 
तडित-दाम वर्णामरूप छो, 

: या महान कृष्णामासन ॥९२॥ 

जे भी तू है. पर या अपरा, 

यह तू है या वह अभिराम | 
तुझको तेरे शिशु अबोधका, 
देवि ! देवि \! शत कोटि प्रणाम ॥१४॥ 

माँ, तेरा ही “शिशु! 


हाहाकार \ 


शक्ति-तत्त 


(रेखक--पं० ्रीकृष्णदत्तजी भारदाज, एम०००, भाचाये, शास्री ) 


९, भरत-अह-तारा-राजि-विराजित,दिवाकर- 
ह निशाकर-प्रोद्धासित, सिंह-व्याधादि- 
छ यन्य-मग-निनादित, उत्तुज्ञ-हिमालयादि- 
| महीधर-विधारित, तरङ्गमाला55कुला- 
हे 5 नेक-पयोधि-समाकलित; सर्वाज्ञीण- 
क 2 ह प्राकृतिक-सुषमा-विलासित यह अनन्त 
ह अपार अग्य-ब्रह्माण्ड-पिण्ड-रूप चित्र- 
न विचित्र जगत्‌ जिनसे उत्पन्न तथा 
पालित होकर अन्तर्मे जिनमें समालीन हो जाता है, 
वे ही अतक्य-महिम-शालिनी गुणत्रयविभाविनी, भक्तजननी, 
वरामयदायिनी श्रीशक्ति देवी हैं । 


गाणपत्योंके जो सून्दुरुचारी, मोदकघारी श्रीगणपति हैं, 
शैयोंके जो नन्दिविहारी, पिनाकधारी श्रीसदाशिव हैं, 
सोराके जो मरीचिमाली, गुणगणझांली श्रीसविता हैं, 
वैष्णवाँके जो मन्मथमोहन त्रिलोक जिष्णु श्रीविष्णु हैं, वे ही 
शाक्तोंकी सौम्या, सौम्यतरा, 'अशेषसो म्येभ्यस्त्वतिसुन्दरी? 
परा, पराणां परमा, त्रिलोक-परमेश्‍वरी श्रीशक्ति देवी हैं । 


वेदेकि 'कस्मे देवाय हविषा विधेग' आदि अनेक 
मन्त्रामै पुँलिङ्ग-शम्दद्वारा तथा वेदान्तोके 'यतो या 
इमानि भूतानि जायन्ते" ` 'तद्विजिशासख) तन्र्ः आदि 
याक्योमें नपुंसकलिङ्ग-शाय्दोंद्वारा जिस परम तथा चरम 
तत्त्वका प्रतिपादन किया गया है वही शाक्तोंकी ख्रीरिंग- 
झाब्द्‌-सूचिता शक्ति देवी हैं । मेद भाषा तथा व्याकरणके 
व्यवहारमात्रका है और परमार्थदृष्टिसे पूर्ण अभेद है । 


शक्तिमें ही यह समस्त जगत्‌ अयस्थित है अथवा यह 
कह सकते हैं कि इस संसारका आधार शक्ति है, 'आधार- 
भूता जगतस्त्वमेका? “विश्वात्मिका धारयसीह विश्वम्‌ 
'त्वयेतद्‌ धार्यते विश्वम? [ मार्कण्डेयपुराण ] । वेदोक्त 
ध्तस्मिन्ह तस्धुर्भुवनाति विश्वाः तथा गीतोक्त 
“त्वमस्य विदयस्य परं निधानम्‌! बाक्योकी सहशता ध्यान 
देने योग्य है । 


परिच्छिन्न मानव-बुद्धि अपरिस्छिन्न शक्तिकी महत्ताकी 
धारणा नहीं कर सकती | शक्तिकी सर्वाङ्गीण चिन्तना 


मनुष्यके विचारसे परे है अतएव वे अचिन्त्य दैं (कि 
बर्णयाम तय रूपमचिन्त्यमेतत्‌’ “या सुक्तिहेतुरवि- 
चिस्त्यमहात्रता त्वम्‌? [ मार्क पु० ] | गीताके 'सर्वचग- 
मचिन्त्यञ्च? वचनका सादृश्य स्पष्ट है । 


यह निगुणमय विश्‍व शक्तिमें इस प्रकार विराजमान है 
जिस प्रकार महाब्धिमे मछली । तात्त्विक विचारसे जळराझि 
और मस्स्यमें द्रष्टाके लिये द्वेतमाव है हो, परन्तु विशेष 
वियक्षा न होनेपर द्रष्टा “मैं केवळ एक समुद्र देख 
रहा हूँ? ऐसा. कहे तो अद्वेतभाव होता है । परमात्मरूप 
आधारमै निहित गुणत्रयजात जगत्के विषयमे भी देत और 
अद्वेत-कल्पना विवक्षाभेदसे उपयुक्त है । जड-जगत्‌ 
कस्पादिमें परमेश्वरकी ` शरीररूपा प्रकृतिसे उत्पन्न 
होकर कप्पान्तमँ फिर वहीं समा जाता है-- 


सवंभूतानि कौन्तेय प्रकृति यास्ति मासिकाम्‌। 
कश्पक्षये पुनस्तानि कल्पादौ विसजाम्यहम् ॥ 


जिस प्रकार जीवात्मा शान-गुणके बलसे शरीरमें व्याप्त 
हे उसी प्रकार महेदवर अपनी मायासे समस्त प्राकृतिक 
जगत्में व्याप्त हं-न केवळ जड़-जगतमें ही अपितु 
चेतन जीवमे भी, “यस्यात्मा शरीरम्‌? [ शतपथ ] 
इसी विचारधाराको दृष्टिमं रखकर शक्तिको 'जगन्मूत्ति’ 
कहा गया है--नित्येय सा जगन्मूत्तिः ।? गीतोक्त 
“विइवेइयर, विश्वलूप” भी इसी बातका समर्थक है । 


शक्ति सर्वत्र व्यापक हैं | समी प्राकृतिक प्रथिव्यादि 
पदार्थ उनके शरीर हैं, अतएव शरीर-शरीरीके व्यावहारिक 
अभेदको स्वीकार करके उनका ( शक्तिका ) जगतूसे 
तादारम्य-सम्बन्ध स्थानःस्थानपर उपयणित है । इसी 
अभेदके अनुसार प्रकृत्युत्पन विश्वका मूल कारण शक्ति ही 
कही जाती हैं । वस्तुतः शक्ति देवीकी शक्तिसे अननुप्राणित 
प्रधान (प्रकृति) किञ्चिन्मात्र कार्य-साधनमें समर्थ नहीं 
हो सकता । इसी देतुसे प्रकृतिकी सञ्चालिका शक्ति ही 
जगतका मूलददेतु प्रतिपादित हुई दै । जीवात्माकी सत्तासे 
अनुप्राणित शरीरसे जिस प्रकार फेरा-नखोंकी उत्पत्ति सिद्ध 
है और व्यवहारमे जिस प्रकार देवद्त्त-जीवात्मासे केशादि- 
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की उत्पत्ति कही-सुनी जाती है उसी प्रकार भीशक्तिदेव्यनु- 
ग्राणित प्रधान तत्यसै उत्पद्यमान जगत्‌की सृष्टि भी शक्तिमें 
ही उपचरित होती है, अतएव कहा गया दै “विश्वस्य बीजं 
परमासि माया ।? गीतोक्त “यच्चापि सर्वभूतानां बीजं तदह 
मुन? तथा 'बीजं मां सर्वभूतानां विद्धि पार्थ सनातनम्‌? 
ये दोनों वाक्य भी भगवत्तत्वसे सष्टिकी उत्पत्ति-सादरयमें 
विचारणीय हैं । | 

विश्वका त्रिविध सृष्टि, स्थिति, प्रलय- ब्यापार इन्हीं 
परमा देवी-शक्तिसे ही होता है-- 


दिसषटौ सष्टिरूपा स्वं स्थितिरूपा च पालने । 
तथा संहुतिरूपाऽ्ते जगतोऽस्य जगन्मये ॥ 


ऐसा ही भाव गीताके 'अहमादिश्व मध्यञ्च भूतानामन्त 
एव च' इस वाक्यें स्पष्ट है। सप्तरातीके 'देव्या यया ततमिदं 
जगदात्मशक्त्या' और गीताके 'त्वया ततं विश्वमनन्तरूप ।' 
इन दोनो वाक्योंकी समानता दृदयङ्गम करनेयोग्य है। 

जड़-जगत्का उपादान व्याकृता प्रकृति है । और 
इसीको क्षर पुरुष कहते हैं; किन्तु शक्ति अव्याकृता प्रकृति 
हैं जो अक्षरा कहलाती हैं । अब्याङता जननी प्रकृति अर्थात्‌ 
शक्ति देवीके किसी एक अंशमें जगद्व्यापार होता रहता 
है । जितना जगत्‌ है उतनी ही. शक्ति है ऐसा नहीं दै । 


शक्ति जगत्से कहीं अधिक महीयसी हैं 'सर्वाश्रयाखिल- 


मिदं जगदंशभूतमच्याकृता हि परमा प्रकृतिस्त्यमाद्या | 
यही भाव “अतो ज्यायांश्च पूरुषः इस वेदिक मन्त्रमें तथा 
गीताके “विष्टभ्याहमिदं झत्जमेकांशेन स्थितो जगत्‌? इस 
थाक्यमै वियद है । शक्तिके एक एक रोममें जीव-राशिके 
ब्रह्माण्ड-भाण्ड इस प्रकार भ्रमण कर रहे हैं जिस प्रकार एक 
विशाल वातायनमें होकर अगण्य परमाणुपुज्ञ आ-जा रहे हो । 


' शक्तिकी भूयसी विभूतिका वर्णन दशशत शेषनाग 
अहनिश प्रयत्न करनेपर मी नहीं कर सकते । फ़िर भी 
गीतामें भीमगवान्ने अपनी अनन्त विभूतियोंका जिस 
प्रकार दिग्दशनमात्र कराया द-- | 
कीत्तिः र्वाक्‌ च नारीणां स्द्रतिसँघा इतिः क्षमा ॥ 
बृहत्साम तथा साम्नां गायत्री छन्दसामहम्‌ । 
. उसी प्रकार सप्तशतीमें शक्तिदेवीकी विभूतियोंका कुछ 
परिचय दिया गया है | यथा-- 


«हवं अस्त्वसीशरी स्व होस्त्वं बुद्धिबोधलक्षणा।? 

“स्वमेव सन्ध्या सावित्री स्वं देवि जननी परा ।? 

धया श्रीः स्यं सुकृतिनां भवनेषु. . ।' 

ध्या देवी सवंभूतेषु स्ट्रतिरूपेण संस्थिता ।' 
इत्यादि । 


ये भक्त-कल्याण-कारिणी शक्ति ही संसारका शासन कर 


` रही हैं इसलिये इनको विश्वेश्वरी कहा गया हे “त्वमीश्वरी 


देवि चराचरस्य’ “प्रसीद विश्वेश्वरि पाहि विश्वम्‌ ।' गीता- 
के श्रीकृष्णचन्द्र भी विश्वेश्वर हैं “नान्तं न मध्यं न पुन- 
स्तवादि पश्यामि विश्वेश्वर विश्वरूप |? 

गर्मस्थ डिम्बके चरण-चालनसे जिस प्रकार जननी 
कुपित नहीं होती है, उसी प्रकार भक्तोंके अद्ञातापराधों- 
से जगजननी भी अप्रसन्न नहीं होती हैं, किन्तु जब सुष्टि- 
चक्रमें बाधा उत्पन्न करनेवाले पाप दुर्दान्त दैत्यादिद्वारा 
अनुष्ठित होते हैं तब तो जगद्वथापार-निर्वाह-सौकयार्थ औ- 
शक्तिदेव अवतीणं होती हैं तथा धर्म संस्थापन करती है । 

इत्यं यदा यदा बाधा दानवोत्था अविष्यति । `. 

तदा तदावतीयोहं करिष्याम्यरिसंक्षयस्‌॥ ८: 

इस शाक्ति-प्रतिज्ञाके. समान ही श्रीकृष्ण-प्रतिशा भी 
स्मरणीय है-- 

परित्राणाय साधूनां विनाशाय च हुष्कृताम्‌। 

घमंसंस्थापनाथाय सम्भवासि युगे युगे॥ 

इसी विषयमै पाठक सप्तशतीके-- 

देवानां कार्येसिद्धय्थमाविभंवति सा यदा । 

डस्पन्नेति तदा लोके सा निस्याऽप्यभिधीयते ॥ 

इस वचनसे गीताके-- 

अजोऽपि सन्रव्ययात्मा भूतानामीश्वरोऽपि सन्‌ । 

प्रकृतिं स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममायया ॥ 

--की तुलना करेगे तो अवतारवाद स्पष्ट दिखायी देगा। 

जिस प्रकार नारायण भगयानके राम-कृष्णादि अनेकों 
अवतार होते हैँ उसी प्रकार शक्ति देवीके भी नन्दा, दुर्गा, 
वैष्णवी, योगमाया अनेकों अवतार होते हैं | भगवान्‌ गोबिन्द- 
के जिस प्रकार खजन मनोनयनवर्धन अभिराम 
एवं असुरभयङ्कर दुच्श्य द्विविध रूप होते हैं उसी प्रकार 


जगदम्बिका शक्तिके भी सौम्य तथा असौम्य रूप होते हैं । 
(दंड्राकराल्यनि च ते मुखानि' द्वारा उपवर्णित कृष्ण 
तथा दंट्राकरालवदने' द्वारा संस्तुता शक्तिके भयङ्कर 
रूपकी समानता जिस प्रकार स्पष्ट है उसी प्रकार निम्नलिखित 
बचनोंसे उनके दर्शनीयतम रूपोंका विवेचन होता है-- 
अनेक दिव्याभरणं दिव्यानेकोद्यतायुधम्‌ । 
>>> [ दिव्यमाश्यास्वरधरं दिव्यगन्धानुलेपनस्‌॥ 
दिउ्यखगम्बराछेपरत्नाभरणभूपिता । 
घनुः्ञलेषुचमासिदांखचक्रगदाधरा ॥ 
श्रीशक्ति | सिद्धचारणगन्धरवेरप्सरःकिन्नरोरोः । 
उपाहतोरुत्रलिभिः स्तूथमानेद्सत्रवीत्‌ ॥ 


( भागवत ) 
सकाम भक्तोंद्वारा स्तुत एबं सम्पूजित श्रीशक्ति देवी 
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ऐहिक तथा आमुष्मिक मोग देती हैं और मुक्तिकामुकोंको 
ऐसा पद देती हैं, जहॉसे पुनरावत्ति नहीं होती | शाज़की 
उक्ति है-- ` 
स्तुता सम्पूजिता पुष्पेगन्घधूपादिभिस्तया । 
ददाति वित्तं पुत्रांश्च मतिं घरमे तथा झुभाम्‌॥ 
'स्वर्गापवगदे देवि नारायणि नमोऽस्तु ते।? 
श्रीशक्तिके अवतार-चरित्रोके माहात्म्यके भ्रवणसे आरोग्य- 
लाभ होता है। “भुत इरति पापानि तथाऽऽरोग्यं प्रयच्छति? 
एवं पाठसे सर्वाङ्गीण कस्याणकी प्राप्ति होती है 
'पुभिः स्तवैश्च मां नित्यं स्तोष्यते यः समाहितः । 
तस्याहं सकलां वाधां शमयिष्यास्यसंशयम्‌ ॥? 
“सर्वाबाधासु घोरासु वे दुनाऽभ्यर्दितोऽपि दा। 
स्मरन्ममैतश्चवरितं नरो झुच्येत सङ्कटात्‌ ॥' 


"पदेन" 


परा-शक्ति प्रकृति 


( लेखक--ज्यो० पं० ओराधेइयामजी द्विवेदी ) 


ळर ९,९5 दके अद्वैत-सिद्धान्तानुसार एक ब्रह्मसे भिन्न 
24 न कुछ नहीं है । अखिल ब्रक्षाण्डमय, इस 


@ ३ 
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बिइवग्रपञ्चकी स्थितिसंहारकारिणी विर्वेश्वरी 
महामाया प्रकृति परा-शक्ति भी उस एक 
परञ्रह्मका एथक्‌ नाममात्र ही है ब्रहम, ईश्वर, 
बिराट पुरुष और ब्रह्मशक्ति या ईश्वरी-- 

७९७ ये मेद सब उस महामाया पराशक्तिकी महिमाको 
प्रकट करनेवाले वेमवके समर्थक नाम-रूप हैं; सृष्टि कराने- 
वाली ब्राह्मी शक्ति, स्थिति या पालनकत्रीं वेष्णवी शक्ति 
और संहारकारिणी या लय करानेवाली शेवी शक्ति कही 
जाती है। यह महामाया पराशक्तिरूप ब्रह्म ही नाटकके 
पात्रकी तरह मायाके प्रपञ्चका विस्तार करता हुआ रझा, 
विष्णु महेश्वरादि नाम-रूपाको प्रकट करता है । जिसको 
भगवान्‌ स्वयम्मू ब्रह्मातक स्वीकार करते है-- 


विष्णुः शरीरग्रहणमहसीशान एव च । 
भगवती. (सप्त० १। ८४ ) 
अर्थात्‌ विष्णु, मैं (बरह्मा ) एवं शिव सबने तुम्हारे 
. (शक्तिके) द्वारा ही शरीर ग्रहण किया है । वही 
मायारूप परब्रह्म उत्पत्ति; स्थिति, संहारात्मक संसार दशारूप 


हे और मायाकी विवक्षासे देवी या शक्तिरूपमें कहा जाता है । 
इसी तत्वको ऋग्वेदोक्त देवीसूक्तमे अंभण ऋषिकी वाङ 
नाम्नी कन्याके मुखसे स्वयं पराम्त्रा प्रकट करती है - 


५७४ 


ॐ अहं रुद्रेमिवंसुभिश्नराम्यह- 


सादित्यैरुत विश्वदेवैः । 
अहं सित्रावरुणोभा विभम्यह- 
सिन्द्राग्नी अहसखिनोभा ॥ 


(क० १०। १२५।१) 
मैं एकादश रुद्ररूपसे विचरण करती हूँ, में 
सब यसुऔंके रूपमें अवस्थान करती हुँ, में ही विष्णु 
आदि द्वादश आदित्य होकर विचरण करती हूँ, में ही 
समस्त देवताओंके रूपमें अवस्थान करती हुँ, मैं ही आत्माके 
रूपमें अवस्थान करके मित्र और वरुणको धारण करती हुँ, 
मैं ही इन्द्र एवं अग्निको भारण करती हुँ, मैंने ही दोनों 
अश्विनीकुमारांको धारण कर रक्खा दे।? 
राष्री सङ्गमनी वसूनां 
चिकितुषी प्रथमा यज्ञियानास्‌ ॥ 
तां मां देवा व्यदघुः पुरुत्रा 
भूरिस्थात्रां भूर्य्यादेशयन्तीस्‌ ॥ 


(ऋ० १०॥ १२५। ३) 


अहं 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 


मैं हो निखिल ब्रह्माण्डकी ईश्वरी हूँ, उपासक- 
रणको घंनादि इष्टफल देती हूँ । में सर्वदा सबको ईक्षण 
करती हूँ; उपास्य देवताओंमे में ही प्रधान हूँ; मै ही सर्वत्र 
सत्र जीवदेहमे विराजमान हूं; अनन्त ` ब्रह्माण्डवासी 
देवतागण जहाँ कहीं रहकर जो कुछ करते हैं, वे सत्र मेरी 
ही आराधना करते हैं।? 
सया सो अन्नमत्ति यो विपझ्यति 
यः ग्राणिति यः रःणोस्युक्तम। 
अमन्तवो मां त उपक्षियन्ति RE 
श्रुधि श्रुत अद्धिवं ते वदासि ॥ 
( ऋ० १०।१२५।४) 
भें ही सबके भोजनकी शक्तिरूपा हूँ वा 
मनुष्यादिमें जो अन्न खानेवाला कोई है वह मेरी ही शक्तिसे 
खाता है । जो रूपको देखता है, जो श्वास लेता है और जो 
कही बातको सुनता है वह मेरे द्वारा ही करता है । अर्थात्‌ 
मैं ही सबमें व्यास रहती हुई भोजनादिका कारण वा हेतुरूप 
: हूँ | मेरे ही द्वारा सब चेष्टा होती है । अन्तर्यामीरूपसे सबके 
भीतर विद्यमान मुझ चित्-शक्तिको जो नहीँ जानते वे 
' अज्ञानीलोग संसारमै बहुत दुःख उठाते हैं । इस कारण 
हे बहुश्रुत ! यह दुलंम उपदेश प्रदान करती हूँ, सुनो 
अहमेव स्त्रयभिदं वदामि 
जुष्टं देवेभिरुत मानुषेभिः। 
य यं कामये तं तमुग्रं कृणोमि 
तं ब्रह्माणं तस्षिं तं सुमेघाम्‌॥ 
(कण १० | १२५।५) 
(इन्द्रादि देवताओं और मनुष्योंके द्वारा अपने-अपने 
अभीष्टकी सिद्धिके लिये सेवन किये गये इस शब्द-ब्रह्मरूप 
वैदिक वचनको सरस्वती नामरूपवाली मैं देवी ही सत्र 
अलौकिक कामनाओंकी सिद्धिके लिये कहती हूँ । मैं 
जिसको चाहती हूँ उसको बड़ा बना देती हूँ । 
जिसको चाहती हू उसको ब्रह्मा बना देती हूँ, जिसको चाहती 
हुँ उसको ऋषि, महर्षि बना देती हूँ | और उसको मैं ही 
बुद्धिमान्‌ या बुद्धिमती बनाती हूँ ।' क्योंकि बुद्विरूप भी 
में ही हूँ | जत्र संसारभरमें सभी प्रकारकी शक्तियाँ मेरी ही 
हैं अथवा सत्र शाक्तियाँ मेरी ही रूपान्तर हैं, तब जिसको 
चाहती उसी-उसीको वैसी-वेसी शक्ति प्रदान करती हूँ ।' 
अहं सुवे पितरमस्य सूधन्‌ 
मस योनिरपूस्वन्तःसमुद्रे । 


ततो वि तिष्ठे सुवनाजु विश्वा 
तामू याँ वष्मंणोप स्थ॒शामि॥ 

(ऋ० १०।१२५। ७) 
इस विराटरूप परमात्माके शिरोभागमें प्राणिमात्रके 
रक्षक या उत्पादक सूयंख्प सबके पिताको मैं ही 
उत्पन्न करती हूँ । व्याप्त होनेवाली बुद्धि-इत्तियोंके बीच और 
जिससे सब प्राणियोंके शरीर प्रकट हुए उस प्रकृतिमें जो 
शद ब्रह्म--चेतन्य विद्यमान है वही मेरा कारण है, उसीसे मैं 
प्रकट हुई हूँ | उस-निगुण शुद्ध ब्रह्मनचेतनसे प्रकट होनेके 
कारण माया भी ब्रह्मरूपिणी सबकी ईश्वरी,खामिनी,देयी है। 
उसी कारणसे मैं सब ग्राणियोंमें विविध रूपोंसे व्यास होकर 
अधिष्ठात्री हो रही हूँ और मैं अपने त्रिलोकीम व्यास 
लम्बीभूत प्रमाणसे प्रथिव्यादिमें रहती हुई भी खगेलोकका 
स्पशे करती हूँ । अर्थात्‌ मैं ही प्रकृतिरूपसे सबर्मे प्रविष्ट हूँ ।' 


अहसेच वात इव प्र वाम्या- 


रभसाणा भुवनानि विश्वा। 
परो दिवा पर एना प्थिव्ये 
तावती महिना सम्बभूच॥ 


( Ro १० ,। १२५। ८ ) 


“कार्यरूप चराचर चौदइ प्रकारके लोकोंको 
कार्यखरूपसे प्रारम्भ करती हुई मैं देवी ही किसी अन्य 
अधिष्ठाता वा प्रेरककी अपेक्षा न रखती हुई स्वयमेव 
अपनी इच्छासे वायुके तुल्य प्रबृत्तिमार्गको चळाती हूँ । 
यहाँ 'दिय्‌ तथा 'एथिवी? शब्द उपलक्षणार्थ हैं अर्थात्‌ 
मुख्य दीखनेवाले आकाश तथा प्रथियीसे लेकर परोक्षमें 
भी जो कुछ स्थूल, सूक्ष्म संसार हैं उनसे भी पथक्‌ 
निर्विकार अकहिपत असंग उदासीन एकरस अचल 
ब्रह्म-चेतन्यरूपा मैं हूँ | अपने खरूपसे शद्ध निर्विकार 
असंग रहती हुई ही मैं अपनी महिमा अर्थात्‌ अपनी 
कल्पित मायासे आकाश, पथिव्यादि स्थूल, सूक्ष्म, दृश्य, 
अदृश्य सब चराचररूपसे प्रकट होती हूँ । अथात्‌ जेसे 
शुद्ध जल तरंग, बुलबुले तथा फेनादि रूपोमें दीखता है; 
अथवा सुवणं ही अनेक आभूषणोंके रूपमे दीखता है वा सूत 
ही अनेक नाम-रूप वस्तुओंमें दीखता है, वेसे ही शुद्ध ब्रह्म--- 
चेतन्यरूपा मैं देवी महामाया शक्ति ही सब संसाररूपसे 
प्रकट हुई दीखती हूँ |? 


इसी विस्तारःबर्णनको सस्तशतीमें 'एकेवाह जगत्यत्र 


# परा-शक्ति प्रकृति ॐ 
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द्वितीया का ममापरा' ( अर्थात्‌ इस जगतूर्मे मेरै अतिरिक्त 
दूसरा कोन है, मैं ही एक हूँ ) कहकर अपने विराटू 
स्वरूपके प्रभावको जगदस्बाने प्रकट किया है | 


वास्तवमें यह सबसे बढ़ी महाविद्यारूप, सबसे बड़ी 
मायारूप, सर्वोत्तम मेघारूप, सबसे अधिक शक्तिशालिनी, 
सत्यरूपिणी, शिवा, सुन्दरी एवं दिव्यरूपा है । वह 
“निःशेषदेवगणशक्तिसमूहमूर्या!--समस्त देवगणोंकी 
शक्तियोंके समूहकी मूर्ति है। बह महाविद्यारूपसे जीवकों 
ब्रक्षज्ञान प्रास कराकर मोक्ष प्रदान करती है और वही 
अविद्यारूपसे उसको सांसारिक बन्धनोंमें फँसाती है । 
अनन्त ब्रह्माण्डोंकी आधारमूता सनातनी वह अव्याकृता, 
परमा एवं आद्या प्रकृति है। 


भगवान्‌ मनुके “अप एव ससजाँदौ तासु बीजमबासजत्‌' 
( सर्वप्रथम ( जीरुप ) जळ रचा गया और उसमेंसे बीज 
उत्पन्न हुआ ) के अनुसार यही सिद्ध होता है कि प्रथम 
महामाया पराशक्ति आद्या प्रकृति ही प्रकटित हुई, तत्पश्चात्‌ 
मायोपाधिक यह सब जगत्‌ । यही भीगीताजीमें भगवान्‌ 
श्रीकृष्ण उपदेश करते हैं-- 

मयाध्यक्षेण प्रकृतिः सूयते सचराचरमू । 


अर्थात्‌ मेरे अधिष्ठानमें प्रकृति ही सब कुछ करती है । 
माया; प्रकृति, शक्ति--सब पर्यायवाची शब्द हैँ । इसके 
अनेकधा नाम हैं । बज्न, सुत, बिनौला, रुई, कपासमें व्याप्त 
एक ही तत्त्वके समान विष्णु, शिव, गणपति, सूर्य, शक्ति, 
महामाया, दुर्गा, गौरी प्रकृतिके मित्र नाम होते हुए भी 
तत्त्वतः एक ही हैं। जो चेतनात्मा देवताओंकी दिव्य शक्तियों- 
में देवता कहलाता है वही देवीकी दिव्य मूर्तियोंमें देवी 
कहलाता है। इसमें मेद-भावका भान अज्ञानका सूचक है | 
यह चेतनात्मा अदृष्ट और निर्लिस है | जो कुछ करती दै 
उसकी पराशक्ति प्रकृति ही करती है। जिस प्रकार एक 
खर्णकार बिना खर्णके कटक-कुण्डलादि आभूषण बनाने- 
में असमर्थ है उसी प्रकार बिना प्रकृति-शक्तिके परमेश्वरका 
ऐश्वर्य सुधिके कार्यमें निरर्थक दै । खयं परमेश्वरतक इस 
बातको खीकार करता है-- 


'देखरो5इ मद्दादेवि ! केवळं शक्तियोगतः ।' 
“क्ति विना महेशानि ! सदाऽहं शवरूपकः ॥? 
कषाक्तियुक्तो यदा देवि ! शिवोऽहं सवकामदः ॥! 


अर्थात्‌ 'हे महादेवि पार्वती | केवल शक्तिके योगसे ही मैं 
ईश्वर हूँ । शक्तिके बिना में शवरूप हँ । जत्र शक्तियुक्त होता 
हूँ तब ही सर्वकामप्रद कल्याणकारी शिव मैं होता हूँ ।' 


इस अखिल विश्वप्रपञ्चमें जीवितमात्र सब शक्ति- 
मन्त हैं, क्योंकि ब्रह्मासे लेकर तृणपर्यन्त समस्त चराचर 
शक्तिके ही आधीन हैं । वह शक्ति आद्या प्रकृति ही है| 
कहा दै-'प्रधानं प्रकृतिः शक्तिः” | वह प्रधान पराशक्ति प्रकृति 
जल, अभि, वायु, आकाश) मन; बुद्धि और अहङ्कार--इन 
आठ प्रकारकी प्रकृतियोंसे अन्य है,जो कि इस समस्त जगतूको 
घारण करती दै | जैसा कि भगवान्‌ श्रीकृष्ण कहते हैं-- 


अपरेयसितस्स्वन्यां प्रकृति चिद्धि सें परास्‌ । 
जीवभूतां महाबाहो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ 
(गीता ७। ५) 


अन्यच्च, भगवान्‌ श्रीनारायण स्वयं कहते ह 


सर्वाधारा च प्रकृतिः सर्वात्माइं जगत्सु च। 
अहमात्मा मनो ब्रह्मा ज्ञानरूपो सहेश्वरः॥ 
पञ्च प्राणाः स्वयं चिष्णुबु द्धिः प्रक्ृतिरीश्वरी । 


इस समस्त जगत्‌की आधारभूता प्रकृति-शक्ति ही है। 
श्रीनारायण आत्मा हैं, त्रह्माजी मन और श्रीसदाशिव 
महेश्वर ज्ञानरूप हैं । इसी कारण भगवान, शङ्कर ज्ञानके 
प्रदाता माने जाते हैं और पद्धप्राण ( प्राणापान, समान, 
व्यान और उदान ) खयं विष्णु हैं । मन, आत्मा, ज्ञान 
और ग्राणोंकी विधातृ-बुद्धि ही प्रकृति ईश्वरी दै । प्रकृतिमें 
“प्रशब्द प्रकृष्ट वाचक है और “कृति” शब्द सृष्टिवाचक | 
सश्क्रिममें आद्य एयं प्रधान ( प्रकृष्ट ) देवी होनेके कारण- 
से ही इसको प्रकृति कहते दे । यह त्रिगुणात्मिका है; “सत्वं 
रजस्तमस्त्रीणि विज्ञेयाः प्रकृतेगुणाःः-ऐसा झान्नोमें लिखा 
है । प्रकृति! शब्दके तीन अक्षर प्र, क, ति क्रमशः सत्व, रज 
और तम- इन तीन गुणोंके द्योतक हूँ । तत्तत्‌ गुणानुसार 
बह परिणामखरूपा है । हुरेया होनेके कारण दुर्गा 
प्रकृतिको हम दुर्गा कहते हॅ | दुर्गा शब्दमें “द्‌? अक्षर दुःख; 
दुर्भिक्ष, दुव्यसन, दारिद्रयादि देत्योंका नाश-वाचक है; 
रेफ रोग है; गकार पापन्न और आकार अधम, अन्याय) 
अनैक्य) आलस्यादि अनेक असुरॉका नाकती है । सव॑- 
सम्पत्खरूपा प्रकृति लक्ष्मी कहळाती है; वाग, बुद्धि, विद्या, 
शानरूपिणी प्रकृति सरस्वती कहलाती हे । इसी प्रकार 
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सावित्री, राधा, सीता, तुलसी, मनसा, षष्टी, चण्डी, 
काली, तारा, बाला, अन्नपूणो, गौरी छिन्नमस्ता इत्यादि 
सभी खगुण-प्रधानाशरूपानुसार नाम धारण करती हैं| 
यथा 'षष्ठांशरूपा प्रकृतेस्तेन षष्टी प्रकीतिता ।? बसुन्धरा भी 
प्रकृतिका साक्षात्‌ रूप है-- 
'प्रघानांशखरूपा च प्रकृतेश्च वसुन्धरा। 
आधाररूपा सवेषां सवझस्यप्रसूतिका ॥? 
(रत्नाकरा रत्नाभा सर्वेरक्ञाकरालया । 
म्रजाभिश्च प्रजेसीश्च पूजिता वन्दिता सदा ॥' 
“सवपजीव्यरूपा च सवंसम्पद्विघायिनी। 
यया चिना जगत्सवं निराधारं चराचरम्‌ ॥' 


प्रकृतिके बिना सारा जगत्‌ निराधार है । वह स्वगुणा- 
नुसार ब्रह्मासे लेकर ठृणपर्यन्त सबमें स्रीरूपसे व्यास है। 
अभिदेवके साथ यह स्वाहारूपमें व्यास है, स्वाहा बिना देव 
गण हविमांगको ग्रहण नहीं करते । यज्ञके साथ दक्षिणा- 
रूपमें, पितरोंके साथ स्वधारूपमें, वायुदेवके साथ स्वस्ति- 
रूपमें, गणपतिके साथ पुष्टिरूपमें, यमके साथ क्षमारूपमें, 
कामके साथ रतिरूपमें, सत्यके साथ सतीरूपमें, पुण्यके 
साथ प्रतिष्ठारूपमें, उद्योगके साथ क्रियारूपमें, अधर्मके 
साथ मिथ्यारूपमें वह व्यापक है; सुष्टि-क्रममें ये सब 
प्रकृतिकी कलाएँ हैं जो व्यास हैं तात्पर्यं यह दै कि बड़ी-से 
बड़ी और छोटी-से-छोटी किसी वस्तुपर भी विचार करनेसे 
प्रत्यक्ष प्रतीत होगा कि कोई भी वस्तु शक्तिरहित नहीं है) 
प्रकृतिका पुरुषके साथ या शक्तिका शक्तिमानके साथ 
तादात्म्य-सम्बन्ध ही नहीं है वर प्रकृतिकी पुरुषपर बड़ी 
प्रबळता है । उसकी पुरुषके ऊपर इतनी प्रबळता है. कि 


उसको लौकिक ही नहीं, शास्रीय व्यवहारमे भी पुरुष- 
नामके पूर्व लगाकर मान दिया जाता है । हम राधाकृष्ण, 
गौरी-शङ्कर, सीता-राम, उमा-शङ्कर, छजा-शक्लर इत्यादि 
कहते हैं । कृष्ण-राधा या राम-सीता या झाङ्कर-गौरी 
कोई नहीं कहते । यह बात लौकिक व्यवहारपर ही 
अवलम्बित नहीं करती दै । यह विषय भौ रहस्यमय एवं 
शास्त्रीय है। शरीबरवैवर्त-पुराणके कृष्णजन्मखण्डके पचासवें 
अध्यायमें श्रीमन्नारायण महर्षि भीनारदसे कहते हैँ 
जगन्माता च प्रकृतिः पुरुषश्च जगत्पिता । 
गरीयसीति जगतां माता शतशुणैः पितुः ॥ 


“जगजननी प्रकृति है और जगतका पिता पुरुष है। 
जगत्में पितासे शतगुणा ( सौगुना ) अधिक महत्त्व माता- 
का है। इसके विपरीत व्यवहार होनेसे भगवान्‌ यहाँ 
आज्ञा करते हैं--- 

आदौ पुरुपसुच्चायं पश्चात्‌ प्रकृतिमुचरेत्‌। 

स अवेन्मातृगामी च चेदातिक्रमणो सुने ॥ 

अतः इसमें लेशमात्र संशयको स्थान नद्दी कि इस 
विश्वके सुष्टिक्रममें माया या प्रकृतिकी, जो कि ख्रीरूप दै; 
सर्वत्र व्यापकता और प्रधानता है । उसका ईश्वरतक- 
पर पूर्ण अधिकार है। ईश्वरी, प्रकृति या ऐश्र्य-शक्तिके 
ही कारण हम ईश्वरको ईश्वर कहते हैं । नाम भिन्न दै, 
तत्त्व एकका एक है । प्रकृति ईश्वर है और ईश्वर पराशक्ति 
प्रकृति है । ईदवरकी मातृ-भावसे उपासना करनेसे वे ही 
शक्तिरूपमे शक्तिमायापन्न अपने भक्तके अनेक कशेंको 
निवारण करते हुए अन्तमें उसे अपनेमे मिलाकर सुक्त 
कर देते हं) 


मा 

( लेलक श्रीगंगाविष्णु पाण्डेय विद्याभूषण, “विष्णु” ) 
शरणागतको है बचाते सभी, 

फिर कैसे हमें तुम मारोगी माँ । 
हम छोडंगे पैर तुम्हारा नहीं, 

कबलों न दया डर चारोगी माँ ॥ 
जब तेरे भरोले पड़े है यहाँ, 

तब कैसे हमें न उयारोगी माँ। 
“कवि विष्ण इमे तो भरोसा यही) 

है, कभी-न-कभी तुम तारोगी माँ ॥ 


श्रीयन्त्र 


( लेखक-भ्रीमगवतीप्रसादर्सिहजी, एम० ए० ) 


न्त्रिक उपासनामें यन्त्रो तथा मन्त्रीका 
अचुरतासे प्रयोग पाया जाता है । 
यन्त्रको देवताका शरीर कहते हैं और 
मन्त्रको देवताकी. आत्मा । यन्त्रोके 
निर्माणमें बिन्दु, रेखा, त्रिकोण; 
बृत्त इत्यादिका प्रयोग होता है और 

83: इसी कारण ज्यामिति(९०।०९४८४) 
शाल्नका गुह्य मतोमें इतना महत्व है। यूनानी तत्वज्ञ छेरो- 
ने तो अपने पाठ्य-मवनके द्वारपर यह लिख दिया था कि 
जो विद्यार्थी ज्यामिति न जानता हो वह उस पाठझालामें 
प्रवेश न करे | कुछ विद्वानोंका कहना है, एक विशिष्ट क्रमसे 
तथा विशिष्ट मन्त्रद्वारा किसी देवताका ध्यान करनेसे उस 
देवताका विशिष्ट यन्त्र साधकको स्थूलरूपेण अन्तरिक्षमे 
दृष्टिगोचर होता है और यही जड यन्त्र मन्त्र-चैतन्य अथवा 
सिद्ध होते ही देवताके साकाररूपमें परिणत हो जाता है । 
देवताका यह रूप उसी प्रकारका होता है जैसा कि उस 
देवताके थ्यानमें वर्णित है । यह विषय अत्यन्त गहन है 
और बिना अध्ययन अथवा अनुभवके समझमें आना कठिन 
है । मेरा सङ्केत तान्त्रिक यन्त्रां तथा चित्रों अथवा मूर्तियोसे 
है । अन्य विद्वानांका मत है कि ये यन्त्र केवल चित्तको 
एकाग्र करने तथा उपास्य देवके साथ तादात्म्य-माव उत्पन्न 
करनेके जड साधन हैं । 


ज्यालामुखी-यात्रा-सम्बन्धी लेखकी भूमिकामें मैं 
कह चुका हूँ कि यह मानव-शरीर विशाळ ब्रह्माण्डकी प्रति- 
मूर्ति है। अर्थात्‌ जितनी शक्तियाँ अथवा बिभूतियाँ इस 
समस्त विश्वका सञ्चालन करती हैं वे सब-की-सब सूक्ष्मरूपसे इस 
पिण्डाण्ड (मनुष्य-शरीर) में विद्यमान हैं । तान्त्रिक उपासना- 
का ध्येय अद्वेतसिद्धि है और तान्त्रिक उपासकके लिये 
समस्त विश्व उसके इष्टदेवकी मूर्ति है और इसी कारण 
साधकका शरीर भी विश्वकी प्रतिमूर्ति होनेके कारण उसी 
दृष्टदेवका रूप है । यही तादात्म्य यन्त्रोद्वारा होता है और 
इसी अनुभवको लक्ष्य करके कहा गया है कि-- देवो भूत्या 
देवान्‌ यजेत्‌ ।' 
सुविख्यात भीयन्त्र भगवती त्रिपुरसुस्दरीका यन्त्र है। 
इसे यन्त्रराज अथवा सर्वश्रेष्ठ यन्त्र मी कहते हैं | इस यन्त्रः 
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में समग्र ब्रह्माण्डकी उत्पत्ति तथा विकास दिखलाये गये हैं 
और साथ-ही-साथ यह यन्त्र साघकके मानव-शरीरका मी 
द्योतक है । इस भीयन्त्रके क्रमों तथा महत्वको लेकर अनेक 

ग्रन्थ लिखे गये हैं, पर इनमें कुछ तो केवल साधककों ही 
प्राप्य हैं और कुछ मुद्रित होनेपर भी इस समय अलभ्य 
हैं । अतः जिस अपूर्ण सामग्रीको लेकर मैं इस यन्त्रके 
विषयमें कुछ लिख रहा हूँ, उसे देखते हुए भूले होनी बहुत 
ही सम्भव हैं । आशा है कि मर्मज्ञ साधक महोदय मुझे 
इन तुटियोंके लिये क्षमा करेगे । 


इस लेखके साथ दिये हुए प्रथम चित्रको देखिये। 
यन्त्रके सबसे भीतरी वृत्तमें वृत्तके केन्द्रस्थ विन्वुके चारों ` 
ओर नौ त्रिकोण हैं । इनमेंसे पाँच त्रिकोण तो अध्यंमुखी 
हैं और चार अधोमुखी । ऊध्यमुखी पाँच त्रिकोण देवीके 
द्योतक हैं और शिवयुवती कहे जाते हैं । अधोमुखी चार 
त्रिकोण शिवके द्योतक हैं और श्रीकण्ठ कहे जाते 
हैं । पाँचौं शक्ति-त्रिकोण ब्रह्माण्डके विषयर्मे पञ्च 
महाभूत, पञ्चतन्मात्राओं, पञ्चजञानेन्द्रिय, पञ्चकमेन्द्रिय तया 
पञ्चप्राणके द्योतक हैं । मनुष्य-शरीरमें यही पाँच त्रिकोण 
त्वक्‌, असुक्‌, मांस; मेद तया अस्थिरूपमें स्थित हैं और 
चारों शिव ( पुरुषवाची )-त्रिकोण ब्रह्माण्डमें चित्‌, बुद्धि, 
अहङ्कार तथा मनरूपमें स्थित हैं और पिण्डाण्डमें ये मजा) 
शुक्र, प्राण तथा जीवरूपसे विद्यमान हैं । 


यह प्रथम चित्र सुष्टिक्रमका है और समय-मतके 
अनुयायी इसकी पूजा करते हैं । खामी शङ्कराचार्यजी इसी 
समय-मतको माननेवाले थे। अतः उनके प्रत्येक मठमें यह 
यन्त्र इसी प्रकार अंकित मिलेगा । दूसरे क्रम अयवा.संद्दार- 
क्रमके अनुसार बने हुए भी यन्त्रमे पाँच शक्ति-त्रिकोण अघो- 
मुखी बनाये जाते हैँ और चार शिवःत्रिकोण ऊध्वमुखी | 
संहार-क्रमसे बना हुआ श्रीयन्त्र चित्र नम्बर दो दै । संहार 
क्रमके भीयन्त्रकी पूजा कौलमतके अनुयायी लोग करते हैं। 
कोललोग काएमीर-सम्प्रदायके हैं | 


जैसा ऊपर कहा गया है, ये नौ त्रिकोण निराकार शिव- 
की नौ मूल प्रकृतियोंके द्योतक हैं। इन नौ त्रिकोणोंके 
सम्मिश्रणसे तैतालीस छोटे-छोटे त्रिकोण बनते हैं। भीतरी 


क तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 
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बृत्तके बाहर आठ दलका कमल है और उसके बाहर सोलह 
दलका कमल है और इन सबके बाहर भूपुर दै । इन्हींके 
विषयमे खामी झङ्कराचारय-कृत आनन्दलहरीमें लिखा है-- 
चतुर्भिः कण्ठैः शिवयुवतिभिः पञ्चभिरपि 
ग्रभिन्नाभिः झम्भोनंवभिरपि मूल्प्रकृतिभिः । 
त्रयश्चस्वारिंशइसुदलकलाब्जत्रिवळ्य- 
त्रिरेखाभिः साथै तव भवनकोणाः परिणताः॥ 
यह तो हुआ श्रीयन्त्रका साधारण परिचय । अब्र हम 
इस यन्त्रम स्थित नौ चक्रोका वर्णन करेंगे जिससे उपयुक्त 
वस्तुओंके विषयमे अधिक स्पष्ट शान हो जावे) इन नौ 
चक्रोंके विषयमै रुद्रयामल तन्त्र नामक ग्रन्थका निम्नलिखित 
छन्द अधिकतर उल्लिखित होता है-- 
बिन्दुन्रिकोणचसुकोणदशारयुग्म 
सन्वखनागदछसंयुतषोडशारम्‌ । 
बृत्तत्य॑ च घरणीसदनत्रयं च 
श्रीचक्रराजमुदितै परदेवतायाः ॥ 
अर्थात्‌ इस श्रीयन्त्रके नौ चक्र इस क्रमसेहँ-(१) 
बिन्दु ( २ ) त्रिकोण (३) आठ त्रिकोणोंका समूह, 
(४ ) दस त्रिकोणांका समूह, ( ५ ) दस त्रिकोणोंका समूह) 
(६ ) चौदह त्रिकोणोंका समूह, ( ७) आठ दलोवाळा 
कमल, ( ८ ) सोलह दर्लांवाडा कमल और ( ९ ) भूपुर । 
ये नौ चक्र भिन्न-भिन्न रंगोंद्वारा चित्र नम्बर रेमें स्पष्ट किये 
गये हैं | कमलोंके भीतरके २, २, ४, ५ और ६ चक्रोके ४२ 
छोटे त्रिकोण वही हैं जिनके विषयमै आनन्द-लहरीका उल्लेख 
ऊपर दिया जा चुका है | 
. इन नौ चक्तेके नाम यथाक्रम ये हैं-- 
(१) सवीनन्दमय ( केन्द्रस्थ रक्तविन्दु ) 
(२) सर्वसिद्धिपद ( पीछे रंगका त्रिकोण ) 
(३) सर्वरक्षाकर ( इरे रंगके त्रिकोण ) 
(४) सवरोगहर ( काले रंगके १० त्रिकोण ) 
(५) सर्वार्थसाधक ( छाल रंगके १० त्रिकोण) _ 
(६) सवसोभाग्यदायक ( नीले रंगके १४ त्रिकोण ) 
(७) सवसंक्षोमण ( गुलाबी रंगके ८ दर्लोका कमल ) 
(८) सर्वाद्यापरिपूरक (पीले रंगके १६ दर्लोका कमल) 
(९) त्रेलोक्यमोहन ( हरे रंगका बाहरी स्थल ) 
अब इन चक्रोंका यथाक्रम विवरण दिया जाता है | 


(१) इस चक्रका केन्द्र विन्दु भगवती त्रिपुर- 


सुन्दरी अथवा ललिताका रूप है | यह बिन्दु नाद तथा 
विन्दु के तीन विन्दुओंके संयोगसे बना है। इन तीन 
विन्दुआँका रहस्य शाक्त तन्त्रोके अवलोकनसे ज्ञात होगा । 
विस्तारभयसे यहाँ विशेष नहीं लिखता । त्रिपुराका ध्यान 
यों है 
बाळाकंसण्डलाभासां चतुर्बाहां प्रिलोचनामू । 
पाशांकुशधलुर्वाणान्‌ धारयन्तीं शिवां अजे॥ 


भगवतीके ये चारों अख्न-शत्र राग-द्वेष, मन तथा 
पञ्चतम्मात्राओंके द्योतक हैं । इन्हीं बन्धनोंद्वारा देवी 
निराकार्‌ सदाशियको साकार लीलामे प्रयुक्त करती दै । 


तन्त्रेमै सुघासिन्धु तथा उसमें स्थित मणिद्वीपका बार- 
बार उल्लेख आता है । इसी मणिद्दीपमें संयुक्त शक्ति शङ्कर 
निवास करते हैं | यही मणिद्वीप इस विन्ढुद्वारा दिखलाया 
गया है। मनुष्याँमे इसीको हृत्पुण्डरीक कहते हैं । हरपुण्डरीक- 
में इष्टदेवके ध्यानके लिये ध्यानबिन्दु उपनिषद्‌ देखिये । 


प्रथम चक्रकी अधिष्ठात्री ललिता अथवा त्रिपुरसुन्दरी 
अपनी आवरण-देवताओंके भेदसे कहीं तो षोडश नित्याओं- 
में मुख्य मानी गयी हैं, कहीं अष्ट माठकाओंमे सर्वश्रेष्ठ 
कही गयी हैं और कहीं अष्ट यिनी देवताओंकी अघि- 
नायिका लिखी गयी हैं। यह भेद. प्रस्तार-मेदसे हुए हैं 
और यथाक्रम इन तीनों प्रसतारोंके नाम मेरु, कैलाश तथा 
भूः प्रसार हैं । यही श्रीयन्त्रकी उपासनाके मुख्य प्रकार हैं। 

(२) यह चक्र एक त्रिकोणसे बना है । इस त्िकोण- 
के तीनों कोण कामरूप, पूर्णगिरि तथा जालन्धरपीठ हैं और 
इनके बीचमें औडथाणपीठ है। पहले कहे हुए तीनों पीठों- 
की अधिष्ठात्री देवता कामेश्वरी, बञ्रेश्वरी तथा भगमालिनी 


. हैं और ये प्रकृति, महत्‌ तथा अहङ्काररूपा हैं । 


(३) इस चक्रके आठ त्रिकोणोंकी अधिष्ठात्री 
देवताएँ वशिनी, कामेश्वरी, मोहिनी, विमला, अरुणा, 
जयिनी, सर्वेश्वरी तथा कोळिनी क्रमशः शीत, उष्ण, सुख, 
दुःख, इच्छा, सत्त्व, रज तथा तमकी स्वामिनी हैं) इस चक्र- 
का. साधक गुणौपर अधिकार करने और इन्द्रातीत होनेमें 
समर्थ होता है। 


(४) इस चक्रके दस त्रिकोणोंकी शक्तियाँ ( सर्वज्ञा 
|] सर्वैश्चयप्रदा, सर्वज्ञानमयी, सर्वव्याधिनाशिनी, 
सर्वाधारा, सर्वपापहरा, सर्वानन्दमयी, सर्वरक्षा तथा 
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सर्वप्सितफलप्रद 
ए) क्रमशः रेचक, पाचक, शोषक, दाहक, 


हावक, कारक, उद्धारक, क्षोभक, जुम्मक तया मोइक 
यहि-कलाओंकी अधिष्ठात्री हं । 


(५ ) इस चक्रकी दस अधिष्ठात्री देवताएँ दस प्राणों 
की खामिनी ह । इन देवियोंके नाम सर्वसिद्धिप्रदा, सर्व- 
सम्पत्मदा, सर्वे्रियज्ञरी, सबमङ्गलकारिणी, सर्वकामप्रदा, 
सवदुःखविमोचिनी, सबंमृत्युप्रशमनी, सर्यविभनिवारिणी, 
सर्वाज्ञसन्दरी तथा सर्वसौमाग्यदायिनी हैं । 


(६ ) इस चक्रके चोदह त्रिकोण चतुद मुख्य नाडियो- 
के योतक हँ । इन नाड़्योंके नाम अलस्धुसा, कुहु, 
विश्वोदरी, वारणा, हस्तिजिह्वा, यशोवती, पयखिनी) 
गान्धारी, पूषा, शह्किनी, सरखती, इडा, पिङ्गला तथा 
सुषुम्णा हैं । इन नाडियोंके वियरणके लिये योगशिखोप- 
निषद्‌ अध्याय पाँच देखिये | इन नाड़ियोंकी अधिष्ठात्री 
देवियोंके नाम ये हैं-सर्वंसंश्षोमिणी, सर्वविद्रायिणी, 
सर्याकर्षिणी; सर्याहादिनी, सर्वसम्मोदिनी; सवंसतम्मिनी, 
सर्वजम्मिनी, सवयशङ्करी, सर्वरक्षिनी,सर्वोन्मादिनी, सर्वार्थ- 
साधनी; सर्वसम्पत्तिपूरणी, सर्वमन्त्रमयी, सर्वद्वन्दरक्षयङ्करी । 


(७) इस चक्रके आठ दल वचन, आदान, गमन, 
'विसर्ग, आनन्द, हान, उपादान तथा उपेक्षाकी चुद्धियोंके 
स्थानापन्न हैं | इनकी अधिष्ठात्री देवियाँ अनङ्गङुसुमा, 
अनङ्गमेखला, अनङ्गमदना, अनङ्गमदनावुरा, अनङ्गरेखा, 
अनजङ्गवेगिनी, अनङ्गमदनांङुद्या तथा अनङ्गमारिनी हैं । 


(८) इस चक्रके १६ दछोंका सम्बन्ध मन, बुद्धि, 
अहङ्कार, शब्द, स्पर्श, रूप, रस, गन्ध, चित्त, चैयं, 
स्मृति, नाम, वाध्य) सूदमशरीर, जीवन तथा स्थूल 
शरीरसे है और इनकी अधिष्ठात्री देवियाँ कामाकर्षिणी, 
चुदधघाकर्षिणी, अहङ्कारकर्षिणी,रा्दाकर्षिणी, स्पर्शाकषिणी, 
रूपाकर्पिणी, रसाकर्षिणी, गन्धाकर्षिणी, चित्ताकर्षिणी, 
दैयाकर्पिणी, स्मृत्याकर्षिणी, नामाकर्षिणी, बीजाकर्षिणी, 
आत्माकर्षिणी, अमृताकर्षिणी तथा शरीराकषिणी हैँ | 


(९) नयाँ चक्र भूपुरसे बना है और इसके चार विभाग 
हॅ--(१) षोडशदल कमलके वाहरी चारों इतके परे 
तडाग सदृ स्थळ, (२) इस स्थलसे लगी हुई पहली 
बाहरी रेखा, (३) दसरी बाहरी रेखा और (४) सबसे 
बाहरवाली रेखा | इन चारं बिभागोंमें क्रमशः १० 


मुद्राशक्तियॉ, १० दिकपाल, ८ मातुकाएँ तथा १० सिद्धियाँ 
सित हैं । 


मुद्राशक्तियोंके नाम सर्वसंक्षोमिणी, सर्वविद्राविणी, 
साक्षिणी, सर्वावेशकारिणी, सर्वोन्मादिनी, महांकुशा; 
खेचरी) बीजमुद्रा महायोनि तथा त्रिखण्डिका हैं और 
इनका सम्बन्ध १० आधारोंसे है । इन आधारोंका विषय 
अत्यन्त गहन है और थोड़े गाब्दोम नहीं दिया जा सकता। 
केबल इतना ही कहां जा सकता है फि इन आघारोंके 
रूपें ही औयन्त्र तथा षट्चक्रोका तादात्म्य सिद्ध होता है। 


दस दिकूपाौके नाम तो पाठकगण जानते ही होगे । 
इनकी पूजाके उद्देश्य विश्व निवारण तथा साधककी रक्षा हैं | 


अष्ट माठृकाएँ ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, वैष्णवी; 
वाराही, ऐन्द्री, चामुण्डा तथा महाळदमी हैं और इनकी 
पूजाका लक्ष्य काम, क्रोध; लोम, मोह, मद, मात्सर्य, पाप 
तथा पुण्यपर विजय है । 


दस सिद्धियाँ सुप्रसिद्ध अणिमा, महिमा इत्यादि हैं और 
इनका सम्बन्ध नौ रसों तथा नियति ( भाग्यं ) से है | 


श्रीयन्त्रका विषय अत्यन्त गहन है और उपर्युक्त 
विवरण बड़ा ही संक्षिस है । पर इतनेद्दीसे पाठकोंको इस 
बातका कुछ परिचय हो गया होगा कि इस यन्त्रके द्वारा 
निराकार ईश्वरकी साकारःलीलाका क्रम इस विशाल 
रह्माण्डमें तथा इस पिण्डाण्डरूपी मनुष्य-ारीरमे केसी 
अच्छी तरह दिखलाया गया है । सृष्टि तथा जीबात्माके 
विकासका क्रम तथा शैव-शाक्त-तस्योका क्रमशः स्पष्टीकरण 
इतनी अच्छी तरह कदाचित्‌ ही और कहीं मिले । इसी 
प्रकार स्वतोभद्रमण्डलकी रचनाका विषय है । पर उसका 
क्रम भिन्न है। श्रीयन्त्रके जिज्ञासु पाठकोंको त्रिपुरतापिनी 
उपनिषद्‌, न्िपुरोपनिषद्‌, ललितासह्तनाम) तन्त्रराज) 
कामकलाविलास इत्यादि देखने चाहिये | 


भगवती त्रिपुरसुन्दरी ( जिनका यह यन्त्र दै) क्या हँ 
सो बड़े ही सुन्दररूपसे कोलक्रमानुयायी प्रसिद्ध पुण्यानन्दके 
“कासकलाविछास' नामक तान्त्रिक अन्थके निम्नलिखित 
छन्दाम वर्णित है--- 

सोता सानं सेयं विन्दुत्रयभिन्नवीजरूपाणि । 

धामन्रयपीठन्रयशक्तित्रयभेदुभाचितान्यपि च॥ 


३८२. 


तेषु क्रमेण लिक्षन्नितयं तह॒च्च मातृकान्नितयस्‌ । 
इत्थं श्रितयपुरी या तुरीयपोठादिभेदिनी विद्या ॥ 
इति कामकला विद्या देवी चक्रक्रमात्मिका सेयस्‌। 
विदिता येन स झुक्तो भवति महात्रिपुरसुन्दरीरूपः॥ 


माता; मान, मेय अथवा ज्ञाता, ज्ञान, शेयकी त्रिपुटी 
ही तीनों पुर हैं, जिनकी खामिनी त्रिपुरादेयी हैं और इन 
त्रिपुटियोमें तत्व केवळ एक ही है । जिसने इस एकत्वका 
अनुभव कर लिया वह साक्षात्‌ महानिपुरसुन्दरी ही है; क्योंकि 
“जानत ठम्हृहि ठम्ददि हे जाई ।' 


पाठकोंमेंसे अधिकांश सजनोंने ऐसे यन्त्र केवल 
चित्रित ही देखे होंगे, जिससे यन्त्रोके निर्माणकी वास्तविक 
विधि समझना कठिन है । चित्रित यन्तरोमें केवळ लम्बाई 
तथा चौड़ाई ही होती है पर यन्त्रोमे ऊँचाई भी होती है। 
अर्थात्‌ यन्त्रोंका आकार घन होता है। यन्त्र पत्थरको 
काटकर अथवा स्फटिक, शालग्राम-शिला, ताम्र या 
सुवर्ण पत्रपर बनते हैं। भीचक्रके निर्माणमें भू अथवा मेरू 
. दो क्रमोंका उपयोग होता है । इन क्रमोंके अनुसार यन्त्रके 
नौ चक्र समोन्नत अथवा विषम ऊँचाईवाले बनाये जाते 
हैं | इस विषयमै सौन्द्यंलहरी नामक ग्रन्थकी टीकाएँ 
देखनी चाहिये ( स्मरण रहे कि मेरु तथा भूएक्रम मेरु- 
कैलाश भू प्रस्तारासे विल्कुल विभिन्न हैं ) । 


# तामादिदाकि शिरसा नमामि * 


उन... 3 > 


श्रीविन्ध्यवासिनीक्षेत्रम अष्टमुजाके मन्दिरके पास 
मैरवकुण्ड नामक खान है । बहाँपर एक खैंडहरमें बढ़ा 
ही शुद्ध और विशदाकार श्रीयन्त्र रखा है | दूसरा यन्त्र 
मैंने फर्रखाबाद जिलेके तिरवा नामक स्थानमें देखा। 
तिरवामे एक बड़ा-सा मन्दिर है, जिसे अन्नपूर्णाका मन्दिर 
कहते हैं । वास्तवमै यह त्रिपुराका मन्दिर है । एक उँचे-से 
चबूतरेपर संगमरमर पत्थरपर बहुत वड़ा श्रीयन्त्र बना हे 
और उसके केन्द्रस्य विन्दुके ऊपर पाशांकुशधनुबाणथुता 
भंगवतीकी बड़ी ही सुन्दर चतु्भुजी मूर्ति है। इस मन्दिरको 
किसी तान्त्रिक साधक महात्माके आदेशानुसार लगभग सौ- 
सवा सौ वर्ष हुए राजा साहब तिरवाने-बनवाया था । 


भीयन्त्रके पूजाकी दक्षिण-मार्ग तथा वामममागे 
विधियाँ, प्रयोग तथा फल त्रिपुरतापिनी और त्रिपुरा 
उपनिषदोर्मे वर्णित हैं। यामळ ग्रन्थमें इस यन्त्रके दर्शन 
मात्रका ही बड़ा फल लिखा है। यथा-- 
सम्यकू शतक्रतून कृत्वा यत्‌ फलं समवाप्नुयाद । 
तत्फळं कमते भक्त्या कृत्वा श्रीचक्रदशनम ॥ 
सहापोडशदानानि छुत्वा यहछभते फलस्‌ । 
तत्फल॑ समवाझोति कृत्वा श्रीचक्ररशनम ॥ 
साधंत्रिकोटितोर्थेषु स्तास्वा यत्फलसइनुते । 
लभते तत्फलं भक्त्या कृत्वा श्रौचक्रदरानस_ ॥ 


a 


अम्बे ! 


उठ, तमक तान अंबे ! त्रिणूळ \ 


जीवनकी यह जइता फरार, सेवाःजतियोमे त्याग नहीं, 
यह जगत बासनामें बेहारु \ ग्रणयीमें टुक अनुराग नहीं 
पाकी ज्वाळा बीच भीष्म, रस रुजाका न केश, 
झुरुसा-सा यह शुचिता-प्रवाङ ॥ गतियोंमें अल्प विराग नहीं॥ 
अघ-कीट काटते विश्व-मूरु । सबका है आडंबर समूल । 
उठ, तमक तान अंबे | त्रिणूर ॥ उठ, तमक तान अंबे ! त्रिगाळ ॥ 
तू जननि आज उठ बेगि जाग, ५० 


दे कगा सुष्टिमे एक आग | 

जक जाये पाप, वासना, काम, 

जागे कण-कणमे प्रेम-राग॥ 
दे पापछदसमें तीत्र हूळ । 
उठ, तमक तान अंबे \ त्रिशूळ १ 


-कपिळदेवनारायणसिंद 'सुद्दद? 


श्रीसीताजीका महाकाली-रूप 


( लेखक---रायबहादुर अवधवासी लाला थसीतारामजा, बी० ए० ) 


[सीताके ही तेजानळ्से रावणसहित समस्त राक्षस-सैन्य जलकर भस्म हुए । सीताने इन्हें न मारा होता तो ये आपसे 
न मारे जाते । इन्हें मारा सीताजीने और विजय दी आपको । जिसके कारण आपकी यह झरवीरता दै बह जानकीजीकी ही 
चिच्छक्ति है ।--इनुम्दूवाब्य ( पं० लक्ष्मण रामचन्द्र पांगारकरकृत “एकनाथ-चरित्र” से ) ] 


रब. री 


मचरित-मानसके सबसे पहले टीकाकार श्री- 
अयोध्या जानकीघाट निवासी करुणासिन्धु 
४ महात्मा रामचरणदासजी लिखते हैं कि 'जो 
` प्रकरण भीगोसाईजी कहते हैं ताके पूर्व ही ताको 
* सरूप कहते हैं, ताके मध्यमें ताको अंग कहते 
हैं, ताके अंतमें ताको माहात्म्य कहते हैं |” इसका एक 
उत्कृष्ट उदाहरण बालकाण्डकी वन्दनाका पॉचवॉ इलोक है- 


उद्धवस्थितिसंहारकारिणी छ्रशद्दारिणीस्‌ । 
सवंश्रेयस्करी सीतां नतोऽहं रामवछभाम्‌॥ 


इसका अर्थ करुणासिन्धुजीने यों किया है-- 


“अब श्रीमती जानकीजीको नमस्कार करत हौं । सो 
केसी हैं श्रीमती जानकीजी-अपनी झकुटीको है जो अंश- 
विलास, माया ताते उद्भव, स्थिति, संहार करती हैं; सर्वश्रेय 
कही अनेक प्रकारको जो है कल्याण-गुण, वात्सल्य 
इत्यादिक, तिनको करती हैं; श्रीरामचंद्रजूकी वकमा कही 
अतिप्रिया हैं, ते श्रीमती जानकीजी मेरे ऊपर कृपा करें, 
जातें मेरी मती शुद्ध होइ; तब श्रीसीता-राम-चरित-समूह 
मेरे दृदयमें आवें । किन्तु उद्धव, स्थिति, संहार, सन्तनके 


स 
हु 


हृदयमें योग, वैराग, ज्ञान, भक्ति, प्रेमा परा उत्पन्न करती हैं, - 


पुनि तिनहीमें सन्तोष, शीळ, करुणा, दया आदिक स्थित 
करती हें । पुनि काम, क्रोध, लोम, मोह, मद, मान इत्यादिक 
जन्म-मरण-संहार करती हैं, सवं कल्याण करती हैं, जो 
शीरशुनाथजीको प्रिय है सोई करती हैं; ताते रामवछमा 
कही तिन भीजानकीजीके नत कही दीन हैके शरण हों, किन्त 
नमस्कार करत हों ।' 


इस अर्थमें गोस्वामीजीने मक्त-भावसे रामचरित- 
मानसकी रचनामें श्रीजानकीसे सहायता पानेकी प्राथना 
की है। मोह, मद आदिका संहार तो छेशहारिणीमें आ गया; 


क्योकि योगश्ात्रके अनुसार ये ही केश हें । परन्तु प्रधान 


अर्थ जिसमें संहारकारिणीका अभिप्राय झलकता है : 
बेजनाथजीका है । वे कहते हैं-- 2 


गोस्वामीजीने पहिले इलोकोमें राम-तत्त्वके अधिकारी `` 
जानि शिव-पार्वतीकी वंदना की, लीलाके अधिकारी जानि . . 
वास्मीकिकी वंदना की, घामके अधिकारी जानि श्रीदनुमानजी-' 
की वंदना की और अब रूपको अधिकारी(रूपकी अधिकारिणी) 
जानि श्रीजानकीजीकी वंदना करते हैं, रामवछमां सीतामहं 
नतः। सदा वामभागमें आसीन हैं, जिनको वियोग सरकार 


अधंनिमेष भी नहीं सह सकते हैं ऐसी रामवल्लमा कही 


प्राणप्रिया, तिनहि नत कहे नमस्कार करत हों | केसी हैं . 
भ्रीजानकीजी--जो लोक-परलोकादि सर्व प्रकारका श्रेय जो 
हैं कल्याण ताकी करनहारी हैं अर्थात्‌ सम्पत्तिरूप लोकमें 
कल्याण करत, मक्तिरूप परलोकमें कल्याण करत । पुनः 
केसी हैँ--कछलेशकी हरणहारी हैं, सोई सम्पत्तिरूप लोकको 
क्लेश हरत, भक्तिरूप परलोकको क्लेश हरत । पुनः केसी हैं 
श्रीजानकीजी- उद्धव जो लोककी उत्पत्ति, स्थिति जो 
पालन, संहार जो प्रलय, ताकी करनहारी हैँ अर्थात्‌ प्रभुको 
रुख पाय अपनी शक्तिते लोकनको उत्पत्ति, पालन और 
संहारादि करती हैं । यह झोक भीरामतापिनी उपनिषदूकी 
एक ऋचा है-- 


श्रीरामसान्निध्यवशाजगदानन्ददायिनी । 

उत्पत्तिस्थितिसंहारकारिणी सवंदेहिनास्‌ ॥ 

सा सीता भगवती ज्ञेया मुरप्रकृतिसंक्षिता । 

प्रणवस्वास्प्रकृतिरिति वदन्ति ग्रह्मवादिनः ॥ 

तहाँ उत्पत्यादिकरणहारी कहिये ऐड्वर्य कहे, छेश- 
हारिणी कहि क्षमावान्‌, कहे, श्रेय करनहारी कहि दयावान्‌ 


कहे, रामवस्लमा कहि यह सूचित करे कि रामरूप इनहीके 
आधीन है । 


३८४ 


~~ 


यथा— 
अगस्त्यसेहितायां भ्रीसुखवाक्यं शङ्कर प्रति 


आइादिनीं परां शक्ति स्तूयाः साश्वतसम्मताम्‌। 
तदाराध्यस्तदारासस्तदधीनस्तया विना । 
तिष्ठामि न क्षणं शम्मो जीवनं परमं मम ॥ 


ताते श्रीजानकीजीकी कृपा बिना श्रीरामरूपकी प्राति 
नहीं हो सकती । यथा अगस्स्यसंहितायाम्‌- 


यावच्च ते  सरसिजयुतिहारिपादे 
न स्याद्रतिः तरुनवाङ्करखण्डिताभे || 
तावस्कथं तरुणिमोलिमणे जनानां 
ज्ञाने दृढ भवति भामिनि रामरूपम्‌ ॥ 
इस अर्थमे अनेक बातें विचारणीय हैं परन्तु इस 
छेखमें हमको केबल 'संदारकारिणी' से प्रयोजन है । यह 
प्रवृत्ति उसकी “प्रभुको रुख पायके! होती है; जैसा कि 
अयोध्याकाण्डमे महर्षि वाल्मीकिका वाक्य है-- 


श्रुतिसितु पारक राम तुम्ह जगदीस, माया जानकी । 
जो सुजति जगु, पाळति, हरति, रुषु पाइ कृपानिचानकी॥। 


अब आइये अरण्यकाण्डको देखिये; आदिमें ही 
शिवजी कहते हैं 

उमा राम गुन गूढ, पंडित मुनि पावहि बिरति । 

पण्डित--'सदसद्विवेकबुद्धिः पण्डा, सा संजाता 
यस्य स पण्डितः? । जिसमें सत्‌ और असतके विवेककी बुद्धि 
है वही पण्डित है । वही सरकारके गूढ़ चरितोको समझ 
सकता है और वही निइत्तिमा्गका अधिकारी है । हम 
और प्रसद्ध छोड़कर निशाचर-नाशका प्रसङ्ग लेते हैं | सबसे 
पहिले “विनाशकाले विपरीतबुद्धि? का उदाहरण लीजिये- 


जो पुरुष परायी ख्रीसे अनुचित प्रेम करता दै बह उस 
खीके पतिके परोक्षमे करता है । इसका एक कारण यह भी 
है कि पति मडुआ नहीं हेतो उसकी मरम्मत करेगा । 
इसी तरह जो खरी किसी दूसरी स्रीके पतिसे ग्रेम करती है 
बह भी उस दूसरी स्रीके सामने नहीं करती । झर्पणखाकी 
ऐसी मति भंग हो गयी कि उसने भीसीताजीके सामने अपना 
प्रेम प्रकट किया । इस बातको गोखामीजीने स्पष्टरूपसे 
-- नहीं. कहा; काछिदासने रघुवंशे लिखा है, जिसका 
अनुबाद यह है-- 


क तामादिशक्ति शिरसा नमामि कै 


प्रथम बरनि निज कुछ, कहि नामा। सिय सन्मुखहि बस्यो तिन रामा॥ 
बढ़त काम तरुनी मन माही समय कुसमय निहारत नाही॥ 
( छेखकद्वारा अनुवादित रघुवेश भाषा ) 


इतनी निजता ! ऐसी मति मारी गयी । भ्रीजीने 
उसकी निर्जतापर मुसकरा दिया । इसपर यह राक्षसी तो 
थी ही) उनको धमकाने लगी कि मैं ठुझको खा जाऊेँगी, 
इत्यादि । 

यहीं राक्षस-विनाझका सूत्रपात हुआ । रावणका भाई 
दूषण उसी जनखानका भोगपति ( गवर्नर ) था। पंणखाने 
उसे उभाड़ा, जनस्थानके रक्षक निशाचरौका विनाश हुआ। 
यो तो सरकारके सामने कौन ठहर सकता; परन्तु यह भी 
न भूलना. चाहिये कि आयाँके पास ऐसे अख थे जिनसे 
मशीनगनकी भाँति एक क्षणमै हजारों बाण छूटते थे और 
शत्रु-सेना कुछ नष्ट हो जाती थी, कुछ व्याङु होकर भाग 
जाती थी | एक और बात, जिसका इस लेखसे सम्बन्ध 
नहीं है, प्रसज्ञवश लिखनेयोग्य है । यह यह है--शनुसेनामें 
भी बहुतेरे सरकारके पक्षपाती थे और उनपर बार करना 
न चाहते थे यह भी एक नीति है जिसका नाम भेद 
( बरीमे फूट डाल देना ) है । यही मायानाथकी माया है। 


देखत परसपर राम करि संग्राम रिपुदण४करि मर्यो ॥ 
श्रीमुख-वाक्य भी गिरह बाँधनेयोग्य है-- 
परिपुपर कृपा परम कदराई ॥१ 


लोग इसे उदारता कहते हैं, परन्तु यह उनकी भूछ 
हे । इसी कृपाके कारण भारतके अन्तिम सम्राटू एथ्वी- 
राज छः बार गोरीकों हराकर उसे छोड़ते गये और 
सातवीं बार जब एथ्वीराज हारे तो गोरीने उनपर कृपा 
न की और पृथ्वीराजके साथ ह१िन्दू-साम्राज्यका सूर्य 
अस्त हो गया । 

दूषणके मारे जानेपर दर्पणा रावणके पास पहुँची 
और उसे उत्तेजित किया । रावणने पहले कूटनीतिसे काम 
लेना चाहा और अपनी सहायता करवानेको मारीचके पास 
आया। 

सरकार निशिचर-नाशकी प्रतिज्ञा कर चुके थे । बिना 
शक्तिकी सहायताके कोई काम नहीं हो सकता । कोन-सी 
शक्ति १ संहारकारिणी शक्ति । सरकारके साथ “रमा” 
महालक्ष्मी हैं। उनसे कहते हं-- 


क झीसीताज्ञीका महाकाली-रूप # ` 
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सुनहु प्रिया जत रुचिर सुसीका। मैं कछु करब स्त नर-ठीरा ॥ 
तुम पावक मई करहु निवासा । जबलगि करों निसाचर-नासा॥ 


जबहि राम अस कहा बझानी। प्रमु छनि घरि हिय अनऊ समानी॥ 
निज प्रतिबिंब राखे तहँ सीता ०२० गर दर्ड ००:८० 


इन चौपाइयोंका अर्थ गूढ़ है। इससे हम पहले 


प्रसिद्ध टीकाकारोंका मत लिखते हैं-- 


रामचरणदासजी-हे प्रिये | सुनहु, तुम सुंदर शीलवान्‌ 
हो; सो तुमसे कहत हौं कि कछु लीला अतिशय लालित्य 
कीन्ह चाइत हों । ताते हे प्रिये! तुम पावकमें निवास करिके 
अन्तभूत हमारे पास रहो, जत्रलगि निशाचरनका नाश न 
करों तबळगि | तब भ्रीजानकीजी अपना अंश अपनो 
प्रतिबिम्ब सहश शोमा, शील, गुण, विनीत कही प्रवीण, 
कृपा, दया यथातथ्य तेन्ह स्थानमै राखिके भीरामचन्द्रजीके 
आज्ञानुकूल अभि विषय अन्तर्धान होत मई हैं । 


इस अर्थमें जिन वाक्योंके नीचे रेखा खींची है उनपर 
हम अपने विचार आगे प्रकट करेंगे । 


वेजनाथ-प्रभु बोले कि हे प्रिया ! सुचिर ब्रत सुंदर 
पतित्रत धारनहारी, खमावते सुशीला, मेरे वचन सुनिये । 
अब में ललित हावकी रीतिसे नरलीला यथा विषयासक्त 
सत्ी-पुरुषनके संयोग ते सुख, वियोगमें विलापादि करते 
हैं। प्रेमकी ललित दशाकी रीति यथा-- 


रलित दसा गुरु काज तजि प्रिय देखनकी आस। 
रंगमूमि रघुनाथ कित जनकरुळी इग प्यास ॥ 


अर्थात्‌ अबतक कुछ ऐश्रये प्रकट रहो सो गुसकरि 
माधुयंमें नर-नाट्य करब | ऋषि-कन्या वेदवती प्रसुकी 
प्राप्ति-हेतु अखण्ड तपस्या करती रही; ताको देखि, कर परसि 
रावणने कहा कि मेरे सङ्ग लङ्काको चढ । वाने झाप दिया 
कि तेरो नाश करने-हेठ आआँगी । पुनः देह भस्म करिके 
आइ जनकपुरमें प्रकटी । तिनहीमें खयं सीताको आवेश 
रहा और अभिदेव लघु-बालक-भावते सीतारामको माता- 
पिता करि भजते हैं। ताको मनोरथ पूर्ण-देठ खयं सीता 
ते प्रभु कहते कि तुम तो पावकमें निवास करो, माता- 
भावको सुख अग्निको देउ, अद वेदयतीसे कहे कि जब- 
लगि रावणादि निशाचरनको मैं नाश करो तबतक तुम 
ढक्कामै रहो इति गुप्त है । जब खयं सीता अभिमें समायी 
तब निज प्रतिबिंब जो वेदवती रहीं तिनको तादी यल राखि 


गयीं । तहाँ शक्तिमात्र तो वह नहीं रही; परन्तु रूप-सौन्दर्य, 
सुंदर शीलमय स्वभाव अरु विनीतता, नम्नतापूर्वक वचनादि 
सोई पूर्ववत्‌ बनो रहे । 

मानसमावप्रकाश-इसमें अनेक उत्प्रेक्षाएँ हैं, केवल 
एक लिखने-योंग्य है । “भगवंतने विचारा, हमने महावीर- 
जी द्वारा लङ्कादाइ करावणा है और सुर सब रावणसे 
भयभीत हैं, कदाचित्‌ धूमकेतु न जलावे; ताते उसके बीच 
अपनी शक्ति राखी जो अब निर्भय होकर दाहेगा ।' 

. अब इम अपने विचार लिखते है - 

श्रीसीताजी आदिहीसे रामरूपसे सरकारके साथ रहीं । 

रामचरणदासने स्पष्टरूपसे लिखा है कि तुम पावकमें 
निवास करके अंतर्भूत हमारे पास रहो | इससे अभिके 
पुत्र माननेकी कल्पना संदिग्ध हुई जाती है । सरकार ब्रह्म 
हैं। गोखामीजीने रामचरितमानसके बाळकाण्डदीमें लिखा है- 

जेहि कारन अज अगुन अनूपा । ब्रह्म भये कोसरूपुर-भूपा ॥ 
अमि ब्रह्मका एक रूप है, जैसा कि भ्रति कहती है-- 
एकं सदू विग्रा बहुधा वदन्ति 
अझि यमं मातरिश्वानमाहुः । 

(सत्‌ एक है, इसे हाण भिन्न-भिन्न नामोंसे पुकारते हैं। 
कोई अभि कहता दे, कोई यम कहता है और कोई मातः 
रिश्वा (पवन) कहता है।' मनुने अध्याय १२ में कहा है-- 

एतसेके वदन्त्यग्नि सनुमन्ये प्रजापतिम्‌ । 

इन्द्रमेके परे प्राणमपरे ब्रह्म शाइवतम्‌ ॥ 

इसे कुछ लोग अभि कहते हैं, कोई प्रजापति कहकर 
पुकारते हैं; कोई प्राण कहते और कोई ब्रह्म कहते हैं । 

अमिके इसी अर्थसे वैजनाथका 'रामवळभा? का 
यह अभिप्राय सिद्ध होता है कि उनका वियोग सरकार - 
क्षणमात्रको मी सह नहीं सकते । वेदवतीके प्रसङ्गका हमें 
कोई पुष्ट प्रमाण नहीं मिला । और इसमें बड़ी खीचा- 
तानी है । महालक्ष्मी ही अभिमे रहीं और उसीमेंसे निकल- 
कर सरकारके वामभागमें विराजमान हुई | 


तब अनल भूसुर रूप कर गहि सत्य श्री श्रुतिबिदित से \ 
जिमि ऊीरसागर इंदिरा रामहि समरप्यो आनि से ॥ 


महाल्दमी तो अमिमें समा गयीं; अब रह गयी संहार 
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कारिणी शक्ति सो कपटरूपसे विराजमान रही | इस मेद 
को पहले लक्ष्मणजीने न जाना । जाना कब ! 
मरम बचन सीता जब नेरी १ हरिप्रेरित रुछिमन मति डोली ॥ 


मर्म-वचन मर्मभेदी वचन है । मम संस्कृतमें शरीरके 
सुकुमार अङ्गको कहते हैं । मर्ममेदीका अथे हुआ-जों कलेजेमें 
छेद कर दे। महर्षि वाल्मीकि कहते हैं--अरण्यकाण्डे 
लक्ष्मणं प्रति सीतावाक्यम्‌ | 

अनार्य करुणारम्म हुशंस कुल्पांसन ॥ 

आह तव प्रिये अन्ये रामस्य व्यसनं महद । 

रामस्य ष्मसनं हष्ठा तेनैतानि प्रभाषसे । 

नैव चित्रं सपत्नेषु पापं लक्ष्मण यद्‌ भवेत्‌ । 

त्वदिघेषु दरासेषु नित्यं प्रच्छक्षचारिषु ॥ 

सुदुष्टस््वं घने राममेकमेकोञ्नुगच्डसि । 

सम हेतोः प्रतिच्छन्नः प्रयुक्तो भरतेन वा । 

तस्त सिद्धयत्ति सौमित्रे तवापि भरतस्य वा। 

कथमिन्दीवरश्यामं रामं पञ्चनिभेक्षणम्‌। 

` उपसंश्रित्य भतौरं कामयेयं शथगूजनसू ॥ 

इसपर लक्ष्मणजीने जो उत्तर दिया उसका एक 
अंश यह है । 

शिक्‌ स्वाम्य विनश्यन्तीं यन्मासे वं विशङ्कसे । 

इन वचनोंका अनुबाद लिखते हमारे हृदयको भी 
चोट लगती है । परन्तु “कल्याण” के पाठक जो संस्क्ृतज्ञ 
नहीँ हैं उनके लिये इसका सारांश लिखा जातां है-- 

(हे निलंज | कुल-कलङ्क | दुष्ट राक्षसौपर तुम्हे बडी करुणा 
है । हम जानती हैं कि रामचन्द्रका सङ्कट तुम्हें अच्छा लगता 
है। ठुम.बड़े दुष्ट हो, अकेले रामचन्द्रके साथ हमारे लिये 
आये हो या भरतके भेजे हुए आये हो । तुम्हारा या 
भरतका यह मनोरथ सिद्ध न होगा ।' 


कैसे मर्मभेदी वचन हैं | जिस भौजाईको लक्ष्मणजी 
सदा माता-समान पूजते थे, जिसको कभी आँख बराबर 
करके नहीं देखा, जो सदा उनके साथ पुत्रवत्‌ आचरण 
करती थी उसे क्या हो गया जो ऐसी बातें कह रही हे! 
जब खरने चौदह सहस राक्षसांके साथ श्रीरामचन्द्रपर घावा 
मार दिया और सीताजीको लक्ष्मणको सोंपा तब तो ऐसा 
सन्देह न किया गया, आज क्या बात हुई ! लक्ष्मणजीको 
भी क्रोध आ गया और बोल उठे 'तेरा नाश होनेवाला दै, 
ुझपर चिक्कार दै जो हमपर ऐसा सन्देह करती है ।' 


# तामाव्शिरति शिरसा नमामि कै 


कि न MNS >_ ऋचा tt 


जिनकी युगल-सरकारके चरणोमें भद्धा है उनके लिये 
यह प्रसङ्ग ही मर्मभेदी है । लक्ष्मणजीने सोचा कि आज 
हमारी बह भोजाई कहाँ गयी ! अवश्य ही अब यह कुछ 
दूसरी ही (कराला) हो गयी, और उसे छोड़कर चले गये । 


हमारी यह कल्पना नहीं है। इसका हमारे पास पुष्ट 
प्रमाण है। यह प्रमाण अद्भुतरामायणमें है । 'परन्तु उस 
अन्थका उद्धरण लिखनेसे पहले एक शक्का और होती है 
कि सीताजीने संहारकारिणी महाकालीका रूप धारण किया 
तो रावणने क्याँ न जाना । रावणकी सीताजीके प्रति श्रद्धा 
अथवा प्रेमके विषयमे वैष्णवाके अनेक मत हैं । यह हम 
मानते हैं कि रावण उनका यह रूप देखता तो कालके मुँहमें न 
पड़ता । कथा प्रसिद्ध है कि एक राजाकी स्त्री परम सुन्दरी थी। 
एक दूसरे राजाने कहा कि अपनी स्त्री हमको दे दो । राजा 
बोला, जाइये वहाँ बैठी है ले लीजिये । दूसरा राजा ज्यों 
ही महलमें गया पतित्रताने सिंहिनीका रूप घारण कर 
लिया और वह राजा उलटे पाँव भागा । श्रीसीताजीको 
सरकारकी प्रतिज्ञा पूरी करनी थी, छङ्का न जाती तो 
निशाचर-नाश कैसे होता | अब अद्भुतरामायणको देखिये-- 

इसके आदिहीर्मे लिखा है कि वाल्मीकिजीने चौबीस 
हजार इलोकोका जो रामायण रचा उसमें. श्रीसीताजीका 
माहात्म्य विशेषतासे नहीं कहा । श्रीसीताजी उष्टिकी आदिभूत 
प्रकृति हैं । सीताके योगसे योगी रामका ध्यान करते हैं । 
इसके बाद अम्बरीषके शापकी कथा है, जिसे हम अपने 
अयोध्याके इतिहासमें लिख चुके हैं और जिसका एक 
अंश गोस्वामीजीने विश्वमोहिनी-स्वयंवरके नामसे 
रामायणमें उद्धत किया है । सीताजीकी मन्दोदरीके पेटसे 
उत्पत्तिकी विचित्र कहानी इसीमें है | हनुमानजीकी मेंट 
और श्रीराम-स्तुति पढ्नेयोग्य है; परन्तु मुख्य प्रकरण, 
जिससे हमारा प्रयोजन है, राम-रावण-युद्धमें सीताजीका 
काली-रूप धारण करना है । इसमें एक विचित्र बात यह 
है कि रावण दो थे--एक दश सिरवाला, दूसरा हजार सिर- 
वाला । दस सिरबाला लङ्कामै रहता था और हजार सिरका 
पुष्करद्वीपमे | रामने दस सिरवालेको मारा । श्रीसीताजी- 
ने कहा कि यह कोई बड़ा काम न था, बहादुरी तो 
हजार सिरवाळेके मारनेमें होगी । इसपर श्रीरामचन्द्रने 
उस राबणपर चढ़ाई कर दी। भीसीताजी भी साथ गयीं । 
युद्धे वानर-सेना भाग गयी और रावणने भीरामचन्द्रको 
एक ऐसा बाण मारा जो उनकी छाती पार करके घरतीमें 
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समा गया और वे बेसुघ हो गये। इसपर श्रीसीताजीने काली- 
का भयङ्कर रूप धारण कर लिया और तलवारसे रावणके 
हजारों सिर काट लिये और सेनाके डकडे-डकडे कर डाले) 
उनके रोम-रोमसे मातृकाएँ निकलीं और रणभूमिमें नाचने 
लगीं और राक्षसाँके सिरोसे गेंद खेलने लगी | सीताजीका 
क्रोध देखकर देवताओंमें हाहाकार मच गया ] देवताओं ने 
घबराकर उनसे कहा कि रावण तो मारा गया, अब आप 
अपना क्रोध शान्त कीजिये । भ्रीजीने कहा कि मेरा पति 
मुर्देकी भाँति पड़ा हुआ है। इसपर बरह्माजीने भीरामके 


ऊपर अपना हाथ फेरा और वे उठ बैठे | इसके आगे 
भ्रन्यमे भ्रीसीताजीके सद्द् नाम हैं | 


अद्भुतरामायण अद्भुत अन्य है, परन्तु सीता-रामकी 
महिमा जैसी इसमें बखानी गई है वैसी कदाचित्‌ और 
कहीं हो । हमको इतना ही कहना है कि सहस सिरवाळे 
रावणकी कव्पनाका हमें कहीं और प्रमाण नहीं मिला | 
परन्तु रावणके मारने और राक्षस-विनाझमें आसीताजीका 
संहारकारिणी रूप धारण करना युक्तिसंगत है । 
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तन्त्रमें यन्त्र ओर मन्त्र * 
( लेखक श्रीदेवराजजी विद्यावाचस्पति ) 


तन्त्रके छः प्रयोगोंका वर्णन पहले किया जा चुका है । 
इन छः प्रयोगोके साधनमें हमारी मनोदृत्ति कैसी रहती है, 
इसका कतिपय साङ्केतिक शब्दोंद्दारा भलीमाँति निदर्शन 
होता है । ये शब्द हैं--नमः, खाहा, वषट्‌, वौषट्‌, हुम्‌ 
और फट्‌ । अन्तःकरणकी शान्त अवस्यामे 'नमः' शब्दका 
प्रयोग होता दै । सारी दुर्धषं, घातक एवं अपकारी शक्तियाँ 
विनयके सामने नत हो जाती हैं। जो मनुष्य यथाशक्ति 
परोपकारमें रत रहकर दूसरोंके हितके लिये अपनी सारी 
शक्ति लगा देता है अथवा याँ कहिये कि अपने आपको 
“स्वाहा? कर देता है वह अपने शत्रुओंकी सारी विरोध- 
भावनाओंको हटाकर उनपर पूरा अधिकार कर लेता है। 
“बषट्‌? अन्तःकरणकी उस बृत्तिका लक्ष्य कराता है जिसमें 
अपने झत्रुओँके सम्बन्धियाँका अनिष्ट साधन करने अथवा 
उनका प्राण हरण करनेकी भावना रहती दै। “वौषद्‌' अपने 
शन्रुओंके हृदयोंमें एक दूसरेके प्रति द्वेष उत्पन्न करनेका 
सूचक है । 'हुम! बल तथा अपने शत्रुओंकों स्थानच्युत 
करनेके निमित्त क्रोधका ज्ञापक है | “फट्‌? अपने झ्ुके 
ग्रति शत्नप्रयोगको व्यक्त करता है । 


उपयुक्त शब्दोंका उड्डीशतन्त्र ( छो० १६३ ) में 
वर्णन मिलता है। महानिर्वाणतन्त्र ( ५ । १२६-१२८ ) 
में इन्हीं शब्दोंका प्रयोग अङ्गन्यास तथा करन्यासके लिये 
किया गया है | इस प्रकारके साङ्केतिक शब्दोंका प्रयोग 
केवल तन्त्र-शाल्नमे ही नही, अपितु वेदोमें मी उसी रूपमें 
मिलता है । वेदोंमें इनके अतिरिक्त और भी कई शब्द 


मिलते हैं | अथर्ववेद ( ११ | ९ | ९-१० ) में उल्कापात- 
के शम फलके लिये, आभिचारिक प्रयोगांकी निष्फलताके लिये 
तथा पुछ इत्यादिको उड़ा देनेके निमित्त प्रयुक्त हुए 
डिनेमाइट-जैसे ध्यंसक पदार्थोकी व्यर्थता तथा सूर्य, चन्द्र 
आदि ग्रहोंकी शान्तिके लिये प्राथना की गयी है। यहाँ दाम! 
इस साङ्केतिक शब्दका प्रयोग किया गया है । उक्त वेदके 
एकादश काण्डके द्वितीय यूक्तमें रद्रकी शक्ति एवं ऐश्वर्यका 
खासा वर्णन किया गया है और “नमः शब्दके द्वारा उनका 
कई बार अभिवादन किया गया है । जिस प्रकार अमिहोत्र 
एवं वषटूकारसे यराका लाम होता है, इसी प्रकार वरुण- 
वृक्षकी मणिसे यश एवं ऐश्वर्यकी प्राति होती हे । अझि- 
होत्रका अर्थ है अभि अथवा परमगुरुकों अपना मन ४7]? 
सौंप देना और वषट्कारका अर्थ है मनके समपणके मार्गमे 
आनेवाली विप्न-बाधाओंका नाश करना अथवा उन्हे 
अशक्त बना देना । 

अयवंवेद (७ । ९७) में “वषट्‌? का प्रयोग एक दूसरे 
अर्थम मी आता है | वहाँ एक “स्वाहा? शब्द और है, 
जिसका प्रयोग इस मन्त्रके अतिरिक्त अन्य स्थलोमे भी 
मिळता है | स्वाहाका अर्थ बहुधा यह होता है कि मैं 
अमुक बातको सच्चे मनसे कहता हूँ। एक जगह 
“वषड हुतेम्यः, वषड दुतेम्यः~-इन शब्दोंका प्रयोग मिलता 
हे, जिसका अर्थ है वतमान एवं अनागत विन्नोंका 
निराकरण । 

“नमः? का भाव हम ऊपर बतला चुके हैं । उदाहरणार्थ 


+ इस छेखका कुछ अंश “कल्याण” भाग ७ संख्या ९ और १० में 'तन्त्रसिद्धान्व? शोषेकमे छप चुका है । 
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अथवेवेद ( ७ | ८७ ) का पहला मन्त्र देखिये। उसमे 
रुद्रका अभिरूपसे वर्णन किया गया दै । वे अभिमे, जमे 
बनस्पतिमे, छूताओमे सर्वत्र व्यास हैं और समस्त लोकोके 
रचयिता हैं । उनकी वन्दना करो । वेदोंमें ऐसे अनेक 
स्थल हैं जहाँ किसी शक्तिशाली पुरुषके सामने विनयका 
भाव प्रदर्शित किया गया है । विनय शक्तिशाली पुरुषकी 
शक्तिका हास कर देता है। वेदमें इस भावकी ध्वनि मिलती 
है कि विनयसे बढ़कर शक्तिपर विजय प्रात करनेका कोई 
और प्रबळ उपाय नहीं हे | 

अब हम “फट? के सम्बन्धमै कुछ निवेदन करेंगे । 
अथर्ववेद ( ४ | १८ । ३ ) में इस शब्दका उल्लेख मिलता 
है) जो लोग पुल, जेल इत्यादिको उड़ा देनेके लिये 
शक्तिशाली डिनेमाइट-जैसे ध्यंसक पदार्थ बनाते हैं उन्हें 
इस बातका पता है कि इस प्रकार उड़ाये जानेपर पत्थर, 
कंकड आदि 'फट? इस प्रकार शब्द करते हैं। “फट्‌? यह 
फूटनेके शब्दका अनुकरण है । 


अथर्ववेद (१ | २।१) मेंसे हम एक उदाहरण और 
उद्धत करेंगे । उपयुक्त मन्त्र सुगमतासे प्रसव करानेके 
सम्बन्ध है । प्रसवकी सुगमताके लिये गर्माशयके बन्धनौको 
शियिल करना आवश्यक है । यह काये एक कुशल दाईके 
हाथसे होता है । वेदमें यह कार्य पूषनका बताया गया है । 
“वषट्‌? शब्दसे इस बातकी ध्वनि निकलती है । इसलिये. 
(वषद” का अर्थ है बन्धनोंका कूथीकरण | इसी प्रकार 
अथर्ववेद ( ५ । २६ । १२) में इसी शब्दका प्रयोग त्रु 
विनाशके अर्थमें हुआ है | अथर्ववेद (९ | ७ । ५ ) में 
प्राणायामके द्वारा मनको स्थिर करके उसका निरोध करनेके 
अर्थमे 'वषद? का प्रयोग किया गया है । 'वषट? का यह 
अर्थ-अथर्ववेद ( १५ | १४ | १७) में जिस अर्थमें इस 
शब्दका प्रयोग किया गया है उससे ठीक मेल खाता है । 
वहाँ जिज्ञासु, जिसके लिये 'अतिथि' शब्दका प्रयोग किया 
गया है और जिसे बृहस्पति अर्थात्‌ शानके अधिष्ठात-देवता- 
के पदपर आसीन कहा गया है; अपने मनको मारकर उसे 
पवित्रताकी अग्निमें जला देता है और तब शानकी ज्योति- 
को प्रास कर लेता है अर्थात्‌ सच्चा बृहस्पति बन जाता है । 


तन्त्रशा्तमें इसी बातको अधिक जोरके साथ कहा 
गया दै | गौतमीय तन्त्र ( २।६६ ) में लिखा है कि 'जो 
प्रातःकाल एवं सायङ्काल तथा कम-से-कम सोलह बार प्राणा- 


याम करता है उसकी सारी दुभौवनाएँ इस प्रकार नष्ट हो 
जाती हैं जैसे अभि रुईके ढेरको जला देती है । उसी तन्त्र 
(२३। १-५) में जन्म-मरणके चक्करसै, दृद्धावस्थासे, 
सुख-दुःखसे तथा व्याधियोसे छूटनेका केवळ एक उपाय 
बताया गया है । वह है अभेदज्ञान जो सारे बुरे-भे कमों- 
का इस प्रकार नाश कर देता है जिस प्रकार अभि सूखे ईघन- 
के भारको जला देती है। ऐसा करनेसे साधकका मन मर 
जाता है । 

अथर्ववेदर्गेसे हम कई प्रमाण दे चुके । अब इम 
यजुबेंदर्मेसे कुछ प्रमाण उद्धत करेंगे । यजुबेद (११) ३९) 
में भी 'बघट्‌! शब्दका प्रयोग मिलता है। उक्त मन्त्र वाझु- 
विषयक है। उसके अन्दर वायुको सारे देवताओंका जीवन- 
दाता कहा गया है । तब वायुको कोन-सी बलि दी जाय ! 

यजुवद (७। ३) में एक वाक्य है--“उपरिधुतामज्ञेन 
हतोऽसौ फटू ।' इसका अर्थ यह है कि वह 'मज्ञके बने 
हुए लचकदार कोड़ेकी प्रबळ फटकारसे आहत होकर 
गिर पड़ा और मर गया। गिरनेके शब्दका अनुकरण 
(कदू? शब्दसे किया गया है । दूसरा शब्द है ओम ।' 
यजुवेदर्मे इसका तीन जगह प्रयोग मिलता है-२। १३ 
तथा ४० | १५ एवं १७ में । २। १३ में एक वाक्य है- 
म्प्रतिष्ठ) जिसका अर्थ दै--'हे परमात्मन्‌ ! जो कुछ 
हम चाहते हैं वह स्थिर हो जाय | ४० | १५ में एक 
वाक्य दै- “औं क्रतो स्मर ।' यहाँ साधकको “क्रतु, कह- 
कर सम्बोधन किया गया है | इसका अर्थ है--सत्य सङ्कल्प- 
बाला पुरुष | जो साधक वास्तवर्मे सत्य-सङ्कल्प है उसे 
चाहिये कि बह सर्वव्यापक परमात्माका स्मरण करे। 
४० । १७ में भी एक वाक्य है--(ओं खं ब्रह्म ) यहाँ “खम्‌? 
और 'ब्रह्म'--इन दो शब्दोंके द्वारा परमात्माका लक्ष्य 
कराया गया है । वह ( परमात्मा ) आकाशकी भाँति विभु 
एवं सबका कारण है और अपनी निखिल सुष्टिकी अपेक्षा 
बड़ा (बृहत्‌ ) है। यहाँ “खम? शब्दके द्वारा आकाशका 
लक्ष्य कराया गया है। 

यजुवेद ३३ | ३९-४० में एक शब्द है “बट्‌ । 
इसका प्रयोग “सिवा? के अर्थमें किया गया है, ऐसा प्रतीत 
होता दै । इस प्रकारके और भी कई शब्द हैं-जैसे “श्री, 
वाम? इत्यादि, जिनका प्रयोग कई मन्त्रीमै कई बार 
हुआ है, किन्तु स्थानसक्कोचके कारण उनके सम्बन्धमें यहाँ 
विचार नहीं किया जा सकता । 


ऱ्य आ 


इन शब्दोंके अतिरिक्त वेदोमें तन्त्रका भी सूत्रपात 
मिळता है । इस सम्बन्धे हम आगे चलकर विचार करेंगे) 


पहले हम जिस प्रकार मन्त्रैराजका वर्णन ऊपर कर चुके है 
उसी तरह यन्त्रराजका वर्णन करेंगे । मन्त्रोंकी भाँति यन्त्र 
भी अनेक हैं । इनमेंसे कुछ यन्त्रोकी सूची हम आगे 
चलकर कहीं एथक्‌ शीर्षकके नीचे देंगे | यहाँ इम केवल 


` # तग्चसै यन्त्र मौर मन्त्र # ३८९ 
४ कालीततन्त्र 
आकार४ 


यन्त्रराजके कुछ प्रकारका कई अन्थेकि आधारपर दिग्दर्शन 
करावेंगे। 


यन्त्रराजके कुछ प्रकार 
१-महानिर्वाणतन्त्र ५ । १७१-१७३ । इस यन्त्रका 
नाम यन्त्रराज ह-<- 


दजे 


२-गौतमीय तन्त्र ३० | १०२-१०९ | इस यन्त्रका 
नाम सवतोमद्र है-- 


आकार १ 


आकार २ 


३-इ्यामासतव रहो० १८ । इसका नाम स्मरहर है-- 


आकार २ 


१ ॐ हाँ श्री क्रां परमेश्वरि स्याह । 


५---कुमारी-कल्प । इस यन्त्रका नाम मुक्तियन्त्र हे- 


9) 0. 


ऊपर हमने केवल पाँच यन्त्र दिखाये हैं । अब हम 
यह बतलाना चाहते हैं कि यन्त्रौसे उनका अर्थ कैसे 
निकलता है । यन्त्र मिन्न-मिन्न प्रकारके चरित्रोंके संकेत होते 
हँ । बहुत-से यन्त्र प्रकृतिके चरित्रका रहस्य बतलाते हैं और 
कई ऐसे हैं जो मनुष्य तथा जानवरोंके चरित्रका निरुपण 
करते हैं । हम नीचेके कुछ उदाहरण देकर अपने वक्तव्य- 
को स्पष्ट करनेकी चेष्टा करेंगे । 


उन्नति अथवा ऊध्यंगतिका हम ऊपरकी तरफ नोक- 
वाले बाणके द्वारा लक्ष्य कराते हैं । अग्निशिखाओंके चित्र- 
के द्वारा भी हम इसी भावको व्यक्त कर सकते हे, क्योंकि 
प्राकृतिक जगत्मे अग्निकी गति ऊपरकी ओर अथवा 
उन्नतिकी ओर ही होती है। त्राणका नोकदार फल त्रिझुज- 
के आकारका होता है। जत्र किसी निभुजका शीषकोण 
(vertical an६।९) ऊपरकी ओर होता है तब उस त्रिभुज- 
से अग्निका बोध होता है। इसके विपरीत जत्र किसी 
त्रिमुजका शीषेकोण अवाङमुख होता है तो वह जलका 
बोधक होता है, क्योंकि जलकी गति अधोमुखी होती हे । 
अ्धेबृत्त अथवा बृत्तके किसी भागकी गणना कुश्चित 
(८१८८) त्रिभुजके अन्दर हो सकती है, क्योंकि दो छोरों- 
के बीचका अधिक-से-अधिक अन्तर क्रमशः न्यून होकर 
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झून्यपर पहुँच जाता है। इसलिये इत्तका कोई भी अंश 
जलका द्योतक है । 


हमारे मनमै वृत्त (४:०८) के कल्पनाका उदय चक्रा- 
कार गति (7०६०६००) से होता है । जब एक बिन्दु दूसरे 
बिन्दुके चारों ओर घूमता है तो उसकी चक्राकार गति होती 
है । चक्राकार गतिसे एक बृत्त बन जाता दै । इस चक्राकार 
गतिको प्राकृतिक जगतूर्मे हम वायुकी घूर्णनक्रिया( #॥/]- 
३०९) के अन्दर देखते हैं । जब चक्रवात ( जाजगा जा पत ) 
का अमिके साथ संयोग होता है तब अभि भी घूमने लगती 
हे । बही जब जलके सांथ सम्पकंमें आता है तब जल भी 
घूमने लगता है । यह घूसनेकी क्रिया चक्राकार गति है और 
इसका बोध वृत्तके द्वारा होता है । अतः वृत्त वाझुका 
चिह है। 


बिन्दु (2०70 के अन्दर जो प्रत्येक प्रकारकी गतिमें 
योग देता है और जो प्रत्येक आकारमें प्रत्येक तत्त्वके 
अन्दर अनुप्रयिष्ट रहता दै नैसर्गिक गतिशीलता होती है; 
अथवा यो कहिये कि वह स्वतः गतिशील होता है । बिन्दु 
अनुप्रवेश (ए९॥९६८०६।००) का चिह है । 


अनुप्रवेशके भावको हम आकाश-तत्त्वसे अहण करते 
हैं। इसलिये बिन्दु आकाशका द्योतक है । बिन्दु जब सब 
प्रकारके बाह्य प्रभावसे शून्य होता है तब उसकी गति 
सरल (5६7३४६) होती है। अतः बिन्दुकी अनिरुद्ध गति 
(free ०8०) समानरूप उन्नतिका लक्ष्य कराती है। 


विस्तार (९०६70) का भाव भी एक महत्त्वपूर्ण 
भाव है । यह भाव बहुसुखता ( ०६7-5९९५ ) 
के भावसे मिळता-जुलता-सा है । बहुमुज आकारोमें सबसे 
कम भुजाओंबाला आकार चत॒रख (5५५६१९ ) है । अतः 
चदुरख विस्तारके भावका द्योतक हे और विस्तार पुथिवी- 
का गुण हे । इसलिये चतुरख एवं अन्य बहुसुज आकार 
प्थिवीके द्योतक हैं । * 


इस प्रकार हम दावेके साथ यह कह सकते हैँ कि 
ऊपर बतायी हुई गतियोके क्षेत्रके बाहर कोई भी गति नहीं 
है और संसारमे ऐसा कोई भी आकार नहीं मिल सकता 
जो इन पाँच आकारोंसे बाहर हो, चाहे वह शद्ध हो 
अथवा मिला हुआ, सङ्कीणै अथवा असङ्कीर्ण, एकाकी 
अथवा मिश्रित | ` 


ॐ तामादिशरि शिरखा नमामि ॐ 


ऊपर बताये हुए आधारपर कोई बुद्धिमान्‌, पुरुष 
किसी यन्त्रविदोषको पढ़ सकता है और नये यन्त्र बना 
सकता है । पहले यन्त्रका अर्थ यह है कि विश्वका उपादान- 
कारण अभि-तत्यके आकारका है जो वादु-तत्त्वसे आइत 
होकर घूमता है और इस प्रकार घूमकर अपने चारों ओर 
सृष्टिकी रचना करता है और बह सृष्टि खयं-यायुतत्वसे घिर 
कर यस्तुआँको उत्पन्न कर रही है | 


पहले यन्त्रका अर्थ है जगतूके विस्तारका भाव, 
जिसके अन्तर्गत उन्नति एवं निर्माणका भाव भी है। 
कुण्डली प्राणकी चक्राकार ऊर्ध्ये गति मनुष्यको दिव्यभावके 
बिस्तृत क्षेत्रमे छे जाती है । इस महान्‌ यन्त्रका यही 
रहस्य है । इस महान यन्त्रका महान्‌ उद्देश्य दिव्य भावकी 
सिद्धि हे । इस यन्त्रराजके दारा साधक प्रायः सारी 
मानवीय शक्तियोंको प्रास कर सकता है और यह 
बिल्कुल स्पष्ट है कि ऊपर बताये हुए अर्थके अनुसार 
यन्त्रकी भावनाके द्वारा मनुष्य वास्तवमै अपने उद्देश्यको 
सिद्ध कर सकता है । 


दूसरा यन्त्र द्वितीय महायन्त्र है। गौतमीय तन्त्रमे 
छिखा है कि यह यन्त्र दृष्ट एं अदृष्ट तथा वर्तमान एवं 
अनागत सब प्रकारके फळीका देनेवाला है। इस यन्त्रका 
नाम सर्वतोमद्र है । सर्वतोमद्रका अर्थ है सब ओरसे 
समचौरस | भगवान्‌ विष्णुके रथका नाम भी सर्वतोमद्र 
है। इन दोनों अथाँसे हमें व्यावहारिक जीबनके लिये एक 
उपयोगी भाव मिलता है । वह यह है कि अजेन एवं व्यय; 
क्रियाशीलता एवं विश्राम तथा संग्रह एवं त्याग--इन सब 
बातोंके सम्बन्धमें जीवन भलीमाति तुळा हुआ होना 
चाहिये । सब ओरसे परीक्षा किये जानेपर भी जिसका 
आन्तरिक एवं बाह्य जीवन एक-सा होता है वह संसारमै 
फूलता-फलता है और सफलता ग्रास करता है। जिसके 
जीवनका रथ सब ओरसे अच्छी हांळतमें है और 
जो उसपर दृढ़ताके साथ आरूढ रहता है वह सारी 
व्याधियाँसे मुक्त रह सकता है और उसके जीवनके सारे 
प्रयत्न सफल होते हैं । उसका जीवन निर्बाध, समानरूप 
एवं सब ओरसे समचौरस होता है । जो सर्वतोभद्र यन्त्रको 
इस प्रकार समझकर उसके अनुसार आचरण करता है वह 
खस्थ, सुभग+ दृढ़ एवं सफल बन जाता है | 


तीसरा यन्त्र स्मरहर यन्त्र है । इसके अर्थके प्रभावसे 


* हान्त्रमै यन्त्र और मन्त्र # 


मनुष्य कामपर विजय प्राप्त कर सकता है । यह पाँच 
निकोणोंसे बनता दै । जो साधक इस यन्त्रसे शिक्षा ग्रहण 
करता है वह दृढतापूर्वक सब ओरसे सतक रहता है कि 
कहीं शत्रु उसे काम, क्रोध, लोम, मोह, शोक एवं भय 
आदि शस्रोके द्वारा विचलित न कर दे । वह दृढ्ता- 
पूर्वक एवं बिना रुके हुए चाहे जिधर जा सकता है। जब 
यह यह देखता है कि शत्रु उसे छकानेके लिये सामने आ 
रहा है तो यह उसे अपना दिव्य त्रिकोण बरछा दिखा 
देता है । यह यन्त्र वास्तवमें स्मरहर ही है। 


चौथा यन्त्र दूसरे प्रकारका स्मरइर यन्त्र है ।. इसमें 
भी पाँच त्रिकोण होते हैं किन्तु वे दूसरे प्रकारके होते हैं । 
इनमेंसे दो त्रिकोण जलके द्योतक हैं और तीन अभिके । 
जलके गर्भमें अभि रहती है। एक समुदाय जळका है 
और दूसरा अभिसे व्याप्त है । ये दोनों समुदाय मी अभि- 
के मध्यमें सन्निविष्ट हैं | यह सारा-का-सारा समुदाय भी 
घूमता है और सब ओर चिनगारियाँ फेंकता है। यह 
समुदाय भी चल है। अभिकी नैसर्गिक शक्तिके द्वारा 
जलमेसे सृष्टि उत्पन्न होती है । क्रमशः ज्या-ज्या युग बीतते हैं 
अभि भूमण्डलसे विलीन होती जाती है और सृष्टिका क्रम बन्द 
हो. जाता है। इस यन्त्रसे यह सूचित होता है कि सारी सृष्टि 
भ्रमणके सिद्धान्तपर अवलम्बित है । ऐसी कोई वस्तु नहीं है 
जो घूमती न हो, क्योंकि सत्ता भ्रमणपर ही अबलम्बित है 
और काम आदि विकार एक प्रकारके बन्धन हैं जो भ्रमण- 
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में रुकावट डालते हैं | इसलिये हमें अपने विकारोका 
दमन करना चाहिये और अपने गुरुकी प्रदक्षिणा करनी 
'चाहिये, क्योंकि जिस प्रकार सूयं अपने चारों ओर घूमने- 
याळे अहोंको आलोक प्रदान करता है, उसी प्रकार गुरु 
हमें प्रकाश देते हैं । चतुर्थ यन्त्रका, जो असली स्मरहर 
यन्त्र है, यही माव है । 

पाँचवाँ यन्त्र सुक्तियन्त्र है | इस यन्त्रके अन्दर भी 
पाँच ही त्रिकोण होते हैं, किन्तु उनका विन्यास स्मरहर 
यन्त्रकी भाँति नहीं है। यहाँ ये ठीक एक षट्कोणके भीतर 
रहते हैं | अभि जळके रूपमें प्रत्येक दिशामें नियमितरूपसे 
फैलती है और उसकी गतिसे ठीक एक षट्कोण बनता 
है । यह षट्कोण घूमने लगता है और इस गतिके रुक 
जानेपर उसके लक्ष्यकी सिद्धि स्पष्ट हो जाती दै, जेसा कि 
अष्टकोणसे सूचित होता है । इस यन्त्रका भाव यह है कि 
अपने लक्ष्यकी सिद्धिके लिये हमें अपने ध्यानको अन्यत्र 
न ले जाकर तथा अपनी नैसर्गिक शक्तिको नियमपूर्यक 
जायत करके उसीकी ओर अग्रसर होते रहना चाहिये । 


उदाहरणाथ हमने ये पाँच आकार ही पाठकोंके सामने 
रक्खे हैं और यह बतलाया है कि इन यन्त्रौका भाव क्या 
है । वेसे जगतूर्मे अगणित यन्त्र हैं। प्रत्येक आकार, 
प्रत्येक पत्ता और फूल एक यन्त्र है जो अपने आकार, 
वर्ण एवं गन्ध इत्यादिके दारा अपने अतीत इतिहासको 
बतलाता है । 


मन्त्र, उनके अथे एवं प्रयोजन 
RR | जनाम हो मन्त्र | नाम | जप प्रयोजन, अर्थ एवं प्रयोग आदि 
वि ड तारिणी,३००००० प्रयोजन--सिद्धावस्था; अर्थ--भवबन्धनसे मुक्ति एवं 
तारामन्त्र, ब्रह्मकी प्राप्ति ( तन्त्र-तत्व-प्रकाश ) 
ब्रह्मविद्या 
र क्री क्रीं की -मन्त्र प्रयोजन--वाणी; अ्थ--वाणीपर अधिकार । ( कर्पूरः 
स्तव ) 
३ हूं हूं प्रयोजन--लक्ष्मी, वाणी, सौन्दर्यं एवं ऐश्वर्य; 
अर्थ नियन्त्रण-शक्ति । ( कपूर-स्तव २, काली-तन्त्र) 
ज़ हीं हीं ० प्रयोजन--राज्य;अर्थ--शत्रुजय । ( कपूरस्तव ३ ) 
५ दक्षिणे कालिके ०० प्रयोजन--अष्टसिद्धि; अर्थ -सर्वकामद्‌ । (कर्पूर-खव ४) 


६ | 3ं“क्रीं की कीं हु हही हीं 
खाद्दा। 


प्रयोजन--सकलसिद्धि; अर्थ पराशक्तिकी पूजा । 
(कपूररव ५) 


११ 


१२ 


क्री सुण्डल्गतिशयलसत्‌- 
कण्ठपीठस्तनाढ्ये नमः। 
खै” च्यम्बकं यजामहे 
सुगन्धि पुष्टिवर्षनम्‌ । 
उवीरुकमिव बन्धना- 
न्मत्योमुक्षीय माम्रतात्‌। 


१०८ 


बीं चुंबू वें वें वों बॉ बं वः 
हं सः अमृतवर्चसे स्वाहा 


हैं हों हों हूं हु क्षंक्षाक्षि 
षी छं ध मे में क्षो कों कं 

क्षः हं सः हम्‌ । 
३० झान्ते प्रशान्ते सवे- 


१०८ 


१०८ 
निद्रा स्तम्भय स्तम्भय 
ड उ! 3 । 


प्रमोजन सौन्दर्य एवं वाणी । (कपूरलव ६ ) 


प्रयोजन--शरीरके सड़नेकी अथवा मृत्युके चिहको 
हटाना; अर्थ--हम उन शिव अथवा रुद्रकी पूजा करते हैं 
जो दुर्गन्धको हटानेवाले तथा बलको देनेवाले हैं और जो 
रोग एवं मृत्युको इस प्रकार निकाल बाहर करते हैं जैसे 
सौंप अपनी कँचुलीको फेंके देता है । ( उड्डीझ-तन्त्र ९४ ) 

प्रयोजन--रोगौकी चिकित्सा एवं हुष्कर्मोके हानिकर 
परिणामको हटाना; अर्थै "एक जलके कटोरेको इस मन्त्र- 
से. अभिमन्त्रित करके उसे प्रातःकाल पी जाना चाहिये । 
( उट्डीश-तन्त्र १६५ ) 

यह मन्त्र भूत, प्रेत, पिशाचादिकी शक्तिको, किसीके' 
दुराचरणके हानिकर प्रमावको तथा किसी विषके विपैले- 
पनको दूर करता दै । ( उड्डीश-तन्त्र १६६-१६८ ) 


इस मन्त्रसे जलको अभिमन्त्रित करके मनुष्यको 
उससे मुख प्रक्षालन करना चाहिये । 
. पुननंवाकी जड़को पुष्य-नक्षत्रमे उखाड़कर तथा इस 
मन्त्रसे अभिमन्त्रितकर सुजामे बाँध ले । (उड्डीश-तन्त्र१ ७४) 
भेढककी चर्वीको घीकुआरके रसके साथ मिलाकर उसको 
शरीरपर छेप करनेसे शरीर नहीं जलता । (उड्डीश-तन्त्र १८७) 


रविवारके दिन बेलके कोपलोंको लेकर उन्हे विष अथवा 
सिवारके साथ धौटकर शरीरपर लेप करनेसे किसी शस्रके 
दारा किये हुए घावका दर्द बिल्कुल मालूम नहीं होगा । 
( उड्डीश-तन्त्र १९० ) 

रविवारके दिन सफेद गुक्षा (चिरमी)के दानोंकी इमशान- 
भूमिमें गाडकर उस स्थानपर एक पत्थर रख दे । फिर 
साधकको चाहिये कि वह रौद्री, . माहेश्वरी, वाराही, नारः 
सिंही, वैष्णवी, कोमारी, महालद्मी, जाझी--इन अष्ट 
योगिनियोंका पूजन करे | इनके अतिरिक्त वह गणेश, वढुक . 
एवं क्षेत्रपाळकी भी अलग-अलग पूजा करे तथा पोश्कि भोजन 
एवं भोग-सामग्री भी जुटावे । ऐसा करनेसे शात्रुकी सेना . 
स्तम्भित (गतिहीन) हो जाती है। (उड्डीश-तन्त्र १९१-१९४) | 

बृहतीकी जड़ तथा मुलेठीको एक साथ कूटकर तथा 
कपडेसै छान करके सुँघनीकी तरह सँघनेसै निद्रा क्षय हो 
जाता है । ( उड्डीश-तन्त्र २०२ ) 


क तन्त्रमे यन्त्र और मन्त्र क ३९३ 


TIFT = 


कृष्ण 
- 


१८ 


१९ 


२० 


वासुदेवाय सर्वोत्मसंयोग- 
योगपद्यपीठात्मने नमः | 


श्री हीं ह्री कृष्णाय स्वाहा । 


औँ सच्चिदेकं ब्रह्म । 


२३ | एँसन्चिदेकं ब्रह्म हीं सचि- 
देकं ब्रह्म भी सदेकं ब्रह्म 


२४ | औं परमेश्वराय विझहे 
परतत्त्वाय धीमहि । तन्नो 


ब्रह्म प्रचोदयात्‌ । 
२५ | हुं श्रीं क्री परमेश्वरि | आद्यामन्त्र 
खाद्दा। 


प्रयोजन; अर्थ एवं प्रयोग आदि 


मुक्ति । ( गोतमीय तन्त्र ) 
गोपीको प्रकृति अथवा जगतूका उपादान-कारण 
कहते हैं । 'जन” का अर्थ है तत्त्योंका समुदाय । 'वल्लम? 
नाम है परमेश्वरका अथवा प्रकृति एबं तत्त्योक्रे खामीका | 
अथवा गोपी प्रकृति अथवा कारण है और 'जन? नाम है 
सृष्टि अथवा कार्यका । वम उन सबका अध्यक्ष है । 
इस मन्त्रके द्वारा साधकको सृष्टिकम एवं मवबन्धनसे 
मुक्तिविषयका सारा ज्ञान प्रात हो जाता है । ( गोतमीय 
तन्त्र २। २२-२३ ) 

'कछीम!--यह पञ्चभूर्तोका द्योतक है। “कुष्‌? का अर्थ है 
सत्त्व और 'न? आनन्दवाचक है । इस प्रकार “कृष्ण? का 
अर्थ हुआ शुद्ध आनन्द । वेदाँके द्वारा परमतत्त्वकी उप- 
लब्धि होती है. । इसीलिये उस तत्वको गोविन्द कहते 
हैं |# इस मन्त्रके बळसे साधक भवबन्धनसे मुक्त हो 
जाता दै । ( २।६७-७१ ) 

समस्त भूतोंका निवास वासुदेव अथात्‌ सर्वव्यापक 
परमात्माके अन्दर है | इस मन्त्रके द्वारा योगपद्मासनपर 
वासुदेवकी उपलब्धि होती है । ( १९०--९२ ) 

यह मन्त्र सब प्रकारकी भुक्ति एव मुक्तिका भी देने- 
वाला है। ( २५।२ ) 

यह घमं ( जीवन ), अर्थ ( धन ), काम ( सन्तति ) 
एवं मोक्ष (मुक्ति ), चारों पदाथाँका देनेवाला दै । इसका 
अर्थ यह है कि परमात्मा पालक, संहारक, सिंरजनहार) 
नित्य, अविनाशी, एक एवं महान, है । ( मदानिर्वाणतन्त्र 
३।१२,१४) 

ज्ञान अथवा विद्याकी प्राप्ति । समृद्धि अथवा मायाकी 
प्रासि । घन अथवा लक्ष्मीकी प्राप्ति | ( महानिवाणतन्त्र 


३।३७ ) 

हृदय अथवा अन्तःकरणकी शुद्धिके लिये ध्यान करते 
समय इस मन्त्रका जाप किया जाता है । ( महानिवाण- 
तन्त्र ३।१०७ ) 


इस मन्त्रके अन्दर सारा ज्ञान गागरमे सारारकी तरह 
मर दिया गया है । (५।१३.) 


# वस्तुतः क्ष्ण, गोविन्द, गोपीजनवल्कम झब्दोंसि दृन्दावनविद्दारी आक्षष्ण ही विवक्षित हैं; सञ्चिदानन्दघनपरमात्मा 


ओकृष्ण प्रकृतिके स्वामी हैं दी । --सम्पादक 


(दि ० मन्त्र | नाम 


औँ हीं हंस घृणि अरध्यमन्त्र 
इदमर्घ्यं तुभ्यं खाहा। 


आद्यायै विद्महे परमेश्वये | शायत्री-मन्त् 
घीमहि । तन्नः काली 

प्रचोदयात्‌ ॥ 

तद्विष्णोः परमं पदं सदा | मुद्राशोधन- 
पद्यन्ति सूरयः । दिवीव | मन्त्र 
चक्षुराततम्‌ ओं तद्विपर 
विपन्ययो जाणवाँसः 


२७ 


२८ 


२९ आं हीं कों शभीीं|प्राण-प्रतिश- 
स्वाहा आद्याकालीदेवताया] मन्त्र 
प्राणा इह प्राणा आं 
हीं क्रो भीं खाद्य आद्या- 
कालीदेवतायाः जीव 
इह स्थितः, आं हों क्रों 
श्रीं खाद्य आद्याकाली- 
देवतायाः सर्वद्धियाणि, 
आं हीं क्रों भी खाहा 
आद्याकालीदेवतायाःवाङ 
मनोनयनप्राणभोत्रत्यक 
प्राणाः इहागत्य सुखं 
चिर तिष्ठन्तु स्वाहा । 

३० | पशुपाशाय विद्महे विश्वः 
कर्मणे धीमहि । तन्नो 
जीवः प्रचोदयात्‌ । 

३१ | औं चित्पिज्गल इन हन अमिप्रज्वालन 
दह दह पच पच सर्वज्ञाऽऽ-| मन्त्र 
ज्ञापय स्वाहा । 

३२ | इतः पूर्व प्राणबुद्धिदेह- | आत्मसमर्पण 
घर्माधिकारतो जाग्रत्स्वस- | मन्त्र 
सुषुप्त्यवस्था मनसा 
वाचा कमणा हस्ताभ्यां 
पद्भ्यामुदरेण शिइना 
यत्‌ कृतं यत्‌ स्तं यदुक्त 
तत्सर्वं ब्रह्मापणं भवतु, 
माँ मदीयं सकलमाद्या- 
काळीपदाम्मोजेऽपंयामि 
ओ तत्सत्‌ । ; 


प्रयोजन, अर्थ एवं प्रयोग आदि 


जल, जिसे मरीचि कहते हैं; आकारासे सूयंकी रड्मियाँमै 
प्रवेश करता है और हमलोगोके लिये नीचे एथियीपर 
आता है । उसे साधक बहुमूल्य होनेके कारण एकत्र कर 
लेता दै । ( महानिर्वाणतन्त्र ५५४ ) 

इस मन्त्रसे साधकके महापातकाँका क्षये होता है। 


( महानिर्वाणतन्त्र ५६२ ) 


` अन्तःकरणकी शुद्धि एवं आनन्दकी प्रासि । ( महा- 
निर्वाणतन्त्र ५ । २११ ) 


साधकके सङ्कस्पद्वारा मृद्धस्थित सहलदळ कमळके 
यन्त्रमे परमात्माकी सब प्रकारकी चेष्टाओंकी प्रतिष्ठा होती 
है और इस क्रियाके पूर्व इस मन्त्रका उच्चारण किया 
जाता है । ( महानिर्वाणतन्त्र ६६५३ ७४ ) 


इस मन्त्रके दवारा जीब्रके आठ बन्धनोंका नाश होता है। 
( महानिर्वाणतन्त्र ६।११० ) 


इस मन्त्रके द्वारा अभि प्रदीस की जाती है। ( महा- 
निर्वाणतन्त्र ६।१४२ ) 


५ इस मन्त्रके द्वार साधक अपने आत्माको पराशक्तिके 
. अर्पण कर देता दै । ( महानिर्वाणतन्त्र ) 


% तन्त्रमें यन्त्र और मन्त्र # 
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"| स [का [सा] पोजशजाकाना खा 9 मन्त्र नाम | जप 


३३ | हीं ११०० | हृ फट्‌ स्वाहा | | रिखाहवन- 


मन्त्रोके सम्बन्धमें संक्षिप्त विचार 

इनके अतिरिक्त और भी बहुत-से मन्त्र हैं । हमने यहाँ 
बहुत थोडे-से अन्योमेसे कुछ ही मन्त्रोको उद्धत किया है। 
प्रत्येक क्रियाके लिये अलग-अलग मन्त्र होते हैं। बिना 
मन्त्रके कोई क्रिया नहीं होती । पाठक मन्त्रोकी विशेषताओं- 
को स्वयं देख और समझ सकते हैं | स्थान एवं समयके 
सङ्कोचके कारण हम अधिक उदाहरण देकर तथा प्रत्येक 
मन्त्रको अलग व्याख्या करके लेखको बढ़ाना नहीं चाहते । 
हम प्रायः देखते हैं कि मन्त्रोंके अर्थके सिद्धान्तके अनुसार 
प्रत्येक मन्त्र अपने प्रयोगमें बिल्कुल ठीक बैठता है | हम 
उसे यहाँ दोहराना नहीं चाहते । किन्तु उनकी विशेषताके 
सम्बन्धम हम अवश्य कुछ कहेंगे । मन्त्र कई प्रकारके होते हैं । 
कुछ तो योगसाधनके लिये उपयोगी होते हैं और कुछ 
रोगोंकी- शान्तिमें प्रयोजनीय होते हैं । कुछ ऐसे भी होते हैं 
जिनका सांसारिक कार्योंमें उपयोग होता है । उड्डीश-तन्त्रमे 
इस प्रकारके कई मन्त्र हैं | ऊपर उद्धत किये हुए आठवें मन्त्र- 
का अभिप्राय यह है--अपने जिगर (49८१ ) की क्रियाको 
ठीक करो । ऐसा करनेसे तुम्हारे शरीरका सड़ना तथा 
दुर्गन्ध हट जायगी और तुम बलवान्‌ एवं नीरोग हो 
जाओगे । जिगरका नाम यम्बक है । उसकी क्रियाको 
ठीक करना ही उसकी शुद्धि है और यही त्रयम्त्रकका यजन 
है । ज्यम्बक अथवा जिगरके यजनसे मनुष्य दीघ॑जीयी 
हो जाता है और मृत्युके पाशको काट डालता है। नवें 
मन्त्रके अन्तर्गत वर्ण जल-तत्त्वके व्यञ्जक हैं । जल प्रकृतिसे 
शान्त है। मानसिक शान्तिकी प्रबलतम भावनाके साथ 
किसी जलके कटोरेकी ओर निश्चल दृष्टि करके अपनी 
मानसिक शक्तिके प्रयोगके द्वारा तान्त्रिक उस कटोरेको 
यथेष्ट फलदायक बना सकता है। जलके संसर्गसे निश्चित 
ही तापमान कम हो जाता है! ढेखकने इस क्रियाका 
अपनी माताके ऊपर प्रयोग किया और उसमें वह तकाय 
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प्रयोजन, अर्थ एवं प्रयोग आदि 


इस मन्त्रके द्वारा संन्यासी अपने मस्तकपरसे उतारी 
हुई शिखाको अभिमें डाल देता है । ( महानिर्वाणतन्त्र 
८२५९) 

इस मन्त्रके द्वारा संन्यासी अपने यज्ञोपवीतको अग्निमें 
डाळ देता है । ( महानिवाणतन्त्र ८२५६ ) 


रहा । उसने किसी मन्त्रका प्रयोग नहीं किया । मन-ही-मन 
प्रणवका जाप करते हुए पाँच मिनटतक ताज़े पानीके 
एक कटोरेकी ओर ताकते रहनेके बाद उसने उस जलको 
अपनी माताको पिला दिया जिससे थोड़े ही समयमै उनका 
बढ़ा हुआ ज्वर कम हो गया । यही नहीं, उस दिन ताप 
फिर बढ़ा ही नहीं | इससे हम इस परिणामपर पहुँचते हैं 
कि चित्तकी यथेष्ट एवं प्रबल वृत्ति ही इस प्रकारके प्रयोगों- 
में सफलताका कारण होती है । मन्त्रका जप साधकके 


'चित्तकी वृत्तिको इस म्रकारकी बनानेमें बड़ा सहायक 


होता है। 


दसवें मन्त्रका यह भाव है कि हमें अपने मनको 
बलवान्‌ बनाना चाहिये | फिर कोई भूत-प्रेत उसपर 
अधिकार नहीं कर सकता और न हमारे शरीरमें किसी 
प्रकारका विष ही ठहर सकता है| उसका हटना निश्चित है। 


` बारहयाँ मन्त्र हमें यह बतळाता है कि यदि किसी 

पुरुष अथवा स्त्रीका शरीर एवं मुखाकृति सुन्दर न होनेके 
कारण उसके साथ दुर्ब्यबहार होता हो तो उसे 
दीर्घकाळतक पुननंवा-जड़ीका सेवन करना चाहिये । 
ऐसा करनेसे उसकी कुरूपता नष्ट हो जायी और वह 
सबको प्यारा लगने लगेगा । पुननंचा कायाकल्प कर 
देती हे । 

तेरह मन्त्रका प्रयोग किसी व्याधिग्रस्त अङ्गके साथ 
अग्नि अथवा अन्य किसी सन्तप्त पदार्थका स्पर्श करानेके 
लिये किया जाता दै, जिससे उस जगह दर्द न हो । 

इसी प्रकार शल्य-क्रिया (०९९३६००) में किसी 
अङ्गपर श्रका प्रयोग करते समय उसे संज्ञाशून्य 
बनानेकी आवश्यकता होती है, जिससे उसमें द्दका अनुमव 
न हो । इस प्रयोगको शस्त्रस्तम्मन कहते हैं। 

सेन्यसम्मनके मन्त्रम यह बतलाया गया है कि अफ्नी 
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सेनाको कितने प्रकारसे बलवान्‌. बनाना चाहिये, जिससे कि 
झज्रुकी सेना आगे बढ्नेका साहस न कर सके । 


एक बीमारी ऐसी होती दै जिससे पीड़ित होनेपर 
मनुष्य रूगातार सोता दी रहता है, सॉपके काट लेनेपर भी 
मनुष्यको निद्रा आने लगती दै । ऐसी अवस्थामे निद्राको 
रोकनेके लिये निद्रास्तम्मनमन्त्रका प्रयोग किया जाता है। 


. उड़ीशतन्त्रमे इनके अतिरक्त और भी कई मन्त्र हैं 
जो किसी लौकिक प्रयोजनको लिये हुए है अथवा जिनका 
रोगशान्तिके लिये प्रयोग होता है। गोतमीय तन्त्रम ईदयरके 
प्रति प्रेमको जाएत करनेके लिये मी कई मन्त्र दिये हैं 
और महानिर्वाणतन्त्रमे हृदय तथा चित्त एवं आत्माकी 
झुडिके लिये अथवा पाशविक बत्तिके नाश तथा ईश्वरीय 
तत््वके विकासके लिये भी अनेक मन्त्र हैं। मन्त्रौके 
सम्बन्धमें इतना लिखना ही पर्याप्त होगा । 


मन्त्रेके सम्बन्धमें हम ऊपर .जो कुछ कह आये हे 
उसमें एक बात विशेष ध्यानमें रखनेकी यह दै कि मन्त्र 
तमी सिद्ध होते हैं जब उनका मानसिक जप दिव्य भावके 
साय सुषुम्णाके मार्गमे किया जाता है । इसके विपरीत यदि 
मनको एकाग्र किये बिना ही केवळ जिहासे उनका जप 
होता है और साधकका मन पश्भावमें ही इधर-उघर 
मटकता है तो ऐसी अवस्थामें मन्त्रके बाह्य रूपका विचारके 
साथ कोई सम्बन्ध नहीं रह जाता; जिससे उनके द्वारा 
फलसिद्धि नहीं होती अपितु वे व्यर्थ ही# जाते हैं । 
यदि इम मन्त्रके बिना ही किसी विशिष्ट उद्देश्यके लिये 
अपने चित्तकी बृत्तिकों उपयुक्त बना सके तो फिर मन्त्रकी 
कोई आवश्यकता नहीं रह जाती | मानसिक शक्ति ही 
यह वस्तु है जो यथेष्ट फल देनेवाली है । बिना मानसिक 
शक्तिके सिद्धि नहीं हो सकती; संसारमै जितने परिवतन होते 
हैं वे सब मानसिक शक्तिके आधारपर होते हैं । प्रत्येक 
आकारके पीछे एक सङ्कल्प होता है । आकार वास्तवमें 
सङ्कत्पका ही आकार है। आकार यन्त्र है और सङ्कट्प मन्त्र 
है । इसलिये प्रत्येक यन्त्र अथवा आकारका एक मन्त्र 
अथवा सङ्कल्प होता दै। किसी सङ्कल्पको स्थिर करनेके लिये 
विचारके अनवरत अम्याससे मनुष्य आकारका निर्माण 
कर सकता है । विचारकी स्थिरता सव ओरसे प्रकृतिका 


आकर्षण करती है । प्रकृति सङ्कत्पके आकारको भर देती है 


क गोतमीय तन्त्र १५ । ७४-७५ 


क तामाद्शिक्ति शिरसा नमामि के 


और उसे स्थूल रूप दे देती है । यही सिद्धान्त है जिसके 
द्वारा हम यह समझ सकते हैं कि तान्त्रिक एवं योगी 
किस प्रकार अपनी आवश्यकताके अनुसार सप, व्याध, सिंह; 
मनुष्य अथवा किसी जड पदार्थका रूप घारण कर लेते हैं। 
हमें अबतक इस विषयकी जो कुछ भी थोडी बहुत 
पुरके मिली हैं उनमें कोई मन्त्र अथवा यन्त्र ऐसा नहीं मिला 
जिसके बलसे इस प्रकारके चमत्कार दिखाये जा सकें; 
किन्तु हमारा विस्वास है कि इस प्रकारका कोई मन्त 
अथवा यन्त्र अवश्य होना चाहिये जिससे उस साधककों, 


जो अपने जीवनमै इस प्रकारका अभ्यास करना चाहे; 


यह शक्ति प्रास हो सके । 

'हम मन्त्र तथा यन्त्रके सिद्धान्तकी यथेष्ट आलोचना 
कर चुके तथा मन्त्रौकी तथा यन्त्रोकी भी एक छोटी-सी 
सूची दे चुके। हम मन्त्रो तथा यन्त्रौकी लम्बी सूची नहीं 
दे सकते; किन्छु जो लोग इस विषयमै रूचि रखते हो 
उन्हें यह बतला देना चाहते हैं कि वे मन्त्रमहोदधि 
नामक पुस्तक पढें । उसके अन्दर अनेकों मन्त्रौ तथा 
अठानबे यन्त्राका वर्णन है । 


मन्तरोके सिद्धान्त केवल वन्तरञान्नमें ही नहीं हैं किन्तु 
अन्यान्य अन्थोमे मी उनका उल्लेख मिलता है । पाठकोंकी 
जानकारीके लिये हम इस विषयमै कुछ कहेंगे । 


वेद एवं अन्य अर्न्थोम मन्त्रौका प्रयोग-- ` 


१- डडीशतन्त्रमे हमें एक ऐसे अज्ञनका प्रयोग मिळता 
है, जो मनुष्यको दूसरोंके द्वारा अद्य बना देता है । अथर्वे- 
बेद (११ | १० | १९) में एक मन्त्र है जिसमें त्रिसन्धि 
(तीन जोड़वाले) नामक एक औजारका उल्लेख मिलता है, 
इसके प्रयोगसे हानुओको एक ऐसा अन्धकार घेर छेता है 
जिससे वे हमारी गति-विधिको नहीं देख सकते । इसी प्रकार 
अथर्ववेद (११ । ९ । १ ) में लिखा है कि युद्धमें हमारी 
युद्धसामग्री शत्रओके दृष्टिगोचर नहीं होनी चाहिये । 

२-अथरंवेद ( १०। ६ ) में शिवमणिका एक सुन्दर 
वर्णन मिलता है जिसके बलसे देवतागण अपनी सारी 
कामनाओंके पूर्ण करनेमें समर्थ होते थे । प्रत्येक देवता 
अपने गलेमें इस मणिको बाँधे रहते थे और अपने मनो- 
वाञ्छित फलको प्राप्त करते थे । 


१ उड्डोशतन्त्र १०८-११० 


क तन्त्रमे यन्त्र और मन्त्र # 
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मिलता है | यह मणि वर्मे अथवा कवचका काम देती है । 
बुदमै गत्रुकी सेनाको जीतनेके लिये इसका उपयोग होता 
है इस मणिको धारण करके मनुष्य चीते, सिंह अथवा 
साडका मनमाना रूप धारण कर सकता है । इसको धारण 
करनेवाला अजेय हो जाता है । इसके घारण करनेसे आयु, 
पशु एवं लक्ष्मीकी स्थिरता होती है । 


४-अथवेबेद (४॥७॥ १८ ) में कृत्या नामक एक 
अन्तभूमिष्ठ ( ४००९४४7००० ) विस्फोटक पदार्थका उल्लेख 
मिलता है, अपामाय एक ऐसी ओषधि है जो इस प्रकारके 
विस्फोटक पदार्थोंसे उत्पन्न हुए घाबोंकों अच्छा कर देती है। 


५-अथवंवेद ( १। ३५ | १-२ ) में दाक्षायण नामके 
एक विशेष प्रकारके सोनेका वर्णन मिलता है जिसके धारण 
करनेवालॉंकी आयु बढ़ जाती है तथा वे बलवान्‌ एवं 
तेजस्वी हो जाते हैं । इस प्रकारके सुवर्णको शरीरपर घारण 
करनेयालेके सामने कोई राक्षस अथवा आततायी नहीं 
ठहर सकता । 

६-अथर्ववेद ( १।२९ ) में एक अमिवते नामक 
मणिका उल्लेख मिलता है जो राज्यकी इद्धिके लिये उपयोगमें 
ळायी जाती है । 

७-गोतमसूत्रमै एक सूच हे-'मन्ञ्रायुरवेदप्रामाण्ययच्च 
तत्प्रामाण्यमाप्तप्रामाण्यात्‌ ।' इससे यह सिद्ध होता है कि 
मन्त्रौ तथा ओषधियोंमें वह शक्ति है जो बुद्धिद्वारा नहीं 
समझायी जा सकती |: 

उपर्युक्त प्रमाणोसे तान्त्रिक सिद्धान्तकी मलीमाँति 
पुष्टि होती है । इस प्रकारके और भी अनेक उदाहरण हैं 
किन्तु हमने केवळ थोडेसे ही उद्धुत किये हैं जो हमारे 
प्रयोजनके लिये पर्याप्त हैं | 


तान्त्रिक ग्रन्थोंके प्रति समादर 


हमने ऊपर एक स्थानपर बतलाया है कि तन्त्रशास्र 


योगशास्त्रका ही विस्तार दै । यह वैसे तो एक वैज्ञानिक” 


पद्धति है, किन्तु इसे हम धर्मशात्न भी कह सकते हैं क्योंकि 
इसके द्वारा हमें आदिसे अन्ततक जीवनका एक सरल माग 


कान्द 


मिलंता है । इस मार्गपर चलनेसे इम जीवनके उस सर्वोच्च 
शिखरपर पहुँचते हैं जहाँ इम यह अनुभब करने लगते है 
कि हमारी स्थिति हमारे ही अन्दर है और जहाँ हमें ज्ञान 
अपरोक्षरूपसे प्राप्त होता है, न कि किसी माध्यमके द्वारा । 
उस परमपदपर पहुँचनेपर जीवात्माकी वह स्थिति हो जाती 
है जिसे मुक्ति कहते हैं । मुक्ति ही मनुष्य-जीवनका परम- 
पुरुषार्थ है । अधिकांश मनुष्योंके लिये मुक्तिमन्दिरमें प्रवेश 
करनेका द्वार बिल्कुल बन्द था । किन्तु जव छोगोंमें मुमुक्षा 
पइळेकी अपेक्षा तीब्र हो गयी तब उन्होंने अपने कल्याणके 
लिये एक नया ही मार्ग तथा नये ही साधन हँढ निकाले | 
यह नया मार्ग आगमपथ है और नये साधन बीज एवं यन्त्र हैं। 


तन्त्रौमै ऐसा भी लेख' मिलता है कि जाति एवं घमंको 
लेकर मनुष्य-मनुष्यमें कोई भेद नहीं दै । सब लोग, यहाँ- 
तक कि द्र भी, आगमवी थीमें दीक्षित होनेके पूर्ण अधिकारी 
हैं, यद्यपि वेदोंके द्वारा अपने .जीवनका कल्याण करनेका 
उन्हें अधिकार नहीं है । तन्त्रशाज़्की यह उदारता 
हमें बाध्य करती है कि हम उनका जितना आदर कर सके, 
करें । इसीलिये तान्त्रिक प्रयोगोंका जनतामें इतना प्रचार 
हो गया है कि दूसरे प्रकारके प्रयोग जनसमाजमें इतना 
आदर नहीं पा सके । 

उपसंहार 

तन्वशासत्र कोई जादूका खेल नहीं है । वह हमें उस 
वैज्ञानिक पद्धतिकी शिक्षा देता है जिसके द्वारा मनुष्य दैवी 
शक्तिका अर्जन कर सकता है । यह हमें कुण्डलिंनी योगको 
पूर्णतया एवं यथार्थ रीतिसे सिखलाता है। उस योगके 
द्वारा मनुष्य सिद्ध अथवा योगी बन सकता है । भारतीय 
याङमयके ऐसे आदरणीय ग्न्थोंकों लोगोंने बिना ही 
देखे उनका बहिष्कार कर दिया है । हमें चाहिये कि हम 
उनकी सच्ची कद्र करें और उपरिनिर्दिष्ट सिद्धान्तके 
आधारपर उनके असली तात्पयकों समझे। ४ 


१-महानिवाणतन्त्र ३। ८२, ९१; ८। ८०, १८०॥ 
२-गातमाय तन्त्र ७। १३-१८ । 


चुर sp 


दीक्षा-रहस्य, कुमारी-पूजा ओर आम्नायमेद 


(सं० क०---पं० ओमेघराजजी गोस्वामी, मन्त्रशास्नी, साहित्य-विशारद ) 


“दीक्षा! शब्दकी व्युत्पत्ति 

यह शिवका तादात्म्य (एकरूपता) देती और आध्यात्मिक 
तीनों दोषोंको क्षीण करती है; इसलिये दौक्षा-तत्त्वार्थ- 
वेत्ताओंने इसे दीक्षा कहा है । ( रुद्रयामल ) 
यह परम ज्ञानको देनेवाली और पापपरम्पराका क्षय 
करनेवाली है; अतः आगमार्थके बलाबलसे इसे मन्त्रशारमे 
दीक्षा कहा गया है। ( च्घुकस्पसून्ञ ) 
यह अत्यन्त ज्ञान देती और पाश-बन्धनको क्षीण 

करती है; अतः तत्त्व'चिन्तकोने इसे दीक्षा कहा है । 
(योगिनीतन्त्र-तुतीय भाग, छठा परल) 
प्रथम तो यह दिव्य ज्ञान देती है, फिर पाप क्षय करती 
है। इस कारण समस्त तन्त्र-ग्रन्थोकी सम्मतिसे यह दीक्षा 


कही गयी है । ( विश्वसारतन्त्र-द्वितीय पटल ) 
दीक्षा-माहात्म्य 
दीक्षासे बढ्कर न कोई शान है, न तप है और न 
समय है, इसलिये दीक्षा सबसे श्रेष्ठ है। 
( पुरश्चरणरसोछास-प्रथम पटल ) 
दीक्षाके भेद 


दीक्षा तीन प्रकारकी होती है | पहली आणवी, दूसरी 
शाक्तेयी और तीसरी शाम्मयी है; वह तत्काल मुक्ति देने- 
वाली है । 
आणवी दीक्षाका लक्षण 
शासत्रके कथनानुसार मन्त्र, अचन, आसन, ध्यान, 
स्थापना, उपासना आदिसे युक्त दीक्षा आणवी कदी गयी है। 


शाक्तेयी दीक्षाका लक्षण 
सिद्धिके लिये अपनी शक्तिका अवलोकन कर केवल 
उसीके बलपर- उपायान्तर न करके-शिश्च-अवस्थामें ली 
हुई दीक्षा शाक्तेयी कहलाती है । 
शाम्मवी दीक्षाका लक्षण 
आचाय और शिष्य दोनोंमें परस्पर फलामिसन्धिके 


बिना ही गुरुके अनुग्रहमात्रसे शिवाशासे शिवस्वरूपको व्यक्त 


करनेवाली जो दीक्षा होती दै उसे शाम्मवी कहते है । 
( षडन्वयमहारल ) 


शैव-आगममें परमात्मा शिवजी शाम्भवी; शाक्ती और 
मान्त्रीमेदसे तीन प्रकारकी दीक्षाका उपदेश करते हैं । 
( बायवीयसंहिता ) 


गुरुके दर्शन, स्पेन और सम्भाषणमात्रसे जो जीव- 
को तत्काल बोघ होता है उसे ही झाम्मवी दीक्षा कहते हैं। 
- गुरु ज्ञानमागेसे झिष्यके देहमें प्रविष्ट होकर शाननेत्र- 
द्वारा जो उपदेश करता है उस ज्ञानवती दीक्षाको शाक्ती 
कहते हैं । 
मण्डलके अन्द्र कलदा-स्थापन आदि करके जो 
क्रियावती दीक्षा होती है वही मान्त्री है । 


( दीक्षाप्रकाश-प्रथम पटल ) 


्र्मजीने पूर्यकालमें दीक्षाको चार प्रकारकी बतलाया 
है; उनका क्रमशः क्रियावती, कछावती, वर्णमयी और 
बोघमयी--इस रूपमै वर्णन किया गया है । सभी सम्पदा 


देनेवाली तथा झुम हैं | (बिश्वसारतन्त्र-उत्तरखण्ड ) 
(२) 
कुमारी-निरूपण 


एक वषकी.उम्रवाछी बालिका 'सन्ध्या' कहलाती दै, 
दो वषयाली 'सरस्वती?, तीन वर्षवाली “त्रिधामूर्ति!, चार 
वर्षषाली 'कालिका', पाँच वर्षकी होनेपर 'सुभगा?, छः 
वर्षकी 'उमा?, सात वर्षकी 'मालिनी?, आठ वर्षकी 'कुब्जा', 
नौ वर्षकी 'कालसन्दर्भा', दसवेंमे “अपराजिता? 
ग्यारहबेंमें 'रुद्राणी?, बारहवेंमें “मैरवी”, तेरहवें वर्षमे 
महालक्ष्मी, चौदह पूर्ण होनेपर 'पीठनायिका', पन्द्रहयँम 
क्षेत्रज्ञा? और सोलहवंम “अम्बिका मानी जाती है । इस 
प्रकार जबतक ऋतुका उद्गम न हो तभीतक क्रमशः 
संग्रह करके प्रतिपदा आदिसे लेकर पूर्णिमातक बृद्धि-मेदसे 
कुमारी-पूजन करना चाहिये । 
( र॒द्रयामल-उत्तरखण्ड, छठा पटल ) 


कै दीक्षा-रहस्य, कुमारी-पूजा और आम्नायभेद # 


~~ 


अन्यत्र बृहचीलतन्त्र आदि ग्रन्योम उपयुक्त पाठ और 
नामोसे कुछ विभिन्नता पायी जाती है । कुब्जिका-तन्त्रके 
सातवे पटलमें इसी बिषयक्रा यों वर्णन है-- 


पाँच वसे लेकर बारह वर्षकी अवस्थातककी बांलिका 
अपने खरूपको प्रकाशित करनेवाली कुमारी कहलाती है। छः 
वषकी अवस्थासे आरम्मकर नवेंतककी कुमारी साधकोंका 
अभीष्ट-साधन करती है । आठ वर्षसे लेकर तेरहकी अवस्था 
होनेतक उसे कुलजा समझे और उस समय पूजन करे | दस 
यर्षसे झुरूकर जत्रतक वह सोलह वर्षकी हो, उसे युवती 
जाने ओर देवताकी माति उसका चिन्तन करे । 


विश्वसारग्रन्थमे कहा गया है--आठ वर्षकी बालिका 
गौरी, नौ वर्षकी रोहिणी और दस वर्षकी कन्या कहलाती 
है । इसके बाद वही महामाया और रजखला भी कही 
गयी है । वारदवें वर्षसे लेकर बीसर्वेतक वह सभी तन्त्रअरन्या- 
में सुकुमारी कही गयी है। 


मन्त्रमहोदधिके अठारहयें तरङ्गमै इस प्रकार है-- 
यजमानको चाहिये कि दस कन्याओंका पूजन करे | 
उनमें भी दो यर्षेकी अवस्थासे लेकर दस वर्षतककी 
कुमारियोंका ही पूजन करना चाहिये । जो दो वर्षकी 
उम्रवाली है वह कुमारी, तीन वर्षकी निमूर्ति, चार वर्षकी 
कल्याणी, पाँच वर्षकी रोहिणी, छः वर्षकी कालिका, सात 
वर्षकी चण्डिका, आठ वर्षकी शाम्मवी, नौ वर्षकी दुर्गा 
और दस वर्षकी कन्या सुभद्रा कही गयी है । इनका 
मन्त्रोद्वारा पूजन करना चाहिये । एक वर्षवाली कन्याकी 
पूजासे प्रसन्नता नहीं होगी, अतः उसका ग्रहण नहीं है 
और. ग्यारह वर्षसे ऊपरवाली कन्याओंका भी पूजामें 
अहण वर्जित है । 


कुमारी-पूजनका फल 

जो कुमारीको अन्न, वस्न तथा जल अपण करता है 
उसका वह अन्न मेर्के समान और जल समुद्रके सदश 
अक्षुण्ण तथा अनन्त होता है । अर्पण किये हुए वस्तोंद्वारा 
वह करोंडो-अरबों वर्षोतक शिवलोकमें पूजित होता है । 
जो कुमारीके लिये पूजाके उपकरणोंकों देता है उसके 
ऊपर देवगण प्रसन्न होकर उसीके पुत्ररूपसे प्रकट होते हैं । 
* ( कुब्जिकातन्त्र ) 


कुमारी-पूजाका फल अवर्णनीय है, इसलिये सभी जाति- 


३९९ 


की बालिकाओंका पूजन करना चाहिये । कुमारी-पूजनमें 
जातिमेदका विचार करना उचित नहीं है । जाति-मेद 
करनेसे मनुष्य नरकसे छुटकारा नहीं पाता। संशयमें 
पड़ा हुआ मन्त्रःसाधक अवश्य पातकी होता है । इसलिये 
भक्तको चाहिये कि देवीबुद्विसे कुमारीकी पूजा करे, क्योकि 
कुमारी सबेविद्याखरूपिणी है--इसमें कोई सन्देह नहीं है | 
जहाँ कुमारीकी पूजा हो वह एयिवीपर परम पावन देश है, 
उसके चारों ओर पाँच कोसतकका प्रान्त अत्यन्त पवित्र 
हो जाता है । ( योगिनीतन्त्र, पूर्वखण्ड, सत्रहवाँ पटल ) 


सभी बड़े-बड़े पर्वोपर अधिकतर पुण्यमहूतमें 
और मह्दानवमी-तियिको कुमारी-पूजन करना चाहिये | 
वर्न, भूषण और भोजन आदिसे महापूजा करके मन्दः 
भाग्य पुरुष भी विजय और मङ्गल प्रास करता, है। 
पूजन तथा भोजन आदिसे ही कुमारी एक, दो और 
तीन बीज-मम्त्रौकी सिद्धिका फल देनेवालो है--इसमें 
कोई सन्देह नहीं है । उन्हें फूल, फल अनुलेप और 
बालप्रिय नैवेद्य आदि देकर उनकी सेवा-भावमें ही प्रदत्त 
हो. जाय । कन्या ही सबसे बड़ी समृद्धि और सबसे उत्तम 
तपस्या है । वीर पुरुष कुमारी-पूजनसे कोटि गुना फल 
पराप्त करता है । यदि कुलीन पण्डित कन्याको पुष्पाञ्जलि 
अर्पण करे तो वह पुष्प करोडौ सुवर्णमय मेरुके समान हो 
जाता है । उस मेरुके दानका जो पुण्य है उसे यह उसी 
क्षण प्रास कर लेता है । जिसने कुमारीको भोजन 
कराया उसने मानों त्रिभुवनको तृस कर दिया | ( यामल) 


सम्पूर्णे कर्माका फल प्रात करनेके लिये कुमारी- 
पूजन करे | ( कालीतन्त्र-ग्यारद्दवो पटल ) 


कुमारी-पूजासे मनुष्य सम्मान, लक्ष्मी, धन, पृथिवी; 

भी; सरखती और महान्‌ तेज प्रात कर लेता है । उसके ऊपर 

दसौं महाविद्याएँ और देवगण प्रसन्न होते हैं--इसमें कोई 

भी सन्देह नहीँ । कुमारी-पूजनमात्रसे पुरुष त्रिभुवनको 

यशमें कर सकता है और उसे परमशान्ति मिलती है; इस 
प्रकार कुमारी-पूजन समस्त पुण्य-फलोंको देनेवाला है । 

( रुद्र्यामल-उत्तर खण्ड, सातवां पटल ) 


महान्‌ भय, दुर्भिक्ष आदि उत्पात, दुःसम; दुसत्यु 
तथा अन्य भी जो मनुष्योंके लिये दुःखदायी समय हैं 
वे सभी ङुमारी-पूजनसे असम्भव हो जाते हैं । प्रतिदिन 
क्रमानुसार विधिपूर्वक कुमारी-पूजन करना चाहिये । 


४०७० 


# सामादिशर्िं शिरला नमामि * 


ति । २. ` पमन 


एम: 


पूजित हुई कुमारियाँ विन्न, भय और अत्यन्त उत्कट 
शाजुऔंको भी नष्ट कर डालती हैं । पूजा करनेवालेके अह, 
रोग, भूत, बेताल और सपोदिसे होनेवाले भय मिट 
जाते हैं । ( बुद्दन्तीळतन्त ) 


कुमारी साक्षात्‌ योगिनी और श्रेष्ठ देवता है, विधियुक्त 
कुमारीको अवश्य भोजन कराना चाहिये । कुमारीको 
पाद्य, अच्ये, धूप, कुंकुम और छम चन्दन आदि अर्पण 
करके भक्ति-मावसे उसकी पूजा करे । जो कन्याकी पूजा 
करता है उसके ऊपर असुर, दुष्ट नाग, दुष्ट महः भूत, 
बेताल, गन्धर्व, डाकिनी, यक्ष, राक्षस तथा अन्य समी 
देवता; भूः, भुवः, खः, भैरवगण, एथिवी आदि सब भूत; 
चराचर ब्रह्माण्ड, ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, ईश्वर और सदाशिव-- 
ये सभी प्रसन्न होते हैं । (र ( रुद्रयामल ) 


आम्नाय-भेदसे शक्तिकी उपासना 
आम्नाय छः हैं--पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊध्वं 
और अधः । शिवजी कहते हैं-- 
जब पूर्वाम्नाय हो तो पूर्व-दिशाकी ओर मुख करके 
मन्त्र पढ़े और भावना करे कि मैं भगवान्‌, सदाशिव हूँ। 
यह आचार कहा गया है । 
इसी प्रकार दक्षिणाम्राय होनेपर दक्षिणामिमुख और 
उत्तराम्नाय हो तो उत्तराभिमुख स्थित होना चाहिये । 
. हे देवि! मुँह ऊपरकी ओर करके जो मैंने तुम्हारे निकट 
मन्त्रका उच्चारण किया था वही ऊर्ध्वाम्नाय कहा गया है । 
यह देवताओंकों मी दुम हे । 


हे गिरिराजकुमारी ! जिस आचरणसे युक्त हो मैंने 
मुँहमें मन्त्रोच्चारण किया या) हे सुमध्यमे ! यही अधः 
आञ्नाय है--यह मैं ठुमसे सत्य-सत्य कहता हूँ। पश्चिमामि- 
मुख होकर बेठना पश्चिमाम्नाय है । इस तरह छः 


आम्नायोंका वर्णन किया गया है । 
( समयाचारतन्त्र-दितीय परल ) 


आञ्चाय-भेदसे शक्ति-खरूपोंकी विभिन्नता 


अपने मेदौसहित श्रीविद्या, तारा, त्रिपुरा, भुवनेशी 
और अन्नपूर्णी--ये पूर्वाज्ञायकी देवता हैं; ( अर्थात्‌ पूर्वाग्माय- 


. में इन्हीं. शक्तियाँकी उपासना करनी चाहिये ) । 


बगलामुखी) वशिनी ( बाल-भैरवी ), त्वरिता, घनदा 
और मदिषासुरविनाशिनी महालक्षमी-ये दक्षिणाम्नायमें 
कही गयी हैं । 


मंहासरखती, विद्या, वाग्वादिनी, परा, प्रत्यद्धिस 
और भवानी--इनका पश्चिमाम्नायमें वर्णन है । 


भेदोसद्दित कालिका और तारा, मातंगी, भैरवी; 
छिन्नमखा तथा धूमावती-ये उत्तर-आम्नायकी देवता 
कही गयी हैं । कलिमें ये शीर फल देनेवाली हैं । सम्पूर्ण 
भेदोंसहित जिस कालिकाकी चर्चा की गयी है, उनमेंसे 
द्वाविशत्यक्षरी ही दक्षिणाम्रायकी देवृता है । इनके 
अतिरिक्त पराविद्या है, जो कि अन्य विद्याआंसे छिपायी 
नहीं जा सकती; उसी पराका प्रसाद-भन्त्र ऊध्याम्नायमें 
वर्णित है। वागीश्वर आदि देवता अधः-आझ्नायमें 
कहे गये हैं । ( निरुततरतन्त्र-प्रथम पटल ) 


अलकें 


देती निज भक्तनको खुस-शान्ति; चन-घाम; 

शस्भुपै सवार पेढ़ि बन्द किये पलक । 
रोषकी जरत ज्वाळ, लोचन विशाल लाळ, 

भाळपर स्वेद-विन्दुमोतिनसे झलके॥ 
रूप देखि दरकत दम्मिनके दिल, दुष्ट” 

दानव पछाड़ती समरमै उछलके। 
खप्पर खड्ग, हाथ मुण्डनकी माल उर, 

रण-खण्डिकाकी रक्त-रंग भरी अलके ॥ 


अगज्ञाथ प्रसाद 


सर्वोपरि महाशक्ति 


( केखक---साहित्यरल पं० औश्षिवरलजी झु 'सिरस! ) 


देबीमागवतमें ब्रह्माजीने भगवतीसे विनयपूर्वक पूछा 
है कि “जिस ब्रह्मको वेद “एकम्‌? “अद्वितीयम्‌? कहकर 
प्रतिपादन करते हैं, क्या वह ब्रह्म आप ही हैं ! यदि आप 
हैं तो आप पुरुष हैं या त्री ?” महाशक्तिने कहा-- 

सदैकत्वं न भेदोऽस्ति सर्वदेव ममास्य च । 

योऽसौ साहमइं योऽसौ भेदोऽस्ति सतिविश्रमात्‌॥ 


मेरा और ब्रह्मका सदा एकत्व है, किसी प्रकारका 
कमी मेद नहीं रहता। जो वे हैं बही में हूँ, और जो मैं हुँ 
यही वे हैं । केवल बुद्धिविश्रमसे मेद प्रतीत होता है । 

भेद उत्पत्तिकाळे चै सगाथै प्रभवत्यज । 

इझ्याइझ्यविभेदोऽयं द्वैविध्ये सति सवंथा॥ 

नाइहं स्री न पुमांश्राइं न झीबं सगसक्षये । 

सगे सति विभेदः स्यात्‌ कल्पितोञ्यं थिया पुनः ॥ 

अहं चुद्धिरइं श्रीश्च घुतिः कीर्तिः स्टतिखथा । 

श्रद्धा सेघा दया लज़ा झुधा तृष्णा तथा क्षमा ॥ 

'उत्पत्तिके समयमै सृष्टिके अर्थ ही भेद प्रतीत होता है; 
यह दृश्य, अइस्यका विभेद-द्वेतभाव सदैव रहता है । 
अर्थात्‌ सृष्टि-दश्ामे ब्रह्म और ब्रह्मशक्ति-दोनो खतन्त्ररूपसे 
प्रकट होते हैं । जेसे वक्तृता देते समय वक्ता और 
वक्तृत्वशक्ति अलग प्रतीत होती हैं और वक्तुताके पश्चात्‌ 
यक्तृत्वशक्ति वक्तामें लीन हो जाती है । प्रलय हो जानेपर 
मैं न खी हूँ, न पुरुष और न छोब हूँ; केवल सष्टिकालहीमें 
बुद्धिद्वारा कल्पित मेद इष्टिमें आता दै । सृष्टि-विकासावस्थामें 
मैं बुद्धि, भी, धृति, कीर्ति, स्मृति, श्रद्धा, मेधा, दया, 
लजा, क्षुधा, तृष्णा और क्षमा हूँ । आगे चलकर कहा है 
मैं कान्ति, शान्ति, पिपासा, निद्रा, तन्द्रा, जरा, अजरा, 
विद्या, अविद्या, स्पृहा, वाउछा, शक्ति और अशक्ति हुँ |! 

दर्शनशा्रोमें भी महाशक्तिका वर्णन “ज्योतिः, 
“प्रकृति? और “शक्ति? नामोंके साथ किया गया है | यथा- 

शक्तेश्वेति--शक्तिसे भी 

ततः प्रकृतेः-उससे प्रकृतिका 

सांख्य 
ज्योतिश्चरणाभिधानात्‌ः=ज्योतिचरणके अमि घानसे | 


ऽयोतिषि भावाच्च=ज्योतिमें होनेसे भी । 
ज्योतिदंशनाव-ज्योति है देखनेसे । 
वेदान्त 
अङृतेस्तथास्वम्‌=प्रकृति भी उसी प्रकारकी है | 
देवी मीमांसा 

ब्रीज अङ्कुरमें, अभि ज्यालामें; जल तरलत्वमें; आकाश 
अवकाशे प्रादुर्भूत है । उसी प्रकार ब्रह्म-विकास महाशक्तिमें 
प्रकट है । बीजमें वृक्ष उत्पन्न करनेकी शक्ति है, पर बीजमें 
यह सामर्थ्यं नहीं है कि वह बिना वृक्षके सीघे अपनेसे ही 
दूसरा बीज उत्पन्न कर सके । उसी प्रकार बिना महाराक्तिके 
ब्रह्म सृष्टिका विकास कर ही नहीं सकता । निराकार, निर्गुण, 
अचित्त्यसे महाशक्ति प्रकट होती है और यही सुष्टिका 
सुजन करती है । 


ब्रम पुरुषवाचक है तो उसका नाम महाशक्ति 
सत्रीवाचक क्‍यों रक्खा गया ? कोई भी पदार्थ हो वह अन्य 
पदार्थकी सहायता प्रासकर प्रादुर्भूत दोनेमें समर्थ होता है। 
जैसे बिजली देखनेमें तो एक पदार्थ माळूम पड़ती है, पर 
वह दो शक्तियोमें विमाजित है-आकर्षण, अपसरण । दूसरे 
शब्दोर्मे वे घन और ऋणके नामोसे पुकारी जा सकती हँ । 


एक ही तरहकी बिजली प्रकाश उत्पन्न करनेमें समर्थ 
नहों होती । एक प्रकारकी बिजली जस्ता-धातुके अन्तर्गत 
है और दूसरी तरहकी ताँबेके पास है। जब दोनों एक 
तारसे जोड़ दी गयीं, तब बिजली एक तारसे दूसरे तारकी 
ओर जाती है । 


उसी प्रकार आक्सिजन और हाइड्रोजन--दो वाष्पीय 
पदार्थ हैं । ये रूप-रंग और खादरहित होते हैं और वायु- 
से भी हलके हैँ । जब इन दोनोंका एक दूसरेके साय 
मिश्रण होता है, तब जलकी उत्पत्ति होती है और जब 
ये दोनों पदार्थ एयक हो जाते हैं, तब जल बनना बन्द हो 
जाता है। 


इसी भाँति सुष्टिका प्रत्येक पदार्थ दो जातियोंमें बटा 
है, क्योंकि ब्रह्म सुटके विकासकालमें महााक्तिरूपमे प्रादुर्भूत 
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हो प्रल्यपयन्त दो रूपोमें रहता है और लयकालमें फिर 
ऐक्य-घनत्व-दशाम लीन हो जाता है। सूक्ष्म बीज खयं बढ़कर 
स्थूल नहीं हो जाता प्रत्युत उसके रूप और आकारादि- 
से नितान्त भिन्न अङ्कुर निकलता है और वह दिनोदिन. 
बढ़ता रहता है । उसमें शाखाएँ-उपशाखाएँ, पत्र-पछव, फूल- 
फल सभी होते हैं । ठीक इसी प्रकार ब्रह्म-त्री जसे महाशक्तिरूपी 
अङ्कुर निकलता है और वही सारी सष्टिके सजनका कारण 
है । कोमलता;सुन्दरता, मधुरता, खिग्धता, तरलता; खच्छता, 
सरसता-गुण ख्री-मागसे सम्बन्ध रखते हैं और कठोरता, 
कुरूपता, कडता, घनत्व, गुरुत्व, सलिनत्वादिका पुरुष-भाग- 
से सम्बन्ध है । इन शुणोसे सचराचर व्यास है । जिस भाग- 
के पदार्थोकी अधिकता किसी जड़ अथवा चेतनम होती है 
यह उसी भाग-सम्बन्धी जातिका एक व्यक्ति बन जाता 
है । जैसे सुन्दरता, कोमळता आदि गुण अधिक संख्यामें 
होनेसे खरी, और कठोरतादिसे पुरुष होता है । पर ऐसा भी 
होता है कि कोमलतादिके साथ किसी ख्रीमें कठोरता भी 
-कुछ अधिक मात्रामें पायी जाती है, जिससे उसमें पुरुष- 
गुण भी मिळते हैं। उसीके साथ कोमलतादि गुणोंसे पुरुष- 
म॑ स्लीके हाव-भाव दृष्टि आते हें, जिसका प्रत्यक्ष प्रमाण 
जनखे हैं. 


अतः महाशक्तिने सृष्टिका कार्य तीन भागोंमें बॉटा 
है- सुजन, पालन और संहार । उनके लिये तीन मिन 
देवताओंकी रचना की-बर्मा, विष्णु और महेश । ब्रह्माको 
सुजनका काम सौंपा गया, इस कार्यम विधि( नियम ) की 
अत्यन्त आवश्यकता है । प्रत्येक तत्त्वकों अमितांशोर्मे 
विभाजित करना और उसके प्रत्येक अंशको अन्य प्रत्येक तत्त्य- 
के अमितांद्योमे बॉटना नियम-मूर्तिका ही काम है । इसीलिये 
ब्रह्माजीका एक नाम 'विधि' भी है। ऐसी ही तत्त्वोंकी विशद 
व्याख्या वैशेषिक दशनमें की गयी है । 
विष्णुजीको पालनका काम दिया गया है। इनको भी 
कम माथापच्ी नहीं करनी पड़ती । जैसे पिताको बच्चेके 
, साथ प्रेम और कठोरता दोनों व्यवहार करने पढ़ते हैं, वैसे 
ही इनका भी व्यवहार जीबोके साथ है । यदि जीव 
विधानानुकूळ चलता है तो उसे ऊँचे उठाते दै और 
विपथगामी, होनेपर कर्मानुसार दण्ड देते हैं) जब बालक 
ताडित होनेपर भविष्यमे बुरे कामौसे बचनेके लिये हाथ जोड़- 
कर पिताको विश्वास दिलाता है, तब पिता उसे छोड़ देता 
है। इसी माँति जब कोई पापी अपने पा्पोके कारण कष्ट पाता 


हुआ भगवानका स्मरण करता दै, तब वह नियम-पद्धति- 
को ज्यों-की-त्यों रखते हुए उसके दुःखोमे इतनी न्यूनता कर 
देते हैं कि यह नहींके समान हो जाते हैं । 

महाशक्तिने शिवजीकों संहारका काम सोंपा है। 
बिष्णुजीमे तों दया है ही, पर शिवजी दयाके सागर हैं। 
यह किसी जीवको दुखी देख ही नहीं सकते | इसलिये 
यह महादेव सृष्टिसे विरत रहकर सदा ब्रह्म-ध्यानमें मग्न 
रहते हैं । यदि कोई भाग्यवश इनके पास पहुँच गया तो 
यह तत्काल उसके मनोरथको पूर्ण करते हैं । इनको इसकी 
चिन्ता नहीं है कि इसके कर्मोके आधारपरं ब्रह्मजीने उस 
योनिमें, जिसमें वह गरात दै, जन्म दिया है और किन 
पापोसे उसे वे दुःख मिल रहे हैं, जिनसे वह पीड़ित है । 
क्योकि इनका अधिकार सुजन और पालनसे एथक्‌ है। 
अर्थात्‌ यह सृष्टिका संहार करते हैं। जो विराटू सष्टिका 
संहार कर सकता है वह व्यक्तिका भी नाश करनेमें समर्थ 
माना जा सकता है । इतना ही नहीं; प्रत्युत उसीके साथ 
व्यक्तिबद्धताका मी नाश उसके द्वारा हो सकता है । यदि 
अभि किसी इक्षकी छालको भस्म करती है तो उसके रसको 
क्यों न भस्म कर सकेगी ! जब शिवजी सश्टिका नाश करते 
हैं तो दुःखॉके भी नष्ट करनेमें समर्थ हैं। शङ्का की जा सकती 
है कि शिवजीमें संहार-शक्ति होनेसे वे दुःख नाश कर सकते 
हैं, पर सुख देना उनके अधिकारमें नहीं दै । यदि तालाब- 
में पानी सू जाता है तो मिट्टी खतः देख पड़ने लगती 
है। जब पवनका उष्ण-प्रयाह दुषाराचलको प्रास हो नष्ट 
होता है तब विना किसी यत्नके पबनःप्रवामें शीत-गुण 
आ जाता है । नींदके चले जानेपर जागरणावस्था आप-ही- 
आप आ जाती है । अतः एक पदार्थके नष्ट होनेपर उसके 
प्रतिद्दन्दी वस्तुके लिये प्रयत्न नहीं करना पडता, -वरं. वह 
स्वतः सन्निकट रहता दै । जब शिवजीद्वारा पाप तथा दुःख 
नष्ट कर डाले जाते हैं तो पुण्य और सुख खतः उस व्यक्ति- 
के पास पहुँच ही जाते हैं | 


विष्णुजीको तो सृष्टि-चक्रकी गतिका विचार करना 
पड़ता है । इसलिये वह बिधानानुकूल ही काम करते हैं । 
क्योकि सृष्टिचक्रकी गतिमें किसी विशेष व्यक्तिके लिये 
भेद नहीं डाला जा सकता । जैसे मशीनमें किश्वित्‌ अन्तर 
पड़ जाता है तो यह बन्द हो जाती है, उसी माँति सष्टि-चक्र- 
की दशा समझनी चाहिये । पर शिवजीको इसकी जरा 
भी चिन्ता नहीं है | 


कह सर्वोपरि महाशक्ति # 
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_ उन्हें संष्टिरक्षासे काम नहीं, काम है तो उसके 
संहारसे। अस्तु, जो कुछ यह चाहते हैं करते हैं, और उनके 
किये हुए कार्यको ब्रह्मा तथा विष्णुजीको मानना पड़ता है। 
क्योंकि वह संहार करनेके अधिकारी हैं, चाहे जिस वस्तु- 
का संहार करे । यदि दुःख एवं पार्पोका नाश करते हैं तो 
वह संहारके अन्तर्गत ही है । 


इन बिदेयोंकों महाशाक्तिने एक-एक देवी भी दी है-- 
इवेताम्बरधरां दिव्यां दिव्यभूषणभूषिताम्‌ । 
वरासनसमारूढां क्रीडाथ॑ सहृचारिणीस्‌ ॥ 
इस्युक्स्वा मां जगन्माता हरि प्राह झुचिस्मिता । 
विष्णो ब्रज शुह्दणेसां महाळद्मी मनोहराम्‌ ॥ 
सुहाण हर गौरीं स्वं महाकाली मनोहराम्‌। 
कैलासं कारयिस्वा च विहरस्व यथासुखम्‌ ॥ 
हे ब्रह्मा ! यह सवेत वल्लधारिणी दिव्या दिव्यभूषण- 


भूषिता श्रेष्ठ आसनपर समारूढ तुम्हारे क्रीड़ाके लिये सह- 
चारिणी है। 


ब्रह्माजी कहते हैं कि मुझको इस प्रकार कहकर 
जगन्माता महामाया पवित्र और मन्द हास्य करती हुई 
विष्णुको आज्ञा करने लगी-हे विष्णु, जाओ इस मनोहरा 
महालक्ष्मीको ग्रहण करो । 


मंह्दामायाने कहा-- हे हर! दुम इस महाकाली मनोहरा 
गौरीको ग्रहण करो और केलास बनवाकर यथेच्छ 
विहार करो | 


इन तीनों देवियोंके भी कार्य उनके पतियोंके कार्योके 
अनुकूल . हैं । इन त्रिदेव तथा त्रिदेवियोसे अनेक देवी- 
देवताओंकी सृष्टि हुई और उनसे ऋषि और मुनि उत्पन्न 


हुए, जिनकी सन्तान सारे भूमण्डल्मे फैली है । अस्तु, सबका के 


आदि-कारण महाशक्ति है । 


पुरुष-देवताकी अपेक्षा ज्ी-देवता अति शीघ्र प्रसन्न 
होता है, क्योंकि उसमें करुणा अधिक होती है । जो गुण 
मातामें पाये जाते हैं वे सब ख्री-देवताके हैं । मनुष्य-जाति- 
की स्त्रीग राजस एवं तामसका बाहुल्य रहता है, इससे 
उसमें शुद्ध सात्विक करुणाका उदय हो नहीं पाता; पर जो 
भगवती गुणातीत है उसकी करुणाकी कथा क्या कही जाय ! 
उसके सम्मुख दोनेकी देर दै, फिर तो वह कृपा-वर्षासे 


भक्तको पूर्ण कर देती दै । एक सत्य घटनाका उल्लेख यहाँ: 


प्रयोजनातिरेक न होगा । दीन लेखकके एक आत्मीय बड़े ही 
भावुक हैं। उनकी इच्छा हुई कि वह भगवतीके दशन साक्षात्‌ 
करें । इस साधनामें वह दो-दो बजे रावितक अन्य 
स्थानमें बेठे भगवतीकी आराधना करते नेत्राथु बहाते थे | 
एक रात्रिमें रगमग चार बजे उन्होंने खप्न देखा कि 
उनकी कन्या, जो लगभग आठ वषकी थो, उसने उनसे 
कदा कि आपको देवीजीके दशन कैसे हो सकते हैं क्योंकि 
आप अभी काम-विकारसे मुक्त नहीं हो सके । उस दिनसे 
उन्होंने दर्शन करनेका हठ छोड़ दिया और बतायी हुई 
कमीको पूरा करनेके प्रयत्नमे लग गये और अब उन्हें दैवी 
सहायता मिलती देख पड़ती है । वह बहुत कुछ साधन- 
पथमें अग्रसर हो रहे हैं । इसीके साथ इस बातको भी 
अङ्कित कर लेना चाहिये कि भगवती कपामूर्ति अवश्य 
है । पर उनसे जो कोई राजस अथवा तामस कार्योको 
कराना चाहता है तो वह अपनी ऐसी धृष्टताका दण्ड 
भी पाता है । बीस-पचीस वर्षकी बात है कि एक मुंशीजी 
रायबरेली-जिलेकी एक रियासतके निकट एक पाठझालामें 
अध्यापक थे । उन्हे रियासतसे खुराक मिलती थी, किन्तु 
गेहूँ और सफेद चावलोंकी कमी होनेसे राजासाहबने 
अपने मोदीको आज्ञा दी कि पसाही (जो तालाबर्म पैदा 
होती है ) के चावल दिये जाये । मुंशीजीने आटा लेनेका 
हठ किया, पर मोदीने दिया नहीं । इसपर मुंशीजी रुष्ट हो 
गये । वे कुछ कविता भी कर लेते थे, बेचारे मोदीके 
ऊपर कराल कालिकाका आह्वान करने लगे | इसे मोदीने 
सुना, पर उसने कहा-- 


“मोर कसूर नहीं दै, राजासाहबका हुकुम दै । का देवी 
नहीं जनतीं ।' 


यह न्याय-पथपर था, उसका बाळ बाँका नहीं हुआ । 
उलटे मुंशीजीके ऊपर एक दीवाल फट पड़ी और तीन 
महीनेतक चारपाईपर पढ़े रहे । कहनेका तात्मय यह है कि 
भगवतीसे राग-देषके कार्यके लिये कभी प्रार्थना न करनी . 
चाहिये, प्रत्युत जीवन-मरणसे छुट्टी पानेके लिये। यदि 
कोई संसारसे पार होनेके लिये उनकी सेवा करता है 
तो उसमें तमोगुण एवं रजोगुणका हास होता रहता हे और 
उसीके साथ सत्त्वगुणका अंश बढ्ता है। अन्तमें भगवती- 
के कृपा-प्रभावसे वह शुणातीत होकर जन्म-मरणसे छूट 


जाता है। । 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि * 


= 


स्री-देवता भगवतीमे सरलता अधिक है और उसीके 
साथ दया भी; इधर मातृ-लेह अधिकतर होनेसे थ्यानके 
साय प्राकृत प्रेम भी देबीजीके साथ अधिकतर होता है । 
उघर भगवतीके भक्तोके छोटेसे-छोटे कामोंमें देवी सहाय 
मिलती देखी गयी है । अन्य देवता तो .अपने अघिकारके 


अन्तर्गत ही कृपा कर सकते हैं । परन्तु इनमें रचना, पालन 
और संझर तीनों शक्तियाँ वर्तमान हैं । यदि छद ृदयसे 
सप्रेम आराधना की जाय तो भगवती शीघ्र प्रसन्न होकर 
साधकके मनोरथको पूर्ण करती हैं। यह लिखी-पढ़ी बात 
नहीं, प्रत्युत व्यबह्दारानुभवसिं दै । 


— > o— 
तारा-रहस्य 


( हेखक--आ्रीलक्ष्मीनारायण हरिचन्दन जगदेव राजा बहादुर ) 


संसारमै “तारा? शब्दकी महत्ता और प्रचार बहुत बढ 
गया है। इससे यह स्पष्ट है कि जो भक्तांको संसारके 
बन्धर्नो, जगतके सङ्कटौ और विपदाओंसे मुक्त करती 
है बही तारा! है, जिसका सरल अर्थ है तारनेवाली 
अथवा उबारनेवाली । . 


जब महामाया सन्तस संसारकी रक्षा करनेके लिये उत्सुक 
हुई तो उसने काली, तारा आदि दस रूप धारण किये ! 
इन्हीं दस रूपासे आगे चलकर असंख्य रूप प्रकट हुए 
और उन्होंने संसारको अनेक विपत्तियासे बचाया ! इसका 
प्रमाण मार्कण्डेयपुराणमें मिळता है । नीळतन्त्रमे महामाया- 
के रूपका वर्णन यो दै 


ज्वछस्पावकञ्चाळजाळाभिमास्च- 
च्वितामध्यसंस्थां सुुष्टां सुखचाँम्‌ । 
शवं वासपादेन कण्ठे निपीड्य 
स्थितां दक्षिणनाङ्खरिणाङ्ग्रि निपीडय ॥ 
वह घघकती हुई अमिकी प्रखर ज्वालामें रहती है । 
उसके शरीरका गठन दृढ़ तथा अल्यन्त दृष्ट्पुष्ट हे। 
झावकी गदेनपर उसका बायाँ पैर और टॉमोपर दाहिना 
चैर सुस्थित है। वह सुस्थिर एवं मौन होकर खड़ी है ! 
'इसी रूपमें वह भक्तोंके कष्ट, विपदा, शोक, चिन्ताका 
इरण करती दै दुःख और विपदाएँ, अर्थात्‌ आध्यात्मिक) 
आधिदैविक और आधिभौतिक ताप मनुष्यांको अमिकी 
उग्र लपटोके समान बराबर जलाया करते हैं। यह समी 
मानते हैं कि विपदाओमें पड़कर मनुष्य अपने कतेव्य- 
धर्मका सम्यक्‌ पालन नहीं कर सकता | यदि विपदाओंसे 
छुटकारा न हुआ तो मनुष्य अशक्त हो जाता है। अतः 
यह परम आवश्यक है कि उनसे छुटकास पाया जाय ! 
ज्य ये तीनो प्रकारके दुःख मनुष्यपर भयानक रूपमे 


आक्रमण करते हैँ तब उसे देवी-देवता बचा नहीं सकते | 
ऐसे समय माँ जगदम्बा 'तारा-रूपमें मनुष्योकी रक्षा 
करती है । इसी हेतु उसके इस रूपको “भगवती'--विपदू- 
विदारिणी कहा गया है । 

उसने यही जतळानेके लिये प्रबल रूप धारण किया 
है कि यह मक्तोको विपदाओसे बचानेके लिये तैयार है। 


जिस -छोकको हम पहले उद्धृत कर आये हैं उसमे 
“दब! शब्दका अर्थ है विपत्तिरूप शत्रु । तात्पर्यं यह कि 
एकबार जब देवी भक्तको चिन्ताओंसे मुक्त कर देती है तो 
पुनः चिन्ताएँ उसे कभी मी सता नहीँ सकतीं | 


म्त्यालीढपदार्पिताङ्घ्रिशवहद्‌ घोराइद्ासारवा 
खङ्गेन्दीदरक्खपेरसुजा हुङ्कारयीजोद्‌भवा । 

खरवा नीळविशाळपिङ्गलजटाजूटोग्रनागैयुता 

जाड्य' नर्य कपालिके ! त्रिजगतो हन्त्युग्तारे स्वयम्‌ ॥ 


यहाँ “घोराइहासारया' इस विशेषणसे यह स्पष्ट हो जाता 
है कि उसे सदेव भक्तको सङ्कटोसे बचानेके लिये चौकन्ना 
नहीं रहना पड़ता, अपितु यह आप-ही-आप उसके द्वारा 
हो जाता है । 'खङ्गेन्दीवरकतखपरसुजा? से यह स्पष्टरूपसे 
विदित होता है कि भक्तको बचानेके लिये वह सदेव तत्पर 
रहती है। 'सप्तशती-चण्डीपाठ? में यह लिखा है कि जब 
कभी देवता शन्रुओंसे पीड़ित होते हैं, वह उनके बीच 
प्रकट होती है । उसका नाम “खसा” है क्योकि बह एक 
पलमें, केबळ देखनेमात्रसे शत्रुआके गर्वको खवे कर 
देती है । प्रलयके समय वह बहुत ही विकराल रूप धारण 
करती है। उस समय वह 'काली?-रूपमें होती है-- 
अत्यन्त विकराल काला रूप। सिरपर जटाएँ हैं, जिसमें 
भयानक सर्प लिपटे हुए हैं--इस रूपमे यह महामाया 


के तारा-रहस्य के 
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डुगाँ खगे, मत्यं और पातालळोकका संहार करती है; साथ- 
ही-साथ भक्तोंकी विपदाको भी मस्म कर देती है। . 

यह विश्वकी जननी है, संसारका मूळ है। उसीसे 
विश्वके खश ब्रह्मा, शासक विष्णु और नाशक रुद्रका 
प्रादुमांब हुआ है । उसे "महामाया? कहते हैं । बेद उसे 
“आदि-शक्ति' बतलाते दै - 

मह्ातरो जय तारिणि सुक्ते 


मह्यविष्णुशिवशाखायुक्ते । 
मोक्षफळं  फलमद्धुतसरसं 

नित्यानन्द्मये कुरु कुर घास ॥ 
और भी-- 


किमन्यन्महेज्षि ! परियस्वेन देवा 
भवत्पादधूळीळ्चेकेन देवाः । 

यच्च सून्नोयपुत्नीस्वरूपो 

निरीहो नरानत््येसो विश्वरूपः । 

स्वयैवोजिहीते परेशोऽपि शक्त्या 

नमामोर्वरि ! स्वासहं देवि भक्त्या ॥ 
सूलप्रकृतिरविकृतिमंहदाद्याः प्रकृतिविकृतयः सप्त । 
घोडशकस्तु विकारो न प्रकृतिने विकृतिः पुरुषः॥ 


ऊपरके प्रमाणोसे यह स्पश्तया सिद्ध होता है कि भगवती 
महामायाने विश्वकी उत्पत्ति, नियमन और संहारके 
लिये ब्रह्मा, विष्णु और महेशको उत्पन्न किया । इन्ही तीनों 
देवताओंसे सत्‌, रज, तम निकले । इन्हीं तीन गुणाँसे 
समी जीव वेधे हुए हैं। इन्हीं गुणोंमें उलझकर जीव 
यह समझता है कि संसार सुखमय है और इसमें रहनेसे 
आनन्द मिलेगा । परन्तु हाय ! यहाँ सुख कहाँ, तृप्ति 
कहाँ ! यह जगत्‌ तो दुःख और चिन्ताका आगार है । 
जब जीव ज्ञानका प्रकाश पाता है तब उसे इस 'दुःखालय 
अशाश्वत' जगत्‌का सच्चा बोध होता है और तब यह 
समझता है कि अरे यहाँ तो दुःख-ही-दुःख है। ज्ञानकी 
इसी ज्योतिसे, जब वह सत्य-खरूपको जान जाता है--वह 
जन्म-मरणके बन्धनांको छिन्न-मिन्न कर देता दै । इस प्रकार 
वह माता मगवतीका कृपा-पात्र हो जाता है; इसी कृपाके 
सहारे वह सायुज्यमुक्ति प्राप्त कर लेता है । इसी अवस्थामें 
बह सर्वत्र साम्य-स्थितिका बोध करता दै-- 

सत्यपि भेदापगमे नाथ ! तवाहं न मामकीनस्त्वम्‌ । 


सासुद्रो हि तरङ्गः चन समुद्रो न तारङ्गः ॥ 


त्वया 


जैसा कि हमारे आय-ऋषियोने कहा है; जो भूत; 
भविष्यत्‌ और वतंमानकों जानते थे--ऐहिक मुक्ति 
पारत्रिक मुक्तिसे सरल है; क्योकि पहले प्रकारकी मुक्ति 
तो थोडे-से सद्गुणोंके सञ्चयसे ही प्राप्त हो सकती है परन्तु 
दूसरे प्रकारकी मुक्तिके लिये तो यह आवश्यक हो जाता 
है कि समस्त सत्त्व झुद्ध हो जाय । आजकलके कुछ 
नास्तिक यह सोचते हैं कि ऐहिक मुक्तिका जो साधन 
आजकल प्रचलित है वह सयथा क्रियासाध्य नहीं। परन्तु 
बात वस्तुतः वैसी है नहीं । यदि हम तारा-मन्वके आश्रयं- . 
जनक प्रभावको ठीक-ठीक समझ ळे तो इम यह जान 
जायेंगे कि ऐहिक मुक्ति प्राप्त करना बहुत सरल है | 
लक्ष्मी: सिद्विगणाश्च पादुकमुखाः सिद्धास्तथा वारिणां 
स्तम्भश्वापि रणाङ्गणे गजघटास्तम्मस्तथा सोहनम्‌ । 
सातस्त्वत्पदसेवया खळु चणा सिध्यन्ति ते ते गुणाः 
कान्तिछान्तमनोभवः स भवति श्लुद्रोऽपि वाचस्पत्तिः ॥ 


इसमें आश्रयं ही क्या कि जो भक्त कठोर तपश्चयाके 
द्वारा मगवतीका कृपापात्र बन जाता है वह सायुज्य 
मुक्ति भी प्राप्त कर ले ! अपने आर्य-ऋषियोके बताये हुए 
साधनों तथा उनके इतिहासको देखकर हम इस बातका 
अनुमान कर सकते हैं कि मन्त्रौ तया दूसरे. उपायोसे 
आश्चर्यकारी लाम होता है । जब साधारण मन्तराँसे 
आश्चर्यजनक लाम होता है तो भीहष-जेसे दिग्गज मनीषी 
कवियोंके अनुभूत चिन्तामणि मन्त्रोमें संशयके लिये कदापि 
गुंजाइश है ही नहीं । 


कीत्ति काम्तिञ्च नैरुज्यं सर्वेषां प्रियता ब्रजेत्‌ । 
दिख्यातिञ्चापि छोकेथु सुकसतरान्ते मोक्षमाप्नुयात्‌ ॥ 


जगजननी जगदम्बाकी पूजा तीन प्रकारकीं है-- 
सात्त्विक पूजा, राजस पूजा और तामस पूजा । इनमेंसे 
कामनारहित सात्त्विक भावकी पूजा सच्गुणसे होती दै । 
इसके लिये पशुबलिकी न चिन्ता ही करनी चाहिये और न 
उसकी आवश्यकता ही है। भक्त अपनी सारी इच्छा 
भगवतीकी इच्छामें लय कर देता है, अतः फलकी प्रात्ति मी 
भगवतीकी इच्छापर ही निर्भर है | सर्वोत्तम पूजा यही है। 
इस प्रकारकी उपासनासे न केवल भक्तांको ही लाम होता 
है अपित दूसरे भी इससे कल्याण-लाम करते हैं । इससे 
संसारको कोई क्षति नहीं होती । राजसिक पूजामें भिन्न-भिन्न 
प्रकारकी घुराइयॉ और दुगुंण आ जाते हैं, जिससे संसारका 


द्‌ 
कफ पक 
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अहित होता है । बहुत-से लोग उपासनाका मूलतत्त्व न 
समझ सकनेके कारण आसक्तिपूर्वक मत्स्य, मांस, मदिरा 
आदिका सेवन करते हैं । साधन तो करते हैं 
सांसारिक सुख-भोगोंका और समझते हैं कि वे देवीको 
उपासना करते हैं । यह तामसिक उपासना है और 
इसका समर्थन शास्त्राने नहीं किया है। 

देचीकी उपासनाके लिये दिव्य पदार्थ ही सर्वथा 
उपयुक्त हैं, न कि सांसारिक पदार्थ । इसके अतिरिक्त यह 
कहनेकी आवश्यकता नहीं कि जिन पदार्थोकों हम 
सांसारिक जीव घृणा और अरुचिकी दृष्टिसे देखते हैं वे 
देवताकी उपासनाके लिये कभी उपयुक्त नहीं हो सकते ! वे 
पदार्थ देवताकी पूजामें चढानेके लिये सर्वथा अनुपयुक्त हैं। 


शाज्ञोंमे यह बार-बार कहा गया है कि देवताओंका 
देह पाञ्चमौतिक नहीं होता; अपिठ दिव्य होता है। 


खब्रह्मतरो जय तारिणि मुक्ते'--इत्यादि । 


ओ तामादिशक्ति शिरसा नमामि ॐ 


fea जज 

इनका विग्रह दिव्य-उ्योतिम॑य होता है । (हुङ्कारः 
बीजोद्भवाः इस विशेषणमें भी उसी दिव्य पदाथका 
उल्लेख किया गया है । जब सभी देवता मिलकर किंसी 
क्ुदर-से-क्षुद्र॒ सांसारिक कार्यको करने जाते तो बल प्राप्त 
करनेके लिये उन सबकी इच्छा होती कि भगवती 
महामाया उस तेजसे प्रकट हो जिसे वे हुड्डारध्वनिसे प्रादुभूत 
करते थे । यही कारण था कि जगदम्बा महामाया 
अपने भक्तांकी भक्तिपर प्रसन्न और सन्तुष्ट हो जाती थीं और 
परम तेजोमय रूप धारण करके सहज ही त्रिकोकका मङ्गल- 
साधन करती थीं। इसी हेठ हमारे आयंऋषि-प्रणीत 
तन्‍्त्रशासत््र कहते हैं कि भगवती तारा स्वर्गीय दिव्य ज्योतिके 
एक महान्‌ दृक्षके समान हैं । 

अतः यदि महामाया सर्वशक्तिमती नहीं होतीं तो 
मनुष्य अपनी विस्तृत कीर्ति इस नश्वर जगतूर्मे स्थापित 
नहीं कर सकता । इसलिये आवश्यकता इस बातकी है कि 
मनुष्य इस लोकसे परेकी शक्तिका संग्रह करे । 


oR 
दिव्य दः ९ 
दिव्य दर्शन 
( ढेखक्र- पं ° श्रीगौरीशंकरजी द्विवेदी साहित्यरत्न ) 


विजन कुटीमे मेरी सुन्दरि ! 


कोटि-कोटि नयनोमे देखा, 


तेरा यह कैसा संसार! मैने तेरा मघुमय लास्य। 
संखतिके कण-कणमें फैला, ळघु-लघु विरळस्पन्द्न प्रेयसि ! 
मादकता, मोइकता, प्यार॥ मन्द-मन्द्‌ स्मिति, सुन्दर हास्य ॥ 
प्रिये ! प्रणय-मंदाकिनिका यह-- कितनी ऊमि-राशिसे संकुल; 
कळकळ कळकळ अविरल गान ! मेरा - अंतर-पाराबार- 
चेसुच करता जाता सुझको, उद्देलित होता रहता है 
देता जाता जीवन-दान ॥ १॥ नित्य प्रशांत अनत अपार ॥ २॥ 
ळूता-सी रच-रचकर अविरत, ; 
कैसा कोमळ मंजुळ जाळ! ) 
नाना रूपॉमें मतवाली, 
नित मस्तक-कुसुमनकी माळ !! 


घारण कर खांतःसुखाय तू, 

करती जाती शिश॒-सी खेल! 
जयतु महामाये ! तेरी यहद 

मधुर नझ खदु सुकलित खेळ।!॥ ३ ॥ 


श्रीतारा-शक्ति 


(लेखक--..औमोतीलाल रविशंकर घोड़ा, वी० ८०, एल-एल० बी० ) 


$ तारा भगवती परमशक्तिस्वरूपा हैं । 
£ क्योंकि गक्तिमात्रमै उनका खान 
४७ अग्रगण्य हे । प्राचीन कालमें जब 
देवों और असोमं संग्राम हुआ, 
तब बल-चृद्धिके लिये, यश-प्रासिके 
लिये, विजयके लिये और दुष्ट 
शत्रुआँके नाशके लिये . इन्द्रने 
भगवती तारा-शक्तिका पूजन कर उनकी स्तुति की थी, 
जिससे इन्द्र अपने मनोयाम्छित कार्यकी सिद्धिमें समर्थ 
हुआ था। यह तारा-शक्ति श्रीरामसे अभिन्न है अर्थात्‌ 
“रमन्ते योगिनोंडस्मिन!ः इस व्युत्पत्तिके आधारपर सकल 
जगतूके आधार परब्रह्म परमात्मासे अभिन्न है। 
जिस प्रकार पुरुषकी शक्ति पुरुषसे पृथक्‌ नहीं है 
उसी प्रकार परब्रह्म परमात्माकी चेतन्य-शक्ति परमात्मासे 
भिन्न नहीं है । अतः यही परमात्मस्वरूपा शक्ति ज्ञानद्वारा 
तत्त्वज्ञ पुरुषोको परतत्व-प्रकाशिका होकर भवसागरसे त्राण 
करती है तथा सकाम पुरुषकी इष्ट-कामनाकों सिद्ध करती है। 
शत्रुओपर विजय प्राप्त करानेवाली चैतन्यमयी पराशक्ति ही 
है । यद्यपि वह शक्ति सर्वत्र अद्वेत, अपरिच्छिन्न, व्यापक 
है तथापि उपासक मनुष्योंकी कामनाके अनुसार उसके 
विविध नाम-रूपात्मक स्वरूपकी कल्पना शाञ्जकारोंने की है। 
यंथा--तारिणी, तरला; तारा, चिरूपा, तरणि, प्रभा, 
सत््वरूपा ( महासाध्यीस्वरूपमें सवसजनपालिका होती 
है), रजोरूपा (रजोगुणात्मक स्वरूपमें रमणीय बनकर 
समस्त सुष्टिकी कर्त्री होती है), तमोरूपा ( तोमगुणात्मक 
महामाया; कालखरूप, भयानकसे भी भयानक गजेन 
करनेवाली कालिका नाम्नी शक्ति जगत्‌-विध्वंसकारिणी 
होती है), परानन्दा ( परानन्द और अपरानन्द खरूपमें 
आनन्दके दो भाग होते हैं । उसमें अपरानन्द विषयकी 


अपेक्षा रखता है और परानन्द निरपेक्ष रहता है। 
यह परानन्द साक्षात्‌ चैतन्य-शक्तिखरूप है; इसीलिये 
वह परानन्दा-नामसे विख्यात है), तत्त्वज्ञानप्रदा, 
अनघा ( निर्दोष, निष्पाप, कारण-तत्वञ्चानखरूपा होनेके 
कारण ज्ञानप्रदा है, इसलिये अज्ञा, आवरण और 
विक्षेपरूप दो्षोंसे सर्वदा निर्मुक्त है ) । इसी प्रकार शक्तिकी 
भिन्न-मिन्न कल्पना की गयी है । उसी प्रकार सिद्धि, लक्ष्मी; 
ब्रह्मणी, महाकालीस्वरूपमें भी वही पराशक्ति विलास कर 
रही हे तथा भिन्न-भिन्न नामोसे मिन्न-भिन्न स्वरूपोंमें वहीं 
शक्ति त्रिलोकमें विख्यात है । निरन्तर उपयुक्त नामाँसे 
भगवतीका चिन्तन करनेवाला मनुष्य व्यवहार और परमार्थ 
दोनेकि सिद्ध करनेमें समर्थ होता है।यह शक्तिस्वरूप बीजः 
मन्त्र सर्वार्थसाधक है। परन्तु आधुनिक कलिकाळ-साम्राज्यसे 
प्रभावित कछषित हृदयवाले मनुष्य निष्कारण उन मन्त्रोके 
प्रयोगका व्यर्थ उपयोग कर उसको निन्दास्पद बनाते हैं । 
इसी भयसे प्रयोग रुरुगम्यसाध्य रक्खा गया है और 
इसीसे उन प्रयोगोंकी महत्ता आजपर्यन्त सुरक्षित दै, तयापि 
किञ्चित्‌ साध्योपयोगी मार्गको व्यक्त करते हुए शाञ्रकार 
इस प्रकार कहते हैं-- 
एकेव साया परमेइवरस्य 

स्वकायमेदाज वति चतुर्था । 
भोगे भवानी समरे च दुर्गा 

क्रोधे च काली पुरुषे च विष्णुः ॥ 


इसी प्रकार ताराशक्ति भी दुगांशक्तिका ही स्वरूप हे । 
मुख्य और गौणमावसे उसीकी शक्ति मोक्षपर्यन्त कायोंमे 
अवद्योपयोगी है, ऐसा ही शास्रीय सिद्धान्त है । तथापि 
सर्वथा निष्काममावसे उपासना की जाय तो विशेष 
कल्याण होगा । 


ब्रह्माण्ड-बिस्तार परमात्मशक्ति-मायाका विलास हे! 
( केखक--ग्रीविनायक नारायण जोशी, “साखरे? महाराज ) 


“सदेव सोस्येद्सम आसीत,' 'आत्मा वा इदमग्र आसीद,” 
“अस्यूमनण्वहस्वमदाचेस्‌, “अशाज्दसस्पशंसव्ययस्‌,” 
“असङ्गो हयं पुरुषः,' “अप्राणो हामनाः ।' 

इत्यादि भुतिबचनोंसे खगत सजातीय-बिजातीय मेदः 
अन्य, सर्वविशेषरहित; निर्विकार, असङ्ग) जीवेश्वरमेदरहित, 
सच्चिदानन्द, सैन्धवघनवत्‌ प्रज्ञानचन एक ही अह्मउत्ता 
प्रतिपादित हुई दै | अवयबीमें अवयवोंका जो परस्पर भेद 

. होता है वदी खगतमेद होता है । त्रझ एक ही है, इसलिये 
र्मम कोई सजातीय मेद नहीं; उससे मिन और कुछ भी 
नहीं इसलिये उसमें कोई विजातीय भेद भी नहीं। « 


शङ्का-तरहमसे मिन्न आकाशादि प्रपञ्चगत घट-पटादि 
पदार्थ दृष्ट हैं और स्वगोदि पदार्थ भुत हैं| तब प्रपञ्च 
रमसे भिन्न विजातीय नहीं, ऐसा कैसे कह सकते हैं ! 


* समाचान-न्रह्मक्े अतिरिक्त दृष्टश्रुत जगत्‌ परमार्थतः 
है ही नहीं । 'नेह नानास्ति किञ्चन? "अथात आदेशो 
नेति नेति? इत्यादि श्रुतियाँ आकाशादि खुष्टिका अत्यन्ता- 
भाव बताती हैं । इसीको दूसरे प्रकारसे अजातवाद 
कहते हैं । 


झङ्क-अजातवादके हिसाबसे यदि प्रपञ्च हुआ ही 
नहीं तो यह प्रत्यक्ष क्यों देख पड़ता दै! यन्ध्यापुत्र, 
शदाश्ंग आदि पदार्थ उत्पन्न ही नहीं हुए तो वे किसीको 
दिखायी भी तो नहीं देते । इसी प्रकार यदि आकाशादि 
प्रपञ्च सचमुच ही उत्पन्न न हुआ होता तो बह किसीको 
दिखायी मी न देता । पर देखते तो यही हैं कि वह दिखायी 
देता है और यह ब्रहझमसे विजातीय अथात्‌ असत्‌, जड, 
दुःखरूप दै । ऐसी अवस्थामै यह कैसे कह सकते हैं कि 
ब्रह्मसे जगत्‌ भिन्न या विजातीय नहीं ! 


समाधान-सब सामान्य मनुष्यको जगतूर्मे सत्‌ और 
असत्‌-ये दो ही मेद माझम हैं, घट-पटादि दृश्यमान पदार्थ 
सत्‌ और वन्ध्या-पुत्रादि न दिखायी देनेवाछे पदार्थ 
असत्‌ हैं । परन्तु शानकारोंने जो लक्षण किये हैं वे इनसे 
भिन्न हैं । उनके विचारसे सत्‌, असत्से भिन्न एक और 
तीसरी कोटि है-“मिथ्या? | विचारसे त्रिकालमें भी जो 


बस्तु असत्‌ नहीं टइरती बह सत्‌ है । इस कोटिमें केवळ 
एक ब्रह्म ही दै । अत्यन्त अमावरूप पदार्थं असत्‌ कोटिमें 
हैं, जैसे बम्ध्यापुत्र, शडाश्टंगादि । शाज-दृष्टिसे सत्‌-असत्‌के 
ये लक्षण सिद्ध होनेपर, दृष्ट, भुत आकाशादि प्रपञ्च यथा- 
काल नष्ट होते हैं, इसलिये सत्‌-कोटिमें नहीं आते । पर 
प्रत्यक्ष प्रतीत होते हैं इसलिये वन्ध्यापुत्रादिकी असत्‌ 
कोटिमे मी नहीं जाते । इसीलिये झा्कारोंने पञ्चको 
अनिर्वचनीय-'मिथ्याः कोट्मिं डाळा है । अनन्त मिथ्या 
बस्तुसे सदवस्तुके दवेत या कोई विकार नहीं होता । जिस 
प्रकार एकान्त स्थानमें सोया हुआ पुरुष स्वममें अपने 
प्रियजनोंको देखता है पर जागनेपर उस एकान्त स्थानमें 
अनन्त पदार्थोको सत्य बोध नहीं करता | उससे पूछा 
जाय कि जिस कमरेमें आप सोये थे उसमें क्या आपके 
और कोई प्रियजन भी ये, तो खमर्मे यद्यपि उसने सबको 
देखा हे तब भी उत्तर वह यही देगा कि नहीं, मेरे सिवा 
और कोई नहीं या । कारण, जिन प्रियजनोंकों उसने देखा 
था; व्यवहारतः उनकी सत्ता नहीं थी । इसी प्रकार जगत्‌ 
परमार्थतः मिथ्या दै) इसलिये उस मिथ्या जगत्से पारमार्थिक 
हममे अर्थात्‌ सदू वस्तुमें विजातीय मेदका होना सम्भव 
नहीं | 


शक्का-सदेव सोम्य)? 'नेह नानास्ति’ इत्यादि श्रुतियोने 
ब्रह्कक अतिरिक्त पारमार्थिक सत्ताबान्‌ अन्य पदाथाँका 
अत्यन्ताभाव बताया है । पर आकाशादि प्रपञ्च तो 
प्रत्यक्ष है । तब यह कहाँसे आया ! यह प्रश्न आप ही 
उपस्थित होता दै । इसका समाधान क्या है ! 


समाधान-यह दूसरा पदार्थ ( जगत्‌ ) परमात्म-खरूपा- 
भित मायासे आया है । 


शङ्का-मायासे आया हो, पर तो भी परमात्मखरूपसे 
भिन्न यह माया कहाँसे आयी ! “नान्यत्किञ्चन मिषत्‌'- 
इत्यादि भुति-प्रमाणसे तो कोई अन्य पदार्थ ही नहीं हे । 
सिद्धान्त तो यही है न ! 

समाघान-हाँ, ब्रह्मके अतिरिक्त और पदार्थ है ही नहीं। 
तथापि जगत्‌-प्रतीतिकी सङ्गतिके लिये परमात्म-खरूपाभित 


कै ब्ह्माण्ड-विस्तार परमात्मशक्ति-मायाका विळाल दे! # 
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माया” नामसे “मिथ्या? पदार्थकी कल्पना की गयी है। 
जिसने जगत्की सत्ता मान रक्खी है उसकी दृष्टिसे जगत्‌का 
निरास करके उसके सामने स्वतःसिद्ध ब्रह्ममाव अभिव्यक्त 
करानेके लिये भुतिने माया-पदार्थकी कल्पना की है | 

शङ्का-यह समाधान भी लचर-सा ही लगता है, प्रत्यक्ष 
अनुभवकी सङ्गति होनी चाहिये | 


समाधान-दो मनुष्य रास्तेसे चले जा रहे हैं | सन्ध्या 
समय उस मन्द अन्धकारमै रास्तेमें पड़ी हुई एक डोरीको 
देख दोनोंको यह भ्रम हुआ कि यह साँप हे । भ्रमसे भय 
हुआ, भयसे कम्प मी हुआ । पीछे सॉपको मारनेके लिये 
भी दोनों उद्यत हुए; तब, प्रकाशकी सहायतासे दोनोंकों 
यह बोध हुआ कि यह साँप नहीं, डोरी है | इससे साँपका 
भी निरास हो गया । अब यह देखिये कि उस डोरीमें सॉप 
तो था ही नहीं, सर्पका अत्यन्तामाव था | इस बातको 
कोई अस्वीकार नहीं कर सकता | अब हम यह पूछते हैं 
कि सॉप जब वहाँ था ही नहीं, सर्पका जब यहाँ अत्यन्ता- 
भाव था तब वह कहाँसे दिखायी दिया ! आप ही बताइये। 

शङ्का--अत्यन्त असत्‌ सर्प दिखायी दिया ( यही 
असत्‌-ख्यातिवादियोंका मत है ) 

समाधान--यदि अत्यन्त असत्‌ सर्पकी प्रतीति मानी 
जाय तो अत्यन्त असत्‌ बन्ध्या-पुत्रकी प्रतीति क्यों न मानी 
जाय ! इसलिये आपका यह कहना अयुक्त है। 

शङ्का क्षणिक विज्ञानरूप बुद्धि ही सर्पका आकार 
धारण करती है अर्थात्‌ सर्परूपसे बुद्धिकी ही प्रतीति होती 
हे । ( यह आत्मख्याति है) 

समाधान--क्षणिक विशानरूप बुद्धि ही सर्पका रूप 
धारण करती है; ऐसा कहें तो ऐसे सर्पकी प्रतीति क्षणमरके 
लिये ही होनी चाहिये; पर ऐसा तो नहीं होता, यह प्रतीति 
बहुत कालतक रहती है और प्रत्यमिज्ञा भी होती है | 
( इसलिये आस्मल्याति ठीक नहीं । ) 


शङ्का--बरिलमें रहनेवाळे सत्य सर्पके सर्पत्वका शान 
नेत्र-दोषसे डोरीमें होता है। फक यही कि सत्य ज्ञानका 
खान भिन्न रहा । ( यह अन्यथाख्याति है ।) 

समाधान- -याखविक दोषे मेत्रकी सामर्थ्य कम होती 
है, दोषरहित नेत्रको भी परदेके भीतरकी वस्तुका ज्ञान 
नहीं होता । तब बिलमें रहनेवाले सत्य सपका शान सामनेकी 


डोरीमें कैसे हो सकता है ! और फिर उस स्थानके बक्षादिकों- 
का भी ज्ञान क्यों न हो ? ( इसलिये अन्यथाख्याति 
अयुक्त है । ) 

शक्का--इदंरूपसे रजुका सामान्य ज्ञान और सर्पारामें 
स्मृति) इन दो ( एकत्र ) ज्ञानोके अविवेकसे रजुमै सप॑- 
भ्रम होता है । ( आख्याति। ) 


समाधान--सर्पोशर्मे स्मृति-ज्ञान मानें तो मय-कम्पादि 
नहीं हो सकते । फिर दूसरी बात यह कि प्रत्यक्ष और 
स्मृति दोनों ज्ञान एक साथ एक समयमें अन्तःकरणको नहीं 
दो सकते । रजु-ज्ञानके अनन्तर सर्प्मृतिका अनुव्यवसाय 
नहीं होता, भ्रम होता है | (इसलिये आख्याति असङ्गत है ।) 


दाडा--रजुमें सप॑-ञ्रम होनेका-सा भ्रम होता है, पर 
यथार्थमें वह भ्रम नहीं होता । उस समय यहाँ सत्य सपं 
ही उत्पन्न होता है । प्रत्येक वस्तु पञ्च महाभूतोंसे उत्पन्न 
होती है और रजुमें मी सत्य सर्पके अवयव मौजूद हैँ। उन 
अवयर्वोसे सत्य सर्पे उत्पन्न होता है । ( सत्ज्याति। ) 


समाधान--यह कहना मी अनुभवके विरुद्ध है । कारण, 
रजु-शञानके अनन्तर सर्पका चैकालिक अत्यन्तामाव प्रतीत 
होता है । ( सत्ख्यातिके मतसे उसका हिसाब ठीक नहीं 
बेठता । ) किसी मी मतसे जब रज॒पर भासनेवाळे सर्पकी 
सुव्यवस्थित सङ्गति नहीं लगती तब यही मानना पड़ता 
है कि रजके विशेष रूपके अज्ञानसे ही सर्पकी अनिर्वचनीय 
उत्पत्ति हुई रजु ज्यॉ-की-त्या है, उसमें कोई विकार नहीं 
हुआ है, उसके विशेष रूपके अज्ञानको ही सपोत्पत्तिका कारण 
मानना पड़ता है। इसी प्रकार सामान्य-विरेषमाबरहित 
खगतादि-मेद-ञ्न्य जो ब्रह्मस्वरूप है उसमें माया-नामसे 
एक मिथ्या पदार्थ मानना पड़ता दै | उस मायासे परमात्म 
खरूपर्मे किञ्जित्‌ भी विकार नहीं होता ओर उससे 


_ अनिर्वचनीय जगतूकी उत्पत्ति होती है। अर्यात्‌ जगत्‌ 


जो है सो मायाका विलास है | 

कुछ लोगोंका यह कहना दै कि मायावाद भीमत्‌- 
शङ्कराचार्यने अपने पछेसै निकाला है। श्रुति), स्मृति 
इत्यादिमें इसके लिये कोई आधार नहीं है । परन्तु उनका 
यह कथन उनके श्रुति-स्मृति-विषयक अशानका ही परिचायक 
है । कारण, “नासदीय सूक्त, “मायां ठु प्रकृति विद्यात्‌? 
इस्यादि भति, और “मम माया दुरत्यया? “मायामेतां तरन्ति 
ते? इत्यादि स्म्रति-चचन प्रमाण हैँ । इसी मायाको वेदोंमे 
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कहां 'अक्षर' भी कहा दै । कही आकाश, कहीं शक्ति, कहीं 
प्रकृति , कही अविद्या, कहीं अज्ञान कहा है । वस्तुतः 
माया सत्खरूप नहीं है। जगत्‌-प्रतीतिकी सङ्गतिके लिये 
उसकी कल्पना की गयी है । तथापि उसकी सामर्थ्यं अतक्यं 
है । चुन्यका अपना कोई मूल्य नहीं होता । पर एक अङ्क 
के आश्रयसे यही शून्य एकके दस, सो, हजार, लाख 
और इस तरह अनन्त संख्या बढ़ाता है । इसी प्रकार 
“एकमेवाद्वितीयम्‌? ब्रह्मस्वरूपके आश्रयसे माया अ्रह्मको 
पुरुष बनाकर आप प्रकृति बनकर अनन्त ब्रह्माण्ड उत्प 
करती दै । व्यष्टि-जीवात्माके आश्रयमें रहनेवाळा अज्ञानां 
सपनम नित्य नयी सृष्टि रचता है। अजञानांशकी यह सामथ्यं 
जब प्रत्यक्षम अनुभूत है तब परमात्मस्वरूपके आश्रयमें 
रहनेवाली माया एक क्षणमें यदि अनन्तकोटि ब्रह्माण्ड 
उत्पन्न करे तो इसमे आश्रय ही क्या है! यह माया दी 
. परमात्माको ब्रह्मा, विष्णु, महेश) राम, कृष्ण आदि पुरुषः 
रूपमे सजाती है और आप प्त्नीभाव खीकार करके कभी 
उमा, कभी लक्ष्मी, कभी राधा, कभी सीता, कभी काली) 
कमी जगदम्बा इत्यादि रूप घारणकर राम, कृष्णके समान 
असुरोका नाश कर भक्तोपर अनुग्रह करती दै । 


राबणादिका वघ करके प्रभु श्रीरामचन्द्र जब अयोध्या- 
को लौटे तत्र उनका राज्याभिषेक किया गया। श्रीसीताजीके 
साथ भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र विराजमान हैं, सामने परम- 
जैराग्य-सम्पन्न तत््व-जिशास भीहनुमानजी हाय जोडे खड़े 
हैं। भीहनुमानजीकी जिज्ञासा जान भगवान्‌ सीताजीको 
आज्ञा करते हैं कि हनुमानकों शानोपदेश करो । तब 
सीताजीने भगवान भीरामचन्द्रजीके निर्विकार खरूप और 
अपने ( महामायाके ) कत त्वको बढे ही सुन्दर शब्दोमें 
व्यक्त किया है | उनके वे शब्द ही नीचे देते हैँ । यह 
वर्णन अध्यात्मरामायण बालकाण्डके प्रथम सगमै २९ये 
छोकसे ४३वें शोकतक है । उपस्थित असद्धके 'छोक ही नीचे 


उड़ करते हैँ 
रासं विद्धि परं ब्रह्म सन्निदानन्दुमद्यस्‌। 
` सर्वोपाधिविनिसुक्त॑ सत्तामात्रमगोचरस्‌ ॥ 


मां विद्धि मूलप्रकृतिं सगास्थित्यन्तकारिणीम्‌ । 
तस्य सन्षिधिमात्रेण सजासीदमतन्द्रिता॥ 


तस्साबिध्यान्मया, रुष्टं तस्मिज्ञारोप्यतेन्युधे: । 
अयोध्यानगरे जन्म  रघुवंशे$तिनिमंळे ॥ 


# तामादिशिक्ति शिरला नमामि * 
SRS 22-32 छा 


रावणस्य वघो युद्धे सपुत्रस्य दुरात्मनः । 
विभीषणे राज्यदानं पुष्पकेण सया सह ॥ 
अयोध्यागमनं पश्चाद्राज्ये रामाभिषेचनम्‌ । 
एवमादीनि कर्माणि सयैवाचरितान्यपि ॥ 
आरोपयन्ति रामेऽसिन्षिविकारेशखिङास्मनि । 
रामो न गच्छति न तिष्ठति नाजुशोच- 
स्याकाडक्षते त्यजति नो न करोति किञ्चित्‌ 
आनन्दसूरतिरचलः परिणामहीनो 
सायागुणानचुगतो हिं तथा चिभाति॥ 


मावाथ-हे हनुमान्‌! श्रीरामचन्द्रजीका लक्ष्य-खरूप 
गो-ज्ञानातीत, सर्वोपाधि-मुक्त, अद्वय) सचिदानन्दरूप, 
निर्मळ, शान्त) निर्विकार, खगतादि-मेद-झज्य सत्तामात्र 
है ।'उन परन्रह्मके साजिथ्य अर्थात्‌ आश्रयसे इस इट श्रुत 
जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और लय करनेवाली मूलप्रकृति 
माया मैं ही हूँ । मेरे किये हुए कार्योका आरोप अशानी 
जीव भौरामचन्द्रपर किया करते हैं | इस अयोध्या नगरीमें 
श्रीरामका जो जन्म हुआ, विश्वामित्रकी जो सहायता की 
गयी, यज्ञकी जो रक्षा की गयी, अहल्याका जो झापमोचन 
हुआ, जनककी समामें जो धनुर्मज्ञ हुआ, मेरे साथ श्रीरामका 
जो विवाह हुआ, परशरामकी जो हार हुई, दण्डकारण्यमें 
जो गमन हुआ, राबणने जो सीताहरण किया, जटायुः 
को जो मोक्ष मिला, शबरीने शरीरामचन्ट्रका जो पूजन 
किया, समुद्रपर जो! पाषाण-सेठु बाँधा गया, दुष्ट रायणका 
उसके पुत्रौसहित जो संहार हुआ, विभीषणको जो राज्य 
मिला, मेरे साथ पुष्पकबिमानमें बेठकर रामचन्द्रजी जो 
अयोध्याको लौटे और यहाँ जो राज्याभिषेक हुआ, ये सब 
काम मैंने ही किये; पर मायासे मोहित अश जीव यह 
समझते हैं कि निर्विकार भीरामने किये । वास्तविक बात 
यह है कि परमात्मा श्रीराम सर्वव्यापक हैं, वह कहीं न 
जाते हैं, न बैठते हैं, न शोक करते हूं; नित्य-आनन्दरूप हैं 
किसी बातकी उन्हें इच्छा नहीं । परन्तु यह बात जरूर 
है कि मायाके ( मेरे ) गुणोंके अनुरूप वह भासित होते 
हैं । परमात्मशक्तिकी यह माया बड़ी विलक्षण है। जो 
माया श्रीरामाबतारमें सीता बनकर सम्पूर्णं अवतार-कायं 
खयं करती रहीं वही परमात्मशक्ति माया भ्रीकृष्णावतारमे 
राधा और पाण्डयाकी अद्धांगिनी द्रौपदी बनकर रहीं। 


भगवान्‌ श्रीशङ्कराचायंने इस शक्तिके नाम एक 
छोकमें बताये हैं--- 
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अव्यक्तनान्नी परमेशशक्तिः 


अनायविद्या त्रिगुणास्मिका परा। 
सुधियेव माया 
यया जगरसबंसिद॑ प्रसूयते ॥ 
परमात्मशक्तिके ये नाम बताकर 'मायापञ्चक' स्तोत्रम 
उसका अधटितघटनात्व वर्णन किया है और उसमें यह 
बहुत अच्छी तरहसे दिखाया है कि परमात्मखल्पर्मे किसी 
प्रकारका द्वेत-सम्बन्ध नहीं है तो भी उसी परमात्मखरूपकी 
सत्ताके आश्रयमें ईश्वरत्रयीकी उत्पत्ति, जीबोंका संसार- 
बन्धनमें बँथना, भरत पुरुषको भी द्रव्यादिका मोह 
होना और उसका पशुयत्‌ बनना इत्यादि अघटित घटनाएँ 
घटानेवाली यह परमात्मशक्ति माया ही है । 


जीवोंके कर्मोके अनुसार माया उन्हें संसार-दुःखर्मे 
डालती है। इसी प्रकार वर्णाअ्रमानुरूप ईश्वर-प्रीत्यर्थ 
निष्काम कर्म करनेवालों तथा सगुण-निर्गुण-उपासकोको 
उत्तम छोकोंकी प्राप्ति करा देती है । और असन्दिग्ध 
ब्ह्मात्मेक्य-ज्ञान-सम्पन्न पुरुषको प्रारूधक्षयपर्यन्त जीवन्मुक्ति 
और देह-विसजनके पश्चात्‌ विदेह-मोक्ष प्रास कराती 


कार्यानुमेया 


है । तात्पर्य, बन्ध या मोक्ष इसी परमेश्वराधिष्ठित शक्तिसे ही 
है । शास्र जब परमेश्वरम जगत्कारणत्य बतळाते हैँ तब वह 
कारणत्व इसी शक्तिके द्वारा सम्भव होता है । ईइवर 
हो या संसारका कोई भी पदार्थ हो, उससे यदि कोई कार्य 
उत्पन्न होता है तो वह कार्य तत्तत्पदार्थैनिष्ठ शक्तिद्वारा ही 
होता है, यही कहना पड़ेगा और यह. खानुभवसिद्ध दै । 
यह माया परमात्म-खरूपपर अध्यस्त है और अध्यस्त पदार्थे 
अधिष्ठानरूप हुआ करता है, इसलिये इस नियमसे उन 
प्रकृति-पुरुषमें लेशमात्र मी मेद नहीं है। साँख्यमतानुयायी 
इस मायाको 'प्रकृतिः कहते और उसे खतन्त्र मानते हँ । 
पर मायाको खतन्त्र माननेसे मोक्ष कुछ रह ही नहीं जाता । 
ऐसी स्वतन्त्र मायासे मुमुक्षुको भी कोई लाम नहीं हो 
सकता । इसलिये उस मायाको खाभ्रया, खविषया और 
अध्यरत ही मानना समुचित दै । मायाको साथ लेकर 
भगवान्‌ जिस प्रकार भक्त-जनानुग्रह और दुष्ट निग्रहके लिये 
श्रीराम-कृष्णादि रूप धारण करते हैं, उसी प्रकार ईश्वरसे 
सहायता लेकर मायाशक्ति भी महालक्ष्मी, महाकाली, 
महासरस्वती इत्यादि रूप धारणकर भक्तानुग्रह-कायं किया 
करती हैं । इति शम । 


LRA 
ब्रह्मविद्या 


( लेखक--वेदान्ताचाये श्रीकृष्णलाळजी भगवानजी महाराज ) 


वक्तारमासाद्य यसेव नित्या 
सरस्वती स्वार्थसमन्वितासीत्‌। . 
निरस्तदुस्तकंकलङ्कपङ्का 
नमामि तं शङ्करमचिंताङ्घ्रिस्‌॥ 


सब अनर्थोका संहार करनेवाली, भव-भय-मोचिनी 
परमदेबी ब्रह्मविद्या है । दिव्‌ घातुसे देवी शब्द बनता 
` है । दिव्‌ घातु प्रकाश-अर्थका वाचक दै | अतः ब्रह्मविद्या 
प्रकाशखरूपा होनेके कारण अनादि अज्ञानसे आइत 
आत्मतत्त्वको प्रकाशित करनेयाछी दै । इसीछिये ब्रह्मविद्या- 
को देवी कहा जाता है। आद्य माया-शक्ति विद्या और 
अविद्या उभयरूपा है । इनमें विद्या भवःपाशको हरने- 
चाली है, अविद्या मब-पाशमें बॉधनेवाली दै । बिद्या भी 
परा और अपरा-दो रूपोमें विभक्त है । अपरा विद्या 
जगद्रूपिणी है, पराविद्या ब्रह्मरूपिणी है । ब्रह्मरूपिणी 


परा-विद्या (ब्रह्मविद्या) आत्म-प्रकाशिका परमदेकी- 
खरूपा है । 2 5: 
या देवी सवंभूतेघु विद्यारूपेण संस्थिता । 


सब प्राणो सामान्यतः शक्ति-अंदासे सम्पन्न हैं । तथापि 
बिशेषरुपेण शक्ति-अंशसे संयुक्त हुए बिना मोक्षस्वरूप 
तत्यकी प्रासि नहीं दोती। अतः विशेषरूपसे झक्ति-अंशरूपी 
ब्रझविद्याको प्रा्त करना मनुष्यका प्रथम कत्तव्य है । परन्तु 
सद्रु रुकी उपासनाके बिना बक्षविद्याकी प्राप्ति नहीं होती । 


आचार्याद्वै विद्या विहिता साधिष्ठं प्रापत्‌ । 


(आचार्यके बिना पराशक्तिस्वरूपा ब्रह्मविद्या स्वधिष्ठित 
होती ही नहीं ।? इसीलिये आचायंकी अपेक्षा होती दे । . 
परन्तु आजकल तो बेटा, बालॉ-मोडा गुरु कर लेना, 
नगुरा न रहना! वाली कहावत प्रचलित हो रही है । चार 
अक्षरका काल्पनिक दीक्षा-मन्त्र देकर शिष्या और शिष्याओंका 
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. जो जमघट बढ़ाये, यही आचार्य समझा जाता दै । ऐसे ही 
आचायोँसे आजकल कलिके साम्राज्यका प्रभाव प्रस्फुटित 
हो रहा है । अतः आचाय किसे कहते हें, यह जाननेके 
लिये आचार्यका लक्षण अवस्य विचारणीय हो गया है-- 


आचिनोति च शाखार्थं खघसै स्थापयत्यपि । 
स्वयमाचरते सम्यगाचायं तं प्रचक्षते॥ 


जो झाख्रार्थका आकलन करनेवाला, शरणमे आये 
हुए. अधिकारीको स्वघमंमें स्थापन करनेवाला, तथा स्वयं 
सम्यमूपेण शाज्जविहित धर्माचरण करनेयाळा है, वही 
आचाये है । ऐसे आचायंकी शरण मिळनेपर ही ब्रह्म- 
विद्याका प्रादुर्माव होता है । आचायंत्व भी ब्राह्मणोंका ही 
सिद्ध है । तथापि-- 

. ये शान्तदान्ताः श्रुतिपूणंकर्णाः 

.जितेन्द्रियाः प्राणिवधान्षियूत्ताः । 

सहुचिताअहस्ता- 
स्ते बाह्मणास्तारयितु' समर्थाः ॥ 

जो ब्राह्मण शान्त, दान्त, भ्रुति-शानशील, जितेन्द्रिय) 
मन; वचन, कमसे अहिंसा इत्तिवाले, तथा प्रतिग्रह छेनेमें 
हाय बढ़ानेसे सङ्कोच करते हें वे ही ब्रह्मिद्‌ ब्राह्मण 
अधिकारी दिष्यका संसार-समुद्रसे उद्धार करनेमें समर्थ होते 
. .हैं। ऐसे आचार्य श्रीसदुरुके उपदेशद्वाण अधिकारीके 
” हृदयमें साक्षात्‌ मोक्ष प्रदान करनेवाली परम देवी श्रीब्रह्म- 
विद्याका उदय होता है, और वह असुर-संहारिणी देवी 
परम उत्पात करनेवाले देहामिमानरूप महिषासुर, मानाप- 
मानरूप चण्ड और मुण्ड, कामस्वरूप रक्तबीज, महामोहरूपी 
झम्म दैत्य तथा क्रोध, लोम, दम्म आदि हृदयमें विद्दार 
करनेवाले अनेकों असुरोंका संहार कर हृदय-भूमिमे स्वराज्य- 
साम्राञ्यकी विभूतिका विस्तार कर परम प्रकाशित होती 
हैं | इसी कारण ब्रह्मविद्यामें अधिष्ठित पुरुष निःस्पृह होकर 
तुच्छ त्रिलोकीके भोगोंका परित्याग कर निरन्तर दैन्यमाव- 
रहित होकर केवल ब्रह्मानन्दमें विहार करता है । 


ब्रह्मानन्दरसं पीत्वा ये तु उन्मत्तयोगिनः । 
इन्द्रोऽपि रङ्कवद्धाति का कथा नुपक्रीटकः ॥ 


प्रतिग्रहे 


“बह्मविद्याको प्राप्त बझानन्द-रसका पानकर उन्मत्त 
हुए योगी खर्गाधिप इन्द्रको भी रङ्क ( कंगाल ) के समान 
समझते हैं । फिर इस भूलोकके कीट्यत्‌ राजाओंकी 
क्या बात दै! 

“निःस्पृहस्य ठणं जगत्‌ -- इस भावना्‌मे उन्मत्त 
विचरनेवाळे महायोगीसे किसीने पूछा कि आप अपने 
व्यवहारके लिये-किस प्रकारकी प्रततं लगते हैं ! उन्होंने 
उत्तर दिया-- 

याचे न कञ्चन न कञ्चन वञ्चयामि 

सेवे न कञ्चन निरस्तसमस्तदैन्यः । 
श्हदषणं वसे मधुरमद्नि भजे वरखीं 
देवी हृदि स्फुरति मे कुलकासधेनुग। 

झैं किसीसे याचना नहीं करता, न किसीको ठगता हूँ, 
न किसीकी सेवा (नौकरी) करता; तथापि मेरी 
समस्त दीनता निरन्तर अस्त रहती है, क्योंकि सुन्दर वस्न 
परिधान, मधुर भोजन) सुन्दर -स्रीका सेवन--ये सब 
चमत्कार मेरे हृदयमें नित्य स्फुरण करनेवाली मेरे कुलकी 
कामधेनु अक्मविद्यास्वरूपिणी देयीके ही हैं ।” और सर्वत्र 
समदशी सिद्ध पुरुष-- 

निर्धनोऽपि सदा तुष्टोऽप्यसहायो महाबरूः । 

नित्यतृस्तोऽप्यसु्जानः सरवं्ञ समदशनः ॥ 

“निर्धन होनेपर भी सदा सन्तुष्ट रहता है, असहाय होने- 
पर भी महाबलिष्ठ होता है, उपवासी दोनेपर भी नित्य-तृतत 
रहता है। इसीलिये वह जीवन्मुक्त कहलाता है। ऐसे 
पुरुष महादेवी ब्रह्मविद्याके प्रमावसे जीवन्युक्त-दशाको 
प्राप्तकर देह-प्रारब्धके नाझ होनेपर विदेहमुक्त हो जाते हैं । 

न तस्य प्राणा उस्क्रासन्ति अत्रैव संविळीयन्ते ब्रह्मं व 
सन्‌ ब्रह्माप्येति । 

“उस जीवन्मुक्त महात्माके प्राण मृत्युके समय इस 
शरीरसे उत्कमण नहीं करते, परन्तु यहीं विलीन हो जाते 
हैं, अर्थात्‌ ब्रह्मरूप होकर ब्रह्मको ही प्रास होते हैं। 
महादेवी ब्रह्मविद्याके प्रभावसे वे वापस नहीं लौटते? 

न स पुनरावतंतेन स पुनरावर्तते । उँ» तत्सत्‌॥ 


शक्ति-विज्ञान 


( ले०--श्रोमत्ती युम्बलक्ष्मी अम्मल, बी०ए० , पुलण्टी० ) 


म कतिका अर्थ है बल, पौरुष अथवा 
सामथ्य ! छोटे-से-छोटा काम 
४. करनेके लिये; अपनी कानी अँगुली 
£, उठानेके लिये भी हमें शक्तिकी 
हद आवश्यकता पड़ती है । जिस 
/। शक्तिसे संसारका सारा काम, पशु- 
| पक्षी, दक्ष आदि सबका कार्य 

॥ निष्पन्न होता है, वह शक्ति आती 
कहाँसे है ! बैज्ञानिक इष्टिते, सारी शक्तिका मूल सूर्य है । 
यह शक्तिका एक बृहत्‌ पुञ्ञ है। पौधोंकी पंक्तियोमे जो 
हरियाली दै, जो हरे-हरे सजीव अणु हैं, वे ही सूर्यकी इस 
शक्तिको ्रहणकर आत्मसात्‌ करनेका सामर्थ्य रखते हैं; 
और ये ही सजीव हरेहरे परमाणु सर्यसे इतनी अधिक 
शक्तिका सञ्चय कर लेते हैं. कि जिससे सारे पौधेका काम 
चल सके | प्रत्यक्ष या अप्रत्यक्षरूपसे वनस्पति खाकर 
जीनेवाले प्राणियोके शरीरमें यह शक्ति अप्रकटरूपसे उस 
खाद्य पदार्थमें रहती है जिसे वे खाते हैं । प्राणी जब साँस 
लेता है तो साँसके साथ ओंक्सिजनका भाग उसके शरीरके 
भीतर जाता है । यह ऑक्सिजन गैस उसके भोजनमें मिल 
जाता है, जिससे धीरे-धीरे भीतरकी अग्नि प्रज्वलित हो 
उठती है और भोजनमें जो शक्ति प्रच्छन्नरूपमें विद्यमान 
रहती है वह ऑक्सिजनको पाकर उन्मुक्त हो जाती है-- 
और इसी उन्युक्त शक्तिके द्वारा प्राणी अपना सब काम 
कर पाते हैं । 


सौर-मण्डलकी रचना अथवा सृष्टिके सम्वन्धमें हम 
पुस्तकोमें पढ़ते हैं कि ग्रारम्भमे सफेद-सफेद वाष्पकी-सी 
एक वस्तु होती है, जिसे अङ्गरेजीमें 'नेबुळा' (८०७०) 
कहते हैं | यह पहले-पहल निश्चल और निष्क्रिय होता है । 
धीरे-धीरे उसमें गति उत्पन्न होती है । वेश्ञानिकोंका कहना 
है कि ऑक्सिजनके परमाणुओंके साय मिलनेसे नेवुलामें 
गति उत्पन्न हो जाती है अर्थात्‌ कोई शक्तिदायी गैस 
अथवा पदार्थ नेबुलाके अन्दर हलचल पैदा कर देता है । 


धार्मिक एवं वैज्ञानिक सिद्धान्तके अनुसार किसी 
वस्तुकी उत्पत्ति अथवा रचनामें दो वस्तुओकी आवश्यकता 


होती है-स्थूछ प्रकृति और शक्तिकी, जड और चेतन 
(आत्मा) की । 


जगत्‌की सश्टिमं, जदाँतक इम जानते हैं, मनुष्य ही 
सबसे उन्नत प्राणी है । उसके अन्दर दो तत्त्व दै जड 
और चेतन । अन्नमय और प्राणमय कोर्षासे बना हुआ 
उसका जो स्थूल शरीर है यह मोटी तौरपर उसका जड 
अंश है । सूक्ष्म शरीर उसका दिव्य अथवा चेतन 
अंश है | उसके भीतर जो शक्ति है वह मी मोटे रूपमें दो 
भागोंमें विभक्त की जा सकती है स्थूल शक्ति और सूक्ष्म 
शक्ति । इन दोनों ग्रकारकी शक्तियोंकी मिन्न-मिन्न श्रेणियाँ 
हें और वे श्रेणियाँ मी मिन्न-भिन्न परिमाण और झक्तिवाली 
हैं । जिस स्थूल शक्तिके द्वारा बह चलता, फिरता, दौड़ता 
और अन्यान्य काम करता है उसका मूल-खोत दै उसका 
भोजन ! भोजनमें एक प्रच्छन्न शक्ति होती है जो सूयंसे 
हरे-हरे पौधोमें सञ्चित होती है । उसके श्वासके साथ 
ऑक्सिजनका जो भाग जाता है वही इस प्रच्छन्न निष्किय 
शक्तिको प्रसारित कर देता है। और इसी गक्तिके द्वारा 
मनुष्य अपना सब काम करता है । 


अब हम मनुष्यके सूक्ष्म शरीरकी विवेचना करेंगे । 
मानव-प्रकृतिके दो खर दै जो नीचेका तह है उसमें 
उसके स्थूळ शरीरकी बासनाएँ और विकार रहते हैं और 
जो ऊपरी तह है वह उसके दिव्य पुण्य-गुणोंका बना हुआ 
है । जब मनुष्य अपनी आसुरी एवं तामसिक वृत्तियोपर 
जय प्राप्त कर लेता है और अपनी सात्विक, बौद्धिक अथवा 
उच्च वृत्तियोँसे परिचित हो जाता है और अपनी उदात्त 
शक्तिका विकास करने लगता है, तमी वह ईश्वरके साथ 
तादात्म्य स्थापित करने योग्य होता है । 


ईश्वर जब क्रियाच्चन्य होता है तब यह 'एकमेवा- 
द्वितीयम्‌' रहता है | जब उसे सुजनकी इच्छा होती है तब 
बह क्रियाशील हो जाता है और उसकी “शक्ति ज्रीके 
आकारमें व्यक्त होती है। इसीको 'इच्छा-शक्ति! कहते 
हैं | तब उसकी चित्‌-शक्ति अथवा ज्ञान-शक्तिका विकास 
होता है, जिससे ब्रह्माण्डका मानसिक चित्र खिंच जाता है। 
इसके बाद उसकी क्रिया-शक्तिके द्वारा दष्टिकी क्रिया होती 
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है। ईश्वरको इन्डी तीन शक्तियोंके अनुरूप मनुष्यकी तीन 
मानसिक क्रियाएं. भी होती हैं, जिनके नाम है संवेदन 
(अनुभव करना), शान और इच्छा | इच्छा? का ही 
परिणाम क्रिया है । ये तीनों मिन्न-मिन्न पुरुषोमें मिन्न-मिन्न 
परिमाणमे पायी जाती हैं । साधारण मानसिक विकासवाले 
व्यक्तिमें ये तीना शक्तियां. और इसकी विभिन्न शाखा- 
प्रशाखाएँ तथा भेदोपभेदका बहुत अल्प परिमाणमें विकास 
होता है । मनुष्यको अपनी इन झक्तियोंको विकसित 
करनेके लिये तीत्र प्रयक्रकी आवश्यकता होती है। 
योगञ्ाञ्जमे इन शक्तियोका बि्तारसे विवेचन किया गया 
है। सबके सार-तत्वकी, वैज्ञानिक ढंगसेश इस प्रकार 
व्याख्या की जा सकती है। आरम्ममें हमें स्पष्टतः यह 
समझ लेना होगा कि इन शक्तियोंके क्रमिक विकासके 
सम्बन्ध योगशा्जमें जो विवेचन किया गया है उसका 
भौतिक शरीर, भौतिक शक्ति तथा भौतिक और मानसिक 
तिकाससे कोई सम्बन्ध नहीं है । शैशव, यौवन, प्रोदावस्था 
तथा वार्भक्य आदि इस भौतिक शरीरको लेकर ही हैं। 
यह भी स्मरण रखना चाहिये कि हमें इस भौतिक शरीरः 
को, क्षित्र को भी खस्थ एवं दृष्टपुष्ट रखना चाहिये, 
जिससे हमारा सुषम शरीर, हमारा मनोमय कोष, हमारी 
सूम बुद्धि, शान आदिकी समष्टिका यथेष्ट उत्कर्ष एवं 
बिकास हो । 
मनुष्यके भीतर जो ये उदात्त दिव्य शक्तियाँ हैं; 
उनकी समष्टिका नाम है 'कुण्डलिनी-शक्ति ।' हम यों कह 
सकते हैं कि यह 'कुण्डरिनी-शक्ति' मनुष्यके अन्दर रहने- 
बाळे जीवात्माका नारी-रूप है--ठीक जिस प्रकार 
परमात्माकी महत्‌ शक्तिका नाम 'दैवी' है | जबतक मनुष्य 
सांसारिक विषयांमे पूरी तौरसे फँसा रहता दै, जबतक वह 
अपने शारीरिक सुखोंकी चिन्तामें संलग्न है, जबतक वह 
अपनी विधय-वासनाओँकी पूत्तमें ही व्यस्त है, तबतक यह 
कुण्डलिनी-शक्ति सोयी हुई और निश्चेष्ट रहती है। इस 
प्रकार अनेक जन्मांतक सुख और दुःखका अनुभव करते- 
करते मनुष्यके अन्दर इस शानका उदय होता है कि वह केवळ 
शरीरमात्र नहीं दै, अपित उसमें शरीरसे परेकी भी कोई 
वस्तु है। इस सम्तरन्धमें उपनिषद्में एक बड़ा सुन्दर 
रूपक मिलता है । संसाररूपी दृक्षपर परमात्मा और 
जीवात्मा-ये दो पक्षी बेठे हु । इनमेंसे एक पक्षी; जो 
शान्त, खस्थ, प्रसन्न, सुन्दर और पवित्र दै, उस विशाळ 


बृक्षकी फुनगीपर बैठा दै । दूसरी चिडिया जो रूप-रंगमे 
हु-बहू पहले पक्षीके समान है-ऐेसा प्रतीत होता है 
मानों वह पहले पक्षीकी प्रतिच्छाया अथवा प्रतिबिम्ध 
हो--शाखासे शाखापर फुदकती फिरती है, अत्यधिक चपल 
है, और डाली-डालीके फर्छोको चखती फिरती है | जब- 
जब इसे कड़वे फल चखने पड़ते हँ, तब-तब यह फलका 
खाना त्याग देती है और ऊपरके पक्षीकी ओर देखती है, 
फर्लोंकों भूल जाती है और ऊपरकी ओर उडनेक्रा मनमें 
निश्चय करती है। किन्तु ज्यों ही ऊपर उड़ती है कि 
ऊपरकी डालीका एक फल उसके मनको मोह लेता है और 
बैचारी चिड़िया ऊपर जानेके सङ्कल्पको भूर जाती है । 


'इसी प्रकार मनुष्य संसार-दृक्षपर बेठा हुआ जब किसी 
कड़ू वे फलको चखता है अर्थात्‌ जब उसे कोई दुःखमय 
अनुभव होता है, कोई महान्‌ सन्ताप होता है, जब वह 
कोई हृदय-विदारक समाचार सुनता है, तब वह 
क्षणमरके लिये ठहर जाता दै, रुक जाता दै, सोचने 
लगता है कि सांसारिक सुर्खोसे बढ़कर भी कोई वस्तु 
है या नहीं ! क्या ऐसी मी कोई वस्तु है जो उसे शाश्वत 
शान्ति और नित्य सुख दे सकती है! तब वह अपने 
अन्तरकी ओर इष्टि डालता है और अपने अन्तजंगत्‌का 
अध्ययन करने लगता है, अपनी प्रकृतिका विश्लेषण 
करने लगता है और इस बातका अनुभव करता दै कि 
उसके अन्दर एक महान्‌, उच, दिव्य, उदात्त, शाश्वत-शक्ति 
है और यह निश्चय करता है कि उस शक्तिको जगाना 
नाहिये, उसका विकास होना चाहिये । उसे इस वातका 
ज्ञान हो जाता है कि वह शरीरमात्र अथवा पञ्चकोषौका 
पुतलामात्र नहीं है; शरीर और अन्य कोष तो उसे अपने 
वास्तविक स्वरूपकी उपलब्धि करानेके साधन अथवा 
उपकरणमात्र हैं | वह जान जाता है कि उसके भीतर 
जो “बह? बैठा है, उसीका सबपर प्रभुत्व रहना चाहिये, 
शेष समी उसकी अधीनतामें रहें । अथवा संक्षेपमें 
यो कह सकते हैं कि उसके भीतर.जो छद आत्माराम हैः 
जो चिदानन्दधन है, उसका जो उदात्त स्वरूप दै, उसकी 
जो दिव्य उच्च प्रति दै, वही सर्वोपरि रहे और जो 
उसकी नीच वृत्तिया हैं, उनपर स्यथा विजय प्राप्त हो, 
उनका सर्वथा विनाश हो जाय । अब उसकी प्रार्थना 
यह होती है-- 


# दाक्ति-तत्त्व # 


असतो मा सद्गमय। तमसो मा ज्योतिगंमय । 
स्टस्योमोसतं गमय । 

अब उसके मीतरकी दिव्य चेतन-शक्ति जाग उठती 
है, यह कुण्डलिनी-शंक्ति जाणत हो जाती है । इस शक्तिको 
निम्न-श्षेणीसे ऊपरकी ओर ले जाना पड़ता है । यह ऊपर 
उठानेका कार्य मूलाधार, खाधिष्ठान, मणिपूरक, अनाहत, 
विछद और आज्ञा--इन छः आधार-चक्रोंके द्वारा करना 
पड़ता है और ब्रह्मा, विष्णु तथा रुद्र इन तीन अन्थियाँको 
छिन्न-मिन्न करना पड़ता है। अन्तमें जाकर इस शक्तिको 
मस्तकमें स्थित सहस्तार-चक्रपर पहुँचाना होता है जहाँ 
सर्वोच्च ज्ञान और बुद्धिका भाण्डार है। इस स्थितिको 
पहुँच जानेपर मनुष्य परम शाश्वत-शान्ति, दिव्य-शान, 
सत्‌-चित्‌-आनन्दको प्राप्त कर छेता है, उसकी सारी नीच- 
वृत्तियोंका, सारे अघुराँका दमन हो जाता है और उच्च 
दिव्य-शक्तियाँका विकास हो जाता है, देवासुर-संग्राममें 
असुरोपर देवताओंकी विजय हो जाती है । 

भ्रीललिता-सहखनामके चोथे मन्त्रम इसका बड़ी 
सुन्दरतासे चित्रण किया गया ऐ-- 

चिदझ्िकुण्डसम्सूता देवकार्यंससुद्रता । 

महाशक्ति देवताओंकी उद्देश्यसिद्धिके लिये अर्थात्‌ 
भण्डासुर, महिषासुर आदि असुरोंके संहारके लिये ज्ञानरूप 
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महायहिसे प्रकट होती है । मण्डासुर गरीरघारी आत्मा है। 
यह शरीरबद्ध आत्मा; परमात्माके साथ अपनी एकताको 
भूल जाता है--प्रत्युत यह अनात्मके साथ अपनी एकता- 
का अनुभव करने लगता हे और परिणामस्वरूप अज्ञान, 
अनित्यता, दुःख आदिसे क्षुब्ध और पीडित होता है। 
महिषासुर मनुष्यका पाशविक ज्ञान है, अपर ज्ञान है । 
अण्डसैन्यवधोदुक्तशक्तिविक्रमहर्षिता । 

“मण्ड? तो बद्ध आत्मा है और द्वेतमाव आदि ही 
उसकी सेना है। अद्वेतकी भावनाएँ ही शक्तियाँ हें जो 
छैतमाव आदिके नाशके लिये सदा उद्यत रहती हैं। 
“ललिता-सहसनाम! में बहुत-से ऐसे छोक मिलते हैँ जिनमें 
इन दो प्रकारकी शक्तियोंका-मनुष्यकी दो प्रकृतियोंका 
विवेचन किया गया है । 

सहस्राराम्डुजारूढा सुघासाराभिवर्दिणी । 


अन्तमें, जब मनुष्यक्े अन्दर रहनेवाली दिव्य-शक्ति 
“सहस्तार? तक पहुँच जाती है तो मनुष्य परम आनन्दको 
प्रास होकर अमृतत्वका उपभोग करने लगता है। मनुष्यके 
अन्दर रहनेवाला यही शक्ति-ततत्व है और प्रत्येक व्यक्तिको 
चाहिये कि वह इस महान्‌ शक्तिको प्राप्त करनेका उद्योग 
करे; इस शक्तिके साथ ही उसे शाश्वत अमर शान्ति, सत्‌- 
चित्‌-आनन्दकी प्राप्ति होगी । 


शक्तित 


ही प्राण , 
कल्याण १ 


शक्तिसे भक्ति, शक्तिसे ज्ञान, 
शक्ति ही सत्य-सिन्धु भगवान ॥ 
२ 


(१) 
शाक्तिसे सृष्टि, शक्ति 
शक्तिसे धर्म-कर्म 


शक्ति ही नभ-सागर-संसार , 
शक्ति अग-जग, तप-जप आधार \ 
शाक्तिसे ` ब्रह्मा-दिष्णु-महेश „ 
शक्ति ही धरा घरे सिर शेष ॥ 


३ 
शक्ति ही करती है भय दूर। 
शक्ति शंकरके करका शूरु, 
शक्ति जननी जीबन-सुख-मूर ॥ 


४ 
शक्ति स € 
शक्तिस शासन करते शक्र। 
शक्ति ही रमा-उमाका रूप, 


महामाया योगिनी अनूप॥ 
CA 

महारदमी, भैसी, बशा „ 

शक्ति ही प्ररुय-भयङ्कर कार । 

शक्ति है चँद-सूयेकी ज्योति १ 

शक्ति सागर सरिता जरु रेति॥ 
(६) 


शक्ति ही वायु-अक्त-जरूखस , 


शाक्तिमें छुपा शक्तिका तत्त्व ॥ 


जगदीश झा "विमल? 


महाराष्ठ्की शक्ति-उपासना 


( केखक--पं ०श्रीलक्ष्मण रामचन्द्र पांगारकर, बी०ए० ) 


१-शक्ति-पन्थ नहीं ! 
{ 9 शियकी उपासनाके पश्चात्‌ शक्तिकी 
25, उपासना स्वमावक्रमसे ही ग्रास है। 
आरम्महीमें यह ध्यान रखना चाहिये 
| ओ | कि ईश्वरी शक्तिके नामपर आगे चल- 
/ कर जो एक शक्तिपन्य निकला और 
24 जिसमेंसे नाना प्रकारके यन्त्र, तन्त्र, मन्त्र 
द छ निकले और जिससे फिर समाजने रसातल- 
का रास्ता नापा उस शक्ति पन्थसे यहाँ हमें कुछ मी वास्ता 
नहीं है | उस शक्ति पन्थको साधु-सन्तोने केवल धिक्कारा ही 
है। मद्य और स्त्रीके सम्बन्धमें उस पन्यने मनमाना 
- आचरण करनेका परवाना दे दिया था, उससे समाजमें 
अनीति फैल गयी । महाराष्ट्रमे ऐसे शक्ति-पन्थका प्रचार 
नहीं हुआ | कहीं छके-छिपे कुछ शाक्तपन्थी लोग हाँ भी 
तो समाजमै उनकी कोई प्रतिष्ठा नहीं है । इसलिये हम- 
लोग पहले इस बातको ध्यानमें रखते हुए कि हमारी पार- 
मेश्वरी चिच्छक्तिसे वैसे पंचमकारी शक्ति-पन्थका कुछ भी 
सम्बन्ध नहीं है । अब अपनी शक्ति-देवीकी परम पवित्र 
उपासनाका विचार करें । 


२--शिव-शक्ति-संयोग 


परमात्मा हमारे “माता घाता पितामहः? हैं अर्थात्‌ 

माता हैं, पिता हैं और पितामह भी हैं । यही हमारी गीता- 
माताने हमें बताया है । मगवानमें हमारा केवल पितृत्व 
ही नहीं, मातृत्व मी दै । भगान्‌ जीवमात्रके पिता हें 

, और माता भी । हमारे घने भगवानके साथ जो यह 
जाता जोड़ा है सो यों ही नहीं जोडा है। इसमें बड़ा गूढ 
तत्त्व दै । चेतना और प्राण, पुरुष और प्रकृति, शानशक्ति 
और क्रियाशक्ति--ये दोनों रूप एक ही सगुण ब्रह्मके हैं । 
एकाकी केवळ परब्रह्म सबसे अलग है, उसको शास्र-गुरु- 
मुखसे अवण करके केवळ अनुभव करना होता है । मन, 
याणी) बुद्धिके लिये वह अगोचर है। वाणी उसका वर्णन 

_ कर ही नहीं सकती । वह एकमेवाद्वितीयम्‌ हे । उसे-कैसे 
. और क्यों, सो तो नहीं कह सकते-- पर “एकाकी न रमते, 


एकोऽहं बहु स्याम्‌? ऐसी स्फूर्ति हुईं। उसीको आदिः 
स्फूर्ति या मूल-माया कहते हैं, यही ज्ञानःकिया-शक्तिरूपसे 
द्विविधा हुई और वहाँसे. अखिल विश्वकी उत्पत्ति हुई । 
अद्दैतके उस द्वेतको ही शिव और शक्ति; पुरुष और 
प्रकृति, गणेश और सिद्धि, राम और सीता, रुक्मिणी 
और कृष्ण इत्यादि नाम-रूपोंसे लोग भजते हैं । शिव और 
शक्ति तत्त्वतः दो नहीं, एक दी हैं; पर दवेत उन्होंने ओढ़ 
ल्या और इससे विश्वकी उत्पत्ति हुई । यथार्थमें अजात- 
बाद ही सत्य है । कुछ था और कुछसे कुछ और हुआ; 
ऐसी तो कोई बात ही नहीं है; एक ही परमात्मतत्त्व विश्व- 
के भीतर-बाहर मरा हुआ है। हैं दोनों एक ही; दो नहीं; 
पर विश्वप्रपञ्चके लिये एकके ही दो रूप होकर रमने 
लगे । रघुवदके मज्जलाचरणमें “पार्यंती-परमेश्वर? अर्थात्‌ 
शिव और शक्तिको जंगतके माता-पिता कहकर वन्दन किया 
गया है। शिव और शक्ति सम्पक्त अर्थात्‌ संयुक्त हैं । कैसे! जैसे 
“गिरा और अर्थ ।? 'अस्ति, भाति, प्रिय पुरुषका रूप है 
और नाम-रूप प्रकृतिका रूप है | एक है सो अनेक हो-- ` 
यह जो स्फुरण या क्रिया है; वह शिवाका रूप है और इस 
स्फुरणका जो आधारभूत अधिष्ठान है, वह शिवका रूप है। 
केवल-सत्ता पुरुष है और समस्त क्रिया प्रकृति है। इस. 
प्रकृति-पुरुषसे-शिवा और शिवसे मुक्त जो परमात्मा है वह 
अलग है; पर उसीमें ये दोनों रूप भासते हैं । हैं दोनों एक; 
पर भासते हैं दो; फिर भी उनका एकत्व बना ही रहता. 
है । भीशानेश्वर महाराजने अपने “अम्रतानुमव” अन्थके 
प्रथम प्रकरणमें इन अनादि दम्पतिका बड़ा ही सुन्दर वर्णन 
किया है। इस प्रकरणका नाम ही “शिवशक्तिसमावेशन! 
है । आत्म-प्रेमकी धुनमें शिव ही अपने आप ही दृश्य विषय 
हुए । एकके तिरोधानमें दूसरेका विकास होता है और 
दोनों मिलकर यह विश्व उत्पन्न करते हैं | शिवकी सत्तासे 
शिवा अर्थात्‌ शक्ति ही जगत्‌-बाल उत्पन्न करती है पर इस 
तीसरेपनसे वह सम्बद्ध नहीं होती | दूसरा ही जहाँ कोई 
नहीं वहाँ तीसरा कोई कहाँते आवेगा ? शिव और शक्ति- 
का परस्पर माघुय ही ऐसा है कि दोनोंकी सम्मतिके बिना 
एक तिनका भी नहीं निमाण हो सकता !'दोनोंका परस्पर 
सम्बन्ध ऐसा है कि वह जब सोते हैं तब यह जागती हैं 
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और यह जब सोती हैं तब वह जागते हैं। ये दोनों परस्पर 
एक वूसरेके विषय हैँ और विषयी भी । इनके आपे-आघे 
अंशसे सारा जगत्‌ निर्माण हुआ है। डंडे दो पर आवाज 
एक; फूल दो पर सुगन्ध एक, दीप दो पर दीसि एक, 
होंठ दो पर शब्द एक, नेत्र दो.पर दृष्टि एक; वैसे ही इन 
दोनोंका संयोगजात जगत्‌ एक है । शिवकी सत्तासे शक्ति 
सारा प्रपञ्च रचती है, सर्वत्र वह एक ही भासमान है | मिठास 
और मीठा, कपूर और परिमळ, इनमें भिन्नत्व कोई कैसे 
देख सकता है ! दीसिको कोई लेना चाहे तो दीपक ही हाथ 
आता है, वैसे ही कोई शक्तिके दर्शन करना चाहे तो शिव ही 
सर्वत्र दिखायी देते हैं | शक्ति, प्रकृति, अविद्या, माया, 
प्रधान; पार्वती--ये सब एक ही मूल जगत्‌-कारणके नाम हैं | 
शक्तिके आधार एक शिव ही हैं । पतिको अनाम, अरूप, 
अचक्षु, अकर्ण जान शक्ति लजित हुई और उन्होने अपने 
पतिका ऐश्वर्य प्रकट करनेके लिये नाम-रूपमय जगत्‌-जैसा 
बड़ा अलंकार बनाया | शक्तिने उन्हें श्यामसुन्दर 
बनाया, षड्शुणेश्वयंसम्पन्न किया । वह उन्हें चाहे 
जो नाम-रूप देकर उनकी महिमाका विस्तार करती 
हैं । यह शक्ति शिवकी पतिव्रता पत्नी हैं । अध्यात्म- 
रामायणमें श्रीसीताजी श्रीरामचन्द्रजीकी महिमा इस प्रकार 
वखानती हैं कि श्रीरामचन्द्र हिलते-डोलते नहीं, उन्हें न 
कोई आकांक्षा है, न किसी वातका सोच ही; वह कहीं 
आते-जाते नहीं, कुछ करते-घरते नहीं, सत्र कुछ में करती 
हूँ; पर “आरोपयन्ति रामेऽस्मिन्निर्विकारेऽखिलात्मनि'-लोग 
उन निर्विकार अखिलात्मा श्रीरामपर सारा कर्तुत्व आरो- 
पित करते हैं। श्रीराममें दवेत तो है ही नहीं; पर एकत्व है, 
यह भी नहीं कहा जा सकता | राम (शिव ) सीता (शक्ति) 
के बिना नहीं रहते । शक्ति जत्र नाम-रूप घारण करती हैं 
तब वह 'अस्ति-भाति-प्रिय’ रूपसे यहाँ रमने आते हँ । 
शिव आनन्दरूप हैं पर वह शक्तिके अङ्गका आश्रय करके 
अपने आनन्दको आप भोगत हैं । दोनों ही एक दूसरेके 
लिये दर्पणके समान हें | तच्वज्ञानकी दृष्टिसे शिव-शक्तिका 
यही स्वरूप है । ज्ञानी पुरुष शिव-शक्तिको एकरूप अनु- 
भव करते हैं। अब लौकिक माषामें शक्तिका विचार करेंगे | 


३--शक्तिके तीन रूप 


बारहवीं शतान्दीतक महाराष्ट्रमे शिव-शक्ति अर्थात्‌ 
शङ्कर-पावंतीकी ही उपासना सबसे अधिक प्रचलित थी । 
प्राचीन मन्दिर प्रायः शङ्कर-पार्वतीके ही हैं । शाके १२०० 
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( संवत्‌ १३३५ ) के लगमग और तत्पश्चात्‌ ज्ञानेश्वर- 
नामदेवके समयसे येष्णवधमंका खोत वड़े वेगसे बहने 
लगा और वैष्णवघर्मकी बाढ-सी आ गयी । विगत छः सौ 
वर्षोर्मे जो-जो सन्त हुए वे प्रायः समी भागवतधमानुयायी 
थे और इस कारण आज महाराष्ट्रमे भागवतधर्म ही प्रधान 
है । तथापि शक्तिकी उपासना महाराष्ट्रमे घर-घर झुलघर्मके 
तौरपर आज मी प्रचलित है। महाराष्ट्रमे शक्तिका लोकप्रिय 
नाम भवानी देवी है । शक्तिका अभिप्राय है पारमेश्वरी 
शक्ति-चिच्छक्तिसे | इस चिच्छक्तिके तीन रूप हैं-- 
महाकाली, महासरस्वती और महालक्ष्मी । महाकाली 
क्षत्रियोंमें, महासरस्वती ब्राह्मणोंमें और महालक्ष्मी वैदर्योमे 
सञ्चार करें और तीनों वर्ण शक्तिसम्पन्न होकर राष्ट्र सर्वा- 
ङ्गीण अम्युदयको प्रात हो--इसी हेतुसे शक्ति-उपासना 
चलायी गयी होगी । महाराष्ट्रमे भगयतीके चार मुख्य 
स्थान हे--तुल्जापुर, कोल्हापुर ( करवीर ), मातापुर 
( माहुर ) और सप्तश्ंगी । तुळजापुर और मातापुर निजाम- 
राज्यमें हैं और ससश्टंगी-पर्वत नासिक-प्रन्तमें । मातापुरकी 
देवी रेणुका, एकवीरा और यमाई नामसे प्रसिद्ध हैं। 
एकनाथ महाराजकी यही कुलदेवी हैँ । तुलजापुरकी 
भवानी समर्थ रामदास और छत्रपति शिवाजीकी कुळ- 
स्वामिनी हैं । महाराष्ट्रकी यही चेतन्य भवानी हैं । शिवाजी 
महाराजकी तलवार भयानी-तलयार कहलाती थी | भवानीसे 
ही वह उन्हें प्रसादरूपमें मिली थी । भगवतीके ये चारों स्थान 
जाणत हैं और भगवतीकी उपासना-पद्धति एक-सी ही 
है । महाराष्ट्रके प्रायः समी कुलोमं देबीकी उपासना होती 
है। देवीका वर्णन अभिपुराण, स्कन्दपुराण और मुख्यतः 
देवीमागवतमें है और सप्तशती तो देवीके उपासकोंका 
मुख्य उपासना-ग्रन्थ ही है । महिषासुर, शम्म, निञ्चम्भ, 
मधुकैटभ, चण्ड-मुण्ड इत्यादि देत्योंको देवीने स्वयं ही मारा 
हे। समर्थ भीरामदास स्वामीने देवीके सात-आठ स्तोत्र बनाये 
हैं और उनकी बनायी देवीकी आरती घर-घर गायी 
जाती है । देवीके आदिमाया, प्रणवरूपिणी, भैरवी, 
भुवनेश्वरी, भवानी इत्यादि नामोंपर सेकड़ स्तोत्र रचे गये हैं। 
४--तुलजापुरकी श्रीतुलजादेवी 

तुलजापुरकी देवी अष्टभुजा दै, व्याभपर सवार हैं। उनके 
हाथोमें छः आयुध हैं और चाकी दो दाथोमेसे बायें हायसे 
महिषासुरकी चोटी पकड़ी है ओर दाहिने दायसे उसकी कुक्षि- 
में चल मौका है। भगवतीके समी रूप उग्र, भव्य और वीररस- 
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सञ्चारक हैं । जब इनका जुळूस निकलता है तब इन्हें 
सिंह, हंस, मोर, नन्दी और गरुड--इनमेंसे किसीकी भी 
काष्ठनिमित मूर्तिको वाइन बनाकर उसपर बैठाया जाता 
हे । इसका अभिप्राय यह है कि देवी, सरस्वती, शङ्कर, 
विष्णु, ब्रह्मदेव आदि सभी देवता एक ही चिच्छक्तिके 
रूप हैं और वे सब अविद्या या अहंकारका नाश करनेवाले 
हैं। तुलजादेबीके पाँवौके पास मैँसेकी अर्थात्‌ महिषासुर 
याने अहंकारकी लाश पड़ी हुई है! देवीकी सेवामे 
जो लोग रहते हैं उनके जिम्मे अलग-अलग काम हैं 
और उन कामोके अनुसार उनके गोधली, भूत्ये, मोवे, 
आराध्ये इत्यादि नाम हैं । इनमें गाली मुख्य हैं । झाँझ, 
संत्रल और तुनतुना उनके वाद्य हैं। पोत, टोकरी, मशाल 
इत्यादि असंख्य सामग्री देवीकी सेवाकी होती है । यह ठाट 

ˆ तुळजापुर जाकर देखनेसे ही उसका आनन्द मिल सकता 
है । शिवाजी महाराजके समयसे अर्थात्‌ स्वराज्यके 
उदयकालमें गोंधळी वीर-रसभरे “पोवाडे? गा-गाकर 
महाराष्ट्रमे बीर-रसका सञ्चार करते रहे हैं । 


५-श्रीमहालएमी और एकनाथ 
एकनाथ महाराजने देवीकी उपासनाके अनेक ओज- 
पूण भक्तिःरस-परिप्छत पद्य बनाये हैं और वे अत्यन्त 
लोकप्रिय हैं । "आदिमाया महालक्ष्मी” के स्ठ॒ति-स्तोन्न 
उनके अत्यन्त वीर-रसात्मक हैं । उनमें अध्यात्म-तत्त्व है 
और वीर-रस भी । परमार्थके साधक और देश-भक्त वीर-- 
दोनोंके लिये वे समानरूपसे स्फूर्तिदायक हैं । दुर्शका 
संहार करना, यह जो देवीका जत है उसका बड़ा ही 
सुन्दर वर्णन उनमें किया गया है। द्विरण्यकशिपुके समय 
नरसिंहरूप धारण करके प्रहादको बचानेवाली, कुरुक्षेत्रके 
महायुद्धमें पाण्डवोंका पक्ष लेकर कौरवोंकों धूलिमें मिलाने- 
` वाली, लछक्काको जलाकर श्रीहनूमानके रूपसे देवताओंको 
बन्धनसे छुड़ानेवाली, पण्ढरपुरमें श्रीविट्ठलरूपसै प्रकट 
होनेवाळी भगवती, एकनाथ महाराज कहते है कि यह देख- 
कर कि म्लेच्छोने भगवत्‌-भक्तोंको खूब सताया है और 
उनकी महिमाको सर्वथा नष्ट किया है, महाराष्ट्रम प्रकट 
हुई । उस समयका वर्णन करते हैं कि 'तीर्थाने अपना 
माहात्म्य छोड़ दिया था और अठारहों जातियाँ (अपने- 
अपने धर्मको छोड़) एक हो गयी थीं अर्थात्‌ वंणसङ्कर 
हो गयी थीं |? यह देख धर्म-संरक्षणके लिये जगदम्बा 
प्रकट हुई । एक बड़े ही ओजखी पदमें उन्होंने 'द्वार 
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खोल मैया, द्वार खोळ' कहकर भगवतीसे प्रकट होनेकी 
प्रार्थना की है। पारमेश्वरी चिच्छक्ति राष्ट्रके अज्ञ-अज्ञभे 
प्रवेश करे, यही भावना उन्होंने खुळे शन्दोमें प्रकट की 
है । प्रत्येक प्रान्तकी लक्ष्मीको “द्वार खोल मैया? (द्वार 
उघड बया) कहकर आवाहन किया है-- 


अकक्ष्यपुरंमवानी । द्वार खेळ मैया॥ 
माहुरकदमी । द्वार खोर मेया॥ 
कोल्हापुररुष्मी । द्वार खेर मैया॥ 
तुळुजापुरळूषमी । द्वार खेर मैया॥ 
तैरङ्गणरक्मी । द्वार खोळ मैया ॥ 
काळाडळव्मी । द्वार खोर मेया॥ 
पातासरुक्षमी । दार खेर मैया ॥ 
पंढरपुरनिवासिनी । द्वार खोळ मैया॥ 


द्वार खोल मैया । द्वार खोर । दार खोर ॥ 


माहुर, कोल्हापुर, दुळजापुरके साथ-साथ तैलङ्गग और 
कान्नाड प्रान्तांकी चिच्छक्तिको भी एकनाथ महाराजने 
आवाहन किया है । इसमें एक ऐतिहासिक तथ्य है। 
तैलङ्गणके आन्भ्रश्ृत्य महाराष्ट्रमें कुछ काल राज करते थे 
और उनकी राजधानी थी एकनाथ महाराजके पैठण-नगरमें 
ही । कान्नाड-प्रान्का विजयनगर-साम्राज्य अभी कल- 
तक जगमगा रहा था । अलक्ष्यपुरकी भवानीसे मतलब है 
अव्यक्तमें रही हुई चिच्छक्तिका | एकनाथ महाराजने 
उन्हीं अलक्ष्यपुरनिवासिनी अव्यक्त चिच्छक्तिसे व्यक्त होनेकी 
प्रार्थना की है। चाहे वह तैळङ्गणमें प्रकट हाँ या कान्नाडमें या 
महाराष्ट्रम ही । एकनाथ महाराजकी व्यापक देशभक्ति 
किसी एक प्रान्तसे बंधी नहीं थी । उन्होने चिच्छक्तिका 
दरवाजा खटखटाया है और जैसी कि अँगरेजी माषामें 
एक लोकोक्ति है—“Knock and the door will 
०7९४” अर्थात्‌ दरवाजा खटखटाओ, खटखटानेसे खुल | 
जायगा? तदनुसार एकनाथ महाराजने. भवानी-मन्दिरका 
जो द्वार खटखटौया उसका वेसा ही परिणाम हुआ । 
एकनाथ मंहाराजके बाद दस ही वर्षके भीतर समर्थ 
रामदास और महात्मा तुकाराम महाराष्ट्रमे अवतरे और 
तीन वषे बाद श्रीशिवाजी महाराज भी अपने वीरगणोंके 
साथ आ धमके । इन वीरो और भक्ताने केवल महाराष्ट्र 
ही क्यों, समग्र दक्षिणोत्तर हिन्दुस्थानको चैतन्य कर दिया 
सो इतिदासमें प्रसिद्ध ही है। एकनाथ मद्दाराजके इन देवी - 


देवी चन्द्रघण्टा 
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-संख्या २१७) 


(पृष्ठ 


देवी कात्यायनी 


चन्द्रहासोज्चलकरा शादूंलवरवाहना। “ 


कात्यायनी शुभं दद्याद्‌ देवी दानवघात्तिनी॥ 
(पृष्ठ-संख्या २२८) 


श्रीत्रिपुरभैरवी 


0५००७ 
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उद्यद्धानुसहस्त्रकान्तिमरुणक्षौमां शिरोमालिकां रक्तालिप्तपयोधरां जपवटीं विद्यामभीतिं वरम्‌ 


(पृष्ठ-संख्या २२८) 


(2४६ ॥ळ्य>-७७) 


2३ ४१) ऑर 


उद्यदिनद्युतिमिन्दुकिरीटां तुङ्गकुचां नयनत्रययुक्ताम्‌। 
स्मेरमुखी वरदाङ्कशपाशाभीतिकराँ प्रभजे भुवनेशीम्‌॥ 
(पृष्ठ-संख्या २४८) 


'करालवदना काली (पृष्ट-संख्या ५२२) 
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श्यामाङ्गीं शशिशेखरां त्रिनयनां रत्नसिंहासनस्थिताम्‌। 


वेदैर्बाहुदण्डैरसिखेटकपाशाङ्कशधराम्‌ ॥ 


(पृष्ठ-संख्या ६१३) 


कै महाराष्ट्रकी शछि-उपासना के 
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स्तोत्रेमिं राष्ट्के अम्युदयके साथ-साथ निःभेयसकी भी प्रार्थना 
की गयी है। इससे यह बात समझमें आ जाती है 
कि सन्त-महात्मा राष्ट्रकी जो चिन्ता करते हैं यह राष्ट्रके इह- 
पर उभय-कल्याणकी होती है। एकनाथ महाराज गोखामी 
तुलसीदासजीके समकालीन थे ।. श्रीशिवाजी-जेसे शूरवीर 
पुरुष अन्य प्रान्तोंकी अपेक्षा महाराष्ट्रमे ही पहले उत्पन्न 
हुए, इसका कारण या कम-से-कम इसका प्रमाण यही है कि 
महाराष्ट्रमें देवीकी उपासना हो रही थी और उससे राष्ट्रमै 
वीर-चैतन्य जाग रहा था । पण्ढरपुरके भीविद्लदेवने 
महाराष्ट्रीयोमें शुद्ध परमार्थका भाव मर दिया और 'प्राणि- 
मात्रमें मगवद्भाव” का महामन्त्र फूँका और तुल्जापुर, 
कोल्हापुर, माहुरकी भगवती भयानीने परमार्थके साथ ही 
राष्ट्रको वीर-बृत्ति दी | एकनाथ महाराजने देवीके अनेक- 
विध कवित्वपूर्ण स्तोत्र बनाये हैं पर उन्हें तथा देवीकी 
उपासनाके प्रकारोंको महाराष्ट्रमे आकर ही समझना चाहिये । 
हमारे शिक्षित लोगोंने तो इस परम्पराको बिल्कुल ही भुला 
दिया है । जगदस्वाकी उपासनाके गोंधळ, फुलोरा, रोडगा, 
जोगवा आदि अनेक प्रकार हैं । उनपर एकनाथ महाराज- 
के पद हैं और पुराने विचारके समाजपर उनका आज भी 
बड़ा प्रभाव है । 
६--श्रीभवानी और रामदास 


कुलदेवी भवानीके श्रीसमर्थ रामदासरचित सात-आठ 
स्तोत्र हें । एकनाथ महाराजके समय यावनी ग्रभुत्वका 
बड़ा दबदबा था, समर्थ रामदासके समयमै वह नष्ट हो चला 
था और मराठा-साम्राज्यका सूर्य उदय होकर मध्याहकी 
ओर जा रहा था । समर्थ रामदास श्रीशिवाजी महाराजके 
शुरु थे--यह सबको ज्ञात ही है। समर्थ रामदास स्वामी 
कहते हैं-- 

दुःख दारिद्रय उद्वेगे कोक स्त्र पीडिले। 

मुळची कुळदेव्या हे संकटी 'रक्षिते बळें ॥ 


मुसलमानी अत्याचारोंके दुःखसे, दारिद्रथसे तथा 
नेराश्यजनित उद्देगसे हिन्दू अत्यन्त पीड़ित हो गये हैं; 
इस अवखार्मे हमारी कुलदेवी मूलमाया भवांनी अपनी 
स्फूतिसे हमारी रक्षा कर रही हैं | उन्मत्त रावणको पटक- 
कर धूलिमें मिलानेवाले श्रीरामचन्द्रको उन्दींका प्रसाद 
मिला था । 'समभाव, न्याय और सदाचार-नीतिसे राज्य 
करनेवाले! सूर्यवंशी राजाओंका मुख्य ध्येय 'घर्मसंस्थापना? 
ही था । राष्ट्रके अङ्ग-अङ्गमें शक्तिका सञ्चार हुए बिना 
राष्ट्रका उदय नहीं हो सकता; और शक्ति और युक्ति-ये 
दोनों जहाँ एक होती हैं वहीं भगवानका सञ्चार होता है, 
यही भीसमर्थ रामदास खामीने अपनी अति ओजस्विनी 
वाणीसे शिक्षा दी है। रामदास स्वामी वालब्रह्मचारी थे, 
उनकी अपनी कोई घर-गिरसती न यी, राष्ट्रके प्रपञ्चको ही 
सुव्यवस्थित करनेके लिये उन्होंने जीवनभर अनेक महान्‌ 
उद्योग किये । 'सारा प्रपञ्च शक्तिसे होता है, शक्तिसे ही 
शक्ति भोगी जाती है ।! 'शक्तिसे राज्य मिलते हैं, युक्तिसे 
उद्योग बनते हैँ ।' इत्यादि उनके दिये हुए पाठ मराठोंको 
अजेय शक्ति दे गये और उनके आशीर्वादसे भौदिवाजी 
महाराजने स्वराज्य संस्थापित किया । भवानीकी स्तुतिमें 
उन्होंने स्पष्ट ही कहा है कि 'पहले तुमने महिषासरादि 
अनेक दुष्टोंका संहार किया है, यह पुराण बतलाते हैं पर 
अब हमें अपना यह व्रत प्रत्यक्ष करके दिखा दो ।! जगदम्बा- 
ने दिखा ही तो दिया और आयभूमि उससे आनन्दगद्वद 
हो गयी । 


प्रायः सभी महाराष्ट्रीय कुलोमें देवीके कुल-घर्म पालन 
किये जाते हैं, तथा नित्य पूजन-अचेन और ब्रतोत्सवादि 
मनाये जाते हैं । 


जयति श्रीराधिके सकळ सुखसाधिके, तरुनि-मनि नित्य नव तन किसोरी। 
कृष्ण तनु लीन मन रूपकी चातकी, छृष्ण-सुख-हिमकिरनकी चकोरी ॥ 


कृष्ण-डग-स्ंग वि्ाम-दित पञ्चिनी, 


कृण्ण-अचुराग-मकरंद्की मझुकरी, 


कुष्ण-डग खुगज बंधन सुडोरी। 
छृष्ण-गुन-गान-रस-सिंचु बोरी ॥ 


पर चित्तते चित्त जाको सदा, करत निज नाइकी चित्त-चोरी। 
लि यह “गदाधर? कहत केसे बने, अमित महिमा इतै बुद्धि थोरी ॥ 


ह्ा० अर ९५-- 


गुजराती साहित्यमें शक्ति-प्रजा 


( लेखक--अध्यापक. श्रीसॉवळजी नागर ) 


[8 मप्राण आय--हिन्दू-जातिकी यह 
हि) एक बड़ी विशेषता है कि उसके 
१ ५ साहित्यमें स्थान-स्थानपर धमकी ही 
जयघोषणा दृश्यमान होती है । घर्म 


रहा दै । उसमें भी गुजराती साहित्यमें 

क॑ ००5० ४८ समाजकी भावनाओं, कब्पनाओं, 
आकांक्षाओं आदिका प्रतिबिम्ब अधिक स्पष्ट परिदर्शित होता 
है । मक्तिकी अविच्छिन्न अबिरल धारा जैसी इस देशमें 
प्रवाहित होती दिखलायी देती दै बैसी निर्मल लोतस्विनी अपर 
स्थानमै नहीं। स्मार्त, शैव, शक्तिमार्गी, वैष्णव, जेन, 
एकेश्‍वरवादी, बहुदेववादी, शानमार्गी, भक्तिमार्गी 
तन्त्रमागी सभी सम्प्रदायवालोने, धर्मप्रचारक साधु भो, 
भिक्ष और पण्डितौने शुजरातके रज्गमञ्चपर 
अपना दृत्य-नास्य कर जन-समाजको प्रभावित करनेका 
आयोजन किया--ग्रयास किया है । सुसलमानोंका प्रचण्ड 
अंधड़ मुहम्मद बिन कासिमके छूर हाथों आरम्म हुआ । 
गुजरातकी धरम-प्रेमी भावुक जनता एक बार विक्षिस हो 
उठी । मुहम्मद गजुनीके सोमनाथवाले क्रूर कृत्यने समस्त 
गुजरातियोंका खून उबाल दिया। परन्तु मुसलमान औलिया, 
पीर और फकीरोंने जब धर्मके नामपर, ईश्वरके नामपर 
बाग देना शुरू किया, भिक्षाके लिये हाथ पसारा-गुजरातकी 
भावुक जनता पसीज उठी और उनके उपदेशोंको भी 
शान्तिके साथ श्रवण करने, मनन करने लगी । 
गुजराती साहित्यमें आत्मगत भावोच्छयासके उपर्युक्त 
अनोखे दृश्य स्पष्टरूपमें झलकते दिखलायी देते हैं । 


परन्तु एक बिशेषता गुजराती साहित्यमें और 
मी लक्षित होती है, सो यह कि ुजरातवासियोने 
पुरुष और प्रकृति, शिव और शक्तिको एक दूसरेसे 
अभिन्न देखा है । उनकी दृष्टिमें यदि शिव अव्यक्त, 
अदृश्य एवं सवंगत आत्मा है तो शक्ति दृश्य, चल 
एवं नामरूपघारी सत्ता दै। अथात्‌ शिव और शक्ति एक 
ही तत्त्वके दो मद्दास्वरूप हैँ | जब प्रकाश अथवा ज्ञानको 
प्रधानता प्रास हो, उपासकको शैव समझना योग्य है परन्तु जहाँ 


आत्मभान करानेवाळी क्रियाको ही प्रधानता प्राप्त हो वहाँ 
उपासकको शाक्त समझना चाहिये । गुजरातवासियाँकी 
दृष्टिमे शिव और शक्तिकी उपासनामें यदि भेद है तो वह 
वस्तुके गुणप्रधान भावपर ही निर्भर है । क्योंकि शेव और 
शाक्त दोनों बत्तीस तत्त्वौको मानते हैं ।  अघिकार-मेद, 
अद्वेतमाव, तन्त्रमागं एवं योगचर्या--दोनोंकी एक 
समान है । किसी प्रसङ्गमें हम शिवको उपदेश और शक्ति 
को शिष्यारूपमें पाते हैं, कहीं इसके विपरीत शक्तिको उपदेश- 
क्री और शिवजीको शिष्यरूपमें देखते हैं । प्रथम प्रकारमें 
हमको तन्त्रशात्र आगमरूप तथा दूसरे प्रकारमें तन्त्रशास्त्र 
निगमरूप परिदर्शित होता है । शिवके स्वरूपको समझनेके 
लिये शक्तिकी उपासना अनिवार्य है । वैसे ही शक्तिकी 
साधना शिवकी कृपा बिना नहीं हो सकती । इसी कारण 
गुजराती साहित्यमें अपश्रंश-कालसे उन्नीसवी शताब्दितकके 
काव्योमें इन दोनों महाखरूपोंकी उपासना एक साथ प्रा 
होती है । न 


पहिरूऊं परमेसरू नमी अविकरु अविचरू चित्ति। 
सम रिसूँ समरसि झीकती हँसासणी सरसत्ति॥ 
मानस सरि जां निरु करइ कुतूहल हॅस । 
ताँ सरसति रंग रमइ जोगी जाणइ अंस॥ 

( प्रबोधचिन्तामणि, अपञ्जंश-युजराती-ग्न्थ ) 
श्रीगुस्चरणे प्रणमु कर जोड़ी नामु शीळ । 
प्राकृत बंदच इच्छा करूं पत राखे श्रीजगदीश ॥ 
मतिमंद मुरख काई न जाण घर मोटी हाम । 
शक्ति शिव करुणा करे तो थाय मारूं काम ॥ 

( जाउन्धर-आख्यान-१७ वीं शताब्दी ) 


गुजराती भाषाके तुलसीदास, छोक-प्रिय भट्ट प्रेमानन्द- 
के समकालीन प्रतिस्पर्धी, सामल भइने अपने सुप्रसिद्ध 
महाकाव्य श्रीदिवपुराणमें इस भावनाको और भी स्पष्ट कर 
दिया है । आप लिखते हैं-- 


शक्ति जोर शी शिव थया, वैष्णवी थी विष्णु होय १ 
जद्या ब्रह्माणी थकी, ककी शके सहु कोय ॥ 


अ गुजराती साहित्यमै शक्ति-पूजा # ४२१ 


पृश्वीरूष पए प्रेमदा, आकाशरूप शिव अद्द। 
एमां थी सहु उपज्यां, समीया एमां सच्च॥ 
ममता करशे ते मूरखा, अकर हीन अजाण | 
पृथ्वी मां पेदा थया, समजे सिद्ध सुजाण ॥ 
प्रथम राचे पछी कृष्णजी, प्रथम सीता पछी राम । 
प्रथम शिवा पछी शिव स्वये, एक रूप ने नाम ॥ 


युजरातमें अर्थनारीश्वरकी इस प्रकारकी उपासना, पूजा 
और भक्ति अति प्राचीन कालसे ही वर्त्तमान रही दै । बौद्ध 
और जैन-कालमें विन्न उपस्थित मळे ही हुआ हो परन्तु 
भगवान्‌ शङ्कराचार्यजी महाराजके प्रादुर्भावने इस धार्मिक 
प्रवृत्तिमं नवजीवन सञ्चार कर दिया । वैदिक धर्मके द्वारा 
आर्य-हिन्वू-समाजके संग्रन्थन करनेमें इन्होंने अभूतपूर्व 
सफलता प्रास्त की । इन्हींके उद्योग एवं परिश्रमसे तत्कालीन 
हिन्दू-सनातन-छोक-भानसमें अद्भुत अपूर्व परिवर्तन 
परिवर्धन हुआ । भिन्न-भिन्न प्रान्तोंकी यात्राद्वारा उनको 
यह भी विश्वास हो गया कि जनसाधारणकी बुद्धिमें निर्गुण 
नरकी उपासना घर नहीं कर सकती; साथ ही सगुण 
ब्रह्मकी उपासना-साकार-मू्तिकी भक्तिद्वारा ब्रह्मोपासना कम 
कष्ट-साध्य एवं देश-काल-पात्रके अधिक अनुरूप है। इस 
विचारसे उन्होंने भी भक्ति-सरितामें स्नान कर मोक्ष-ज्ञान 
प्राप्त करनेकी मदृत्तिको परिस्फुटित करना ही अधिक 
उपयुक्त समझा | पञ्चायतन-देवपूजा, देवभक्ति आरम्भ 
हुई । गुजरातपर इसका भारी प्रभाव पड़ा । सोराष्ट्र्म 
निवास करनेवाली सनातन आर्य-जातियोमें नागर ब्राह्मण, 
ब्रह्मक्षत्रिय तथा नागर वैश्य सदासे ही सम्मानित-प्रतिष्ठित 
पदोपर विराजमान रहे हैं । कुछ दशक पूर्वतक गुजरात, 
काठियावाड़की छोटी-बड़ी सभी रियासताँमे नागरका 
ही बोलबाला था--दौर-दौरा था । नागरोंके इष्टदेव 
श्रीहारकेश्वर शिव हैं परन्तु कुळदेबीकी उपासना, शक्तिकी 
पूजा विना नागर नागर माना ही नहीं जाता | 


गोत्रावटङ्कशाखाश्च प्रवर वेद॒क्मेणि। 
दिवं गौरी गणेशाञ् नाचजानन्ति नागराः ॥ 


इसीसे गुजरातियोम शिव, विष्णु, राम; कृष्ण आदिके 
प्रति समभाव कायम रहा । राधा-कृष्ण” का पवित्र नाम 
लेते ही वहाँके लोगोंमें “अर्धनारीश्वर? देवकी भावना 
जागरित होती रही है । राधा स्वकीया है वा परकीया £-- 
ऐसी अनार्य उच्छूङ्कळ संकीणे भावनाके लिये गुजरातियोके 


दृदयमें स्थान ही नहीं रहा। गुजराती साहित्यके परम 
सम्मानित महाकवि नरसिंह मेहताने शियकी उपासना कर 
श्रीकृष्णकी पवित्र रास-क्रीड़ाको निज नेत्रोंसे निरखा। 
आजन्म उन्होने श्रीकृष्णकी मोहिनी .मूत्तिका गुण-गान 
किया, अपने हृदयमें सदा ही मधुर-मुरलीका आलाप 
श्रवण किया परन्तु अन्तस्तलमं विषमता-कळष उत्पन्न 
करनेवाली साम्प्रदायिकता उत्पन्न न हुई | यही कहा-- 
पक्षापक्षी स्यां नहिं परमेश्वर, 


समइछि ने सव समान । 


यही कारण दै कि गुजरातमें अनेक सुप्रसिद्ध 
शाक्तपीठोंके होते हुए भी शाक्तसम्प्रदाय-सम्बन्धी 
गुजराती साहित्यमें केबल भक्तिको ही प्रधानता प्रास है । 
हम उसमें देवीके अनेकानेक रूपांकी स्तुति पा सकते 
हैं । भगवतीने भिन्न-भिन्न अवतार ग्रहणकर जिस प्रकार 
क्रुरकमा देत्यांका ध्वंस किया, भक्तोंकी रक्षा की, उन्हे 
आशीर्वाद देकर अभय-वर प्रदान किया, संस्कृति, 
समाज अथवा राष्ट्रको रक्षा करनेमें भावुक जनताको साहाय्य 
प्रदान किया--इन सब विषयोंका उल्लेख हमें गुजराती 
साहित्यमें प्रचुर मात्रामें प्रास्त हो सकेगा । परन्तु भगवतीकी 
मिन्न-भिन्न मृत्तियोमें किस प्रकारकी भावना अवगुण्ठित है, 
किस उद्देश्यसे अमुक मन्त्रका निर्माण हुआ; मन्त्र, यन्त्र 
तथा देंवतामें ऐक्य स्थापन करनेकी प्रणाली आदिपर 
सैद्धान्तिक ग्रन्थ मॅगला-भाषाको छोड--गुजराती, हिन्दी 
आदि भाषाओंमें अमी नहीं हे । यद्यपि तन्त्रशाखमै परम 
निष्णात गुजराती तथा उनके द्वार लिखे गये संस्कृत 
अन्थोकी संख्या कम नहीँ है । जिस प्रकार काशीवासी 
सुप्रसिद्ध मन्त्रशास्जी वामनमद्र पाठकने शक्तिकी उपासना 
कर पेशवा-दरवारमें सम्मान प्रास किया और सूरतकी 
प्रसिद्ध ज्ञमीदारी 'म्होटा वराछा' जागीररूप भेंट पाया, उसी 
प्रकार छानीग्रामम बड़ोदा-नियासी पण्डितशिरोमणि 
मन्त्रशाख्री पाठक जटाशंकरजी और उनके विद्वान, वंशज 
आचाय गौरीशङ्करजी पाठक, श्रीलक्ष्मीदाकरजी पाठक 
तथा प्रातःस्मरणीय पूज्यपाद महाराज बढ़कनाथजीने 
शक्तिकी उपासना और मन्त्रशास्रके परम पाण्डित्यके 
कारण उत्तर भारतवषेमे गुरुवरका गौरवशाली पद प्रास 
किया है । सुप्रसिद्ध महामारत-वेत्ता कयावाचक ख० 
रमानाथजी व्यास भ्रीगोरीशंकरजीके शिष्यांम थे । उन्हींकी 
आज्ञानुसार व्यासजीने पीताम्बरा देयीकी काशीमें स्थापना 
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भी की है । काशीके तत्कालीन सभी विद्वान्‌ भीगौरीशंकरजी 
तथा भीलक्ष्मीशंकरजीको गुरुरूप पूजते थे। उनका मकान 
(गुरुजीकी हवेली” कहा जाता है, यद्यपि उस परिवारके 
लोग उस मकानमें नहीं रहते । उस परिवारके वर्तमान 
आचार्य पूज्य भ्रीबदुकनाथजी तत्रमवान्‌ महाराजाधिराज 
काशीनरेशके प्रसिद्ध दुर्गा-मन्द्रमें निवास करते हँ । 
आपके यहाँकी तन्त्रशात्रकी पुस्तकाको किसी. समय स्वर्गीय 
महाराजाधिराज दरभंगा अपने यहाँ ले जाना चाहते थे । 
दस हजारके पुरस्कारका लोभ संबरणकर पूज्यपाद 
बढुकनायजीने अपनी अमूल्य तन्त्र-निघिको देना स्वीकार 
न किया । आज भी भिन्न-भिन्न प्रान्ताँके मन्त्रशासतरी 
आचार्य श्रीबटुकनाथजीके यहाँ अपनी अन्थियाँ सुलझाने 
आया करते हैं । आपलोगोने संस्कृत-भाषामें अनेक 
अन्थोकी रचना की है । परन्तु गुजराती भाषाको अमी 
आपने भूषित नहीं किया है। ' 


गुजराती भाषाका परम सौमाग्य है कि उसके उपा- 
सकोंका ध्यान इस ओर आकर्षित हो रहा है । गुजराती 
भाषाके सुप्रसिद्ध विद्वान्‌ दीवान बहादुर नमेदाशङ्कर 
देवशङ्कर मेहताने हालमे ही 'शाक्त-सम्प्रदाय” का ऐतिहासिक 
दृष्टिसे पाण्डित्यपूणे विवेचन किया है । वेद, उपनिषद्‌- 
सत्र तथा पौराणिक साहित्यके साथ-साथ बौद्ध तथा जेन-घम॑में 
अन्तर्हित शक्ति-तत्त्यपर आपने प्रकाश डाला है । गुजरातके 
शक्तिपीठोंमें आरासुरवाली श्रीकुलकी अम्बिकादेवी, पावा- 
गढ़स्थित कालिकापीठ, आबूकी अबुदादेवी तथा चुवाड- 
स्थित बहुचराजी अत्यन्त प्रसिद्ध हैँ । इसके सिवा 
नाणयण-सरोवरके. निकट आशापुरीदेवी, भुजके निकट 
रुद्राणीदेवी, वेंटमें अभयादेवी, हड़वदके निकट सुन्दरी- 
पीठ, काठियावाड़में प्रभासक्षेत्र-पिंडतारक्षेत्र भी शक्तिः 
उपासकोंके प्रधान खान हैं । कालिकादेवीकी पूजा गुजरातमें 
सर्वत्र होती है परन्तु वहाँ वामा अथवा मैरवी-कालिकाकी 
भावना नहीं दै, वहाँ तो दक्षिणा शिवा-कालिकाका ही भाव 
स्पष्ट है । इसीसे लोग उन्हे भद्रकालीके नामसे पूजते हैँ । 
बहुचराजीमें श्रीकुलकी बालात्रिपुराकी भावना वतमान है। 
अतएव नमंदाशङ्कर देवराङ्करजी महोदयने कादि तथा हादि 
मतानुसार पूजित श्रीयन्त्रके विषयम भी थोड़ा लिखकर शक्ति 
मतको अधिक स्पष्ट करनेका आयोजन किया है | गुजरातमें 
बालात्रिपुरसुन्दरीके उपासक अनेक हँ । काशीमे सुप्रसिद्ध 
राजा मुंशी माघवलाल सी? एस» आई० ने मन्त्रशाजी 


. भवानी, राधा, सीता, गौरीका नाम लेवें 


ॐ तामादिदक्ति शिरखा नमामि ॐ 
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लजाराम सन्तोखराम त्रवाड़ीसे बालात्रिपुरसुन्दरीका रहस्य 
समझा था । उन्होंने अपने निवासस्थानका नाम बालापुर 
रक्खा । वहाँ बालाकी सुन्दर मूर्ति तथा श्रीयन्त्र अद्यापि 
स्थापित है जो झक्ति-उपासकोंके लिये दशनीय है । 


गुजराती साहित्यमें भक्तिकी अविरल घाराके तीन 
प्रधान आलम्बन हैं । श्रीकृष्ण जिनमें पूण अथवा पर 
विष्णकी भावना अनुस्यूत है, शिव जिनको परब्रह्म अथवा 
पर-शिव-स्वरूप वर्णन किया गया है और तीसरा आलम्बन 
शक्ति अथवा देवी है जिनकों भक्तोंने पराशक्तिके रूपमें 
निहारा है. । जो लोग गुजरातके सामाजिक जीवन और 
अवस्थासे पूरे परिचित नहीं है उनकी यह धारणा श्रान्त 
है कि गुजरातके सनातन आय. हिन्दुओमें वेष्णवपनको 
ही प्रधानता प्राप्त है । इतर भारतीय प्रान्तांसे वहाँके 
स्री-सम्प्रदायको. अधिक स्वतन्त्रता प्राप्त. है । गुजराती 
भाषाके सूरदास, भक्त नरसिंह मेहताने, चाहे भगवानकी 
रास-क्रीडाका अपूर्व आनन्द भले ही चौदहवीं शताब्दीमें 
लिया हो परन्तु रासक्रीड़ाकी प्रतिच्छाया गुजराती समाजमें 
“गरबा” के रूपमै सदासे ही वर्चंमान रही है । शक्तिका 
आवाहन कर “चौमुखी दीपशिखा” की पूजा कर देवीकी 
स्तुति गाते हुए परिक्रमा. की जाती है । एकके बाद दूसरी 
त्री भगवतीका गुणगान करती हे । प्रत्येक पद वा चरणको 
दूसरी महिला. दोहराती जाती ह । इस प्रकार रात-रातमर 
गरबा गाया जाता है । कितनी ही महिलाएँ, नया गरबा 
तत्काल बनाती जाती हैं और गाती जाती हैं । घरमें दीक्षा 
शैव, वलम अथवा रामानुज-सम्प्रदायकी क्यों न हो, गरबा 
गानेके समय उनमें परा-शक्तिकी भावना ओतप्रोत रहती 
है । अपनी रचनामें भले ही वह दुर्गा, अम्बा, काली, 
परन्तु वह उनको 
पराशक्तिरूप देखती है । “भवभयविभवपराभवकारिणी? 
ही मानती हैं । 


कविवर भालण ( १४३९-१५३९ ) आदिकवि 
नरसिंह मेहताके समकालीन रहे । उनका प्रसिद्ध ग्रन्थ 
चण्डि-आख्यान इनकी शक्ति-भक्तिका द्योतक है। इसी 
आ्यानको सरस और मधुर माषामें जूनागदके दीवान 
रणछोड़जीने काव्यबद्ध किया है । भाषापर संस्कृतकी 
पालिश चढी हुई दै। जिस प्रकार सप्तशतीमें १३ अध्याय 
हैं, उसी प्रकार इनके चण्डीपाठमें १३ कवच हं । रूपवर्णन 


के गुजराती साहित्यमे शक्ति-पूजा ॐ ४२३ 
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गोखामी तुलसीदासके सीताके अंगवर्णनसे बहुत कुछ 
मिलता-जुलता है | शक्रादय स्तुति करते हुए कहते हैं-- 


वस्न घ्या माये जरकसी, जाणे प्रात दिनेश । 
कमर कोश माँहि “अचला, शोभे यथा सुवेश 0 
कैश-पाश॒रवि-नंदिनी, गंग कुसुमनी माळ | 
सेंथो सिंदूर सरस्वती, वेणी त्रिवेणी विशारु॥ 
शरदिंदु सरखुं वदन छे, दंत दाहिम बीज | 
मंद मंद मंजुरु इशे, जाणे झबके छे बीज ॥ 
पीन पयोधर ओपतां, जाणे कंचन कुंभ | 
बलिहारी मुजदेडनी, भाज्या दैत्यनां दंम॥ 


इसी सप्तशती आख्यानको श्रीधरने सं० १४५४ के 
लगभग तथा कवि सोमेश्वरदेवने 'सुरथोत्सव? नामसे इससे 
भी पूर्व लिखा है । प्रमासपाटणके निवासी भरीघरका गौरी- 
चरित्र सं० १५६४ के लगभग लिखा गया । गुजराती 
भाषाके कविसम्राटू भइ प्रेमानम्द गोस्वामी तुळसी दासजीके 
समकालीन थे | इनके माता-पिता बाल्यावस्य़ामें ही देवलोक 
प्रयाण कर चुके थे । गोस्वामी ठुलसीदासजी जिस प्रकार 
कोदीरूप हनुमानजीकी कृपासे काव्य-रचनामँ सफल हुए 
टीक उसी प्रकार बड़ोदामं कामनाथ महादेवके निकट एक 
सिद्ध महात्माके दशन और आशीवांदसे इन्हें अपूर्व 
सफलता प्राप्त हुईं । अन्धकारसे गुजराती माषाको प्रकाशमें 
लानेका आपको ही अद्भुत श्रेय प्राप्त हे । आपने देवी- 
चरित्र लिखकर अपना शक्तिप्रेम प्रकट किया है । 


आपके समकालीन कवियोंमें प्रसिद्ध शक्ति-उपासक 
नाथमवान उत्पन्न हुए जिनको जूनागढकी बाघेश्वरी- 
देवीका इष्ट था | एक समय पूजन-सामग्री छूट गयी | 
आप घर लेने चले तो घोर वर्षो होने ठगी । मार्गमें 
नदीका वेग बढ गया । आपने तैरकर जाना और पूजन- 
सामग्री लाना निश्चय किया । उसी समय बाघेश्वरीदेवीने 
आपको प्रत्यक्ष दर्शन दिया । आपने उसी समय एक 
गरबा बनाकर स्तुति की । आपने काझीमें संन्यास लिया । 
आप अनुमबानन्द सरखतीके नामसे प्रसिद्ध थे और 
“आनन्दगुहा? स्थानमें निवास कर वेदान्त तथा योगकी 
शिक्षा देते रहते थे । आपने श्रीधरी गीता, सूतसंहिता- 
अन्तर्गत ब्रह्मगीता तथा अध्यात्मरामायणका गुजराती- 
पद्यानुवाद किया है। आपके गरबा और गरबी सुप्रसिद्ध 
हैं तथा घर-घर गाये जाते हैं | आपके वंशमे भीमोतीलाळ 


रविशाङ्कर, घोड़ा बी० ए०, एल-एळ० बी० अद्यापि 
वतमान हैं, जिनके द्वारा अनुभूतिप्रकाश, भक्तिरसायन, 
उपदेशसाहसी, झङ्करानन्दी टीकायुक्त भगवद्गीता आदि 
अन्थोका गुजराती अनुवाद हो चुका है । इस समय आप 
चारों वेदोंका सफलतापूर्वक गुजराती-अनुवाद कर रहे 
हं। १७ बीं शताब्दीके मध्य वळभ घोड़ा बाला-त्रिपुर- 
सुन्दरीके परमभक्त हो गये हैं; इनकी “गरबावलि” मधुर 
एवं हृदयग्राही है । विष्णुदास भीमने गुजराती काव्य- 
साहित्यमें माधुयंकी सरस धारा बहा दी हे । जन्मतः स्मतं 
शैव होते हुए मी यह अपूर्व विष्णुभक्त, पितृभक्त तथा 
गुरुभक्त रहे । अपने वेदान्तग्रन्य “प्रबोधप्रकाश? में 
शिवजीकी अद्धाङ्जिनी उमाके लिये लिखते हैं 


जय जय जय जगदीश्वरी उमरिया उज्ज्वळ अंग । 
आदि शक्ति अंतरि रही अर्किगी शिवलिंग॥ 


अंतरि मारगि नियमतां, नाड़ी सुक्षिम तज्ञ । 
जद्मरंत्र गुरुमुखी करी, जाणइ योगी जद्ष ॥ 


१८ वीं शतान्दीमें कपाराम शुछुके पुत्र मीठ महाराज 
सामरस्यवादी तान्त्रिक उत्पन्न हुए, जिन्होंने विन्ध्याचलमें 
अष्टभुजादेबीकी आराधना कर श्रीचक्रकी यामलविद्या प्रास 
की। आपने बत्तीस उल्लासमें रासरसकी रचना की है, 
जिसमें अधनारीश्वरकी भावनाको सम्मुख रखकर श्रीचक्रकी 
पद्धतिके अनुसार रासक्रीडाका वर्णन है। आपने शक्तिः 
विलासळहरी, श्रीलहरी तथा श्रीरस मी लिखकर गुजराती 
भाषाका गौरव बढ़ाया है । आपकी शिष्या जानीबाईने 
“नवनायिकावणेन? काव्य-रचना की है । आपको 
श्रीबालाके प्रत्यक्ष दर्शन हुए थे--ऐसा अस्थासे निष्क 
प्रास होता है । १९ वीं शाताब्दीके मध्यमे सुप्रसिद्ध कवि 
बाळाइंकरजीके पिता उल्लासराम वालात्निपुरसुन्दरीके 
उपासक थे । इसीसे अपने पुत्रका नाम उन्होंने “बाला? 
रक्खा । बाळकवि शाक्त साहित्य एवं रहस्यके अच्छे वेत्ता 
थे । 'सौन्दर्यछहरीः नामक रहस्य-स्तोत्रपर संस्कृतमें 
लगभग ३२ टीकाएँ. हैं । शिवकी सचिदानन्दमयी पर 
शक्तिकी उपासना 'कालीकुल? के मन्त्रौ तथा 'श्रीकुल” के 
मन्तरौद्वारा होती दै । श्रीकुलकी अधिष्ठात्री शक्तिको “भरी! 
संज्ञा दी जाती है । इसमें साघकोंको अपने पिण्डमें ही 
उपासना करनी होती है । कविवर बालाइंकरने शंकराचाय- 
के ग्रन्थका समइलोकी अनुवाद कर गुजर गिराको अलंकृत 
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किया है । काशी नगरीमें नागरोंकी खियाद्वारा रचे गये 
स्तोत्रा; गरबो तथा गरबियाँकी संख्या सहखौँसे अधिक 
होगी । विक्टोरिया प्रेसद्वारा तीन संग्रह प्रकाशित भी हो 
चुके हैं, जो अब प्रायः अप्राप्य हैं । त्रवाड़ी सूर्यनाथ 
गणेशनाथने देवीकी स्तुतिमें एक संग्रह अमरयन्त्रालयसे 
प्रकाशित कराया है। नागरोंके अनेक कुठम्बौम बाला, 
त्रिपुरा, औविद्या, बगला, तारा, ललिता आदि महा- 
बिद्याऔके मन्त्र तथा पटल वर्तमान हैं । ख्रियामें जो 
गरबोंका संग्रह है उसीको यदि सम्पादनकर ग्रन्थरूपमें 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि रै 


क उ सर 


प्रकाशित किया जाय तो वर्षोमे कहीं पूणं होगा वा नहीं, 
इसमें सन्देह है । 

शक्तिकी उपासना प्रत्येक जाति तथा समाजमें वर्तमान 
है । यूरोप, अमेरिका, जापान, चीन आदिमे भी इसका 
तत्त्व वर्तमान है। ऐसी अवस्थामें सनातन-आर्य-हिन्दुओं- 
को इसका रहस्य आचार्योंके चरणोंमें बेठकर समझना 
चाहिये । इसीमें हमारा हित है और इसीसे हमारा 
कल्याण होगा । ` 


शिवजीका राधावतार 


एक बार परमकोतुकी लीलामय भगवान्‌ श्रीशिवजी- 
ने पार्वतीजीसे कहा-'देवि ! यदि सुझपर तुम प्रसन्न हो तो 
तुम प्रथिवीतरूपर कहीं पुरुषरूपसे अवतार लो और मैं जी- 
रूप घारण करूँगा । यहाँ जैसे में तुम्हारा प्रियतम स्वामी 
और तुम मेरी प्राणप्यारी मार्या हो, उसी प्रकार वहाँ तुम 
मेरे खामी तथा में तुम्हारी पत्नी बनूँगा । बस, यही मेरा 
अभीष्ट है । तुम मेरी समी इच्छाओंको पूर्ण करती हो इसे 
भी पूर्ण करो |! 

शक्तिमानकी इच्छा पूर्ण करनेके लिये शक्ति देवीने 
स्वीकृति दे दी और कहा--'नवीन मेघके समान कान्तिमयी 
जो मेरी भद्रकाली नामकी मूर्ति है वही श्रीकृष्णरूपसे पुथिवी- 
पर अवतार लेगी; अत्र आए भी अपने अंशसे स्रीरूप धारण 
कीजिये ।? 


शिवजी परम सन्तुष्ठ होकर बोले- “मैं तुम्हारी प्रिय- 
कामनासे भूतलपर नो रूपोर्मे प्रकट हो ऊँगा ।'हे शिवे! 
मैं स्वयं परम प्रेममयी वृषमानुनन्दिनी श्रीराघाके रूपमें 
अवतीण होऊँगा और तुम्हारी प्राणप्रिया होकर ठम्हारे 
ही साथ विहार करूँगा । इसके अतिरिक्त मेरी आठ मूतियाँ 
आठ रमणियोंके रूपमै प्रकट होंगी, वे ही मनोहरनयना 


भीरुक्मिणी और सत्यभामा आदि तुम्हारी आठ पटरानियाँ 
होंगी । इसके अतिरिक्त जो मेरे ये मैरवगण हैं वे भी रमणी- 
रूप घारणकर भूमिपर अवतीणे होंगे ।? 

देवीने कहा--“आपकी इच्छा सफल हो, मैं आपकी 
इन सभी मूर्तियोंके साथ यथोचित विहार करूँगी। हे प्रभो! 
मेरी जया तथा विजया नामकी जो दोनों सखियाँ हे व 
पुरुषरूपमें श्रीदामा और सुदामा होंगी । विष्णुभगवान: 
के साथ मेरा पहलेसे निश्चय हो चुका है, वे हलायुधरूपमें 
मेरे बड़े भाई होंगे ओर सदा मेरे प्रिय कार्योका साधन 
करेंगे । उन महाबलीका नाम राम होगा । इस प्रकार मैं 
तुम्हारा कार्य सिद्धकर अपनी महती कीर्तिकी स्थापना करके 
पुनः भूतलसे लौट आउँगी ।' 

इसी निश्चयके अनुसार प्रथिवी और ब्रह्माजीकी प्राथना - 
पर श्रीपार्वतीजी श्रीकृष्णरूपमें तथा श्रीशिवजी श्रीराधारूपमें 
प्रकट हुए । 

यह एक कस्पमें श्रीराधा-कृष्णके अवतारका बाहरी 
रहस्य है। भगवान्‌ और भगवतीके अवतारकी गूढ अभिसन्धि- 
को तो दूसरा कोन जान सकता है ! 


-महाभायवतके आधारपर 
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भाव ओर आचार 
(लेखक--श्रीयुतत अटलबिहारी घोष ) 


& ४ "च शा्रको साधारणतः तन्त्र कहते हैं । 
छ रक तन्त्र-अन्थ भिन्न-मिन्न देवताओंका 
छि > प्रतिपादन करते हैं । मन्त्रसे ही देवताकी 
||| उत्पत्ति हुई है । इस स्थानमै देवताका 
|, अर्थ हे साधककी स्वकीया ब्रह्म मुत्ति । 
छ 20. साधारणतः ब्रह्मण्य तन्त्र पाँच श्रेणियोंमें 
विभक्त हैं। इन पाँच श्रेणियोंके नाम हैं--- 
| शेव, वैष्णव, शाक्त, सौर और गाणपत्य । 

इस शास्रका उद्देश्य है साधनामार्गके द्वारा ब्रह्मज्ञान 
और निर्वाण-मोक्षकी प्राप्ति । किन्तु सब लोग एक मार्गसे 
नहीं जा सकते | सब मनुष्योंकी प्रकृति एक प्रकारकी 
नहीं है। मनुष्योंके अधिकार और भावमें कमी-बेशी 
होनेके कारण प्रकृतिमे अन्तर हो जाता दै । इसी कारण; 
यद्यपि सब सम्प्रदायोंका गन्तव्य स्थान एक है तथापि 
जानेके मार्ग भिन्न-भिन्न हैं। 

हम देखते हैं--अन्य धर्मावलम्त्रियोमे असंख्यरूपमें 
सम्प्रदायमेद हो गया है। और इन सम्प्रदायोंके अन्दर 
-परस्पर विद्वेष भी बहुत ही अधिक बढ़ गया है । ब्रह्मण्य- 
घर्ममे (जिसको आजकल हिन्दू-धर्म कहते हैं ) इस तरहका 
विद्वेष-साय शास्त्रविरुद्ध है। जिसे जिस मन्त्रका अधिकार दै, 
वह उसी मन्त्र और उसी देवताकी उपासना करेगा। वही 
- देवता उसके लिये ब्रह्ममू्ति हे । साधक उस साकार 
उपासनाके द्वारा ही निराकारमें पहुँच सकता है; सकल या 
सगुण मूर्तिका ध्यान करते-करते निष्कळ अथवा निगुण 
ध्यानका अधिकारी होता है । शास्रमें कहा गया है-- 

चिन्मयस्याद्वितीयस्य निष्कलस्याशरीरिणः । 

उपासकानां कार्यार्थं ब्रह्मणो रूपकल्पना ॥ 

अर्थात्‌ जो चिन्मय या ज्ञानमय हैं; जो अद्वितीय हैं, 
जो निष्कल या अंशहीन हैं एवं जो अशरीरी हैं ऐसे ब्रह्मके 
जो उपासक हैं उनकी सहायताके लिये ब्रह्मके रूपकी 
कल्पना. की गयी है । इसका कारण यह है कि जो निरुपाधि 
और अझ्रीरी हैं, उनकी उपासना करना सम्भव नहीं । 
शास्रमै फिर यह भी कहा गया है-- 

अग्नौ तिष्ठति विप्राणां हृदि देवो मनीषिणास्‌। 

ग्रतिमास्वम्रडुद्धानां सवंत्र विदितात्मनाम्‌॥ 


( कुछाण॑व-तन्त्र ) ` 


अर्थात्‌ आह्मणोके उपास्य देवता अग्निमें, मनीषी व्यक्ति- 
के देवता हृदयमेंश अप्रबुद्ध अर्थात्‌ जिसे ज्ञानोन्मेष नहीं 
हुआ है उसके देवता प्रतिमामें रहते हैं और जिसे 
आत्मज्ञान हो गया दै यह सर्वत्र ही अखण्ड सच्चिदानन्द 
ब्रक्षको देखता है। यहाँपर चार प्रकारके अधिकारी देखे 
जाते हैं | इनमें जिनका उल्लेख अन्तमें किया गया दे, 
वे सब मावोंके परे हैं । इसका तात्पर्य यह है कि जो लोग 
भावातीत हैं, उनके लिये कोई मी विधि-निषेष नहीं दै । 


मन्त्र-्या्नमें त्रिविधमावका उल्लेख पाया जाता है । 


` और त्रिविध आचारके अन्तर्गत सप्तविध आचार मौ पाये 


जाते हैं । इन तीनों मावोके नाम हैं--दिव्य, बीर और पञ्च । 

सत्तविध आचारोंके नाम हैं--वेद, वैष्णव, शैव, दक्षिण, 

याम, सिद्धान्त और कोल । विश्वसार तन्त्रमें लिखा है 
भावन्नयगतान्‌ देवि सप्ताचारांश्र वेत्ति यः। 


स॒ जनः सकल चेत्ति जीवन्झुक्तः स एव हि॥ 


अथात्‌ जो व्यक्ति भावत्रयके अन्तरगत सप्त आचारका 
विषय जानते हैं, वे सबंश और जीवन्मुक्त हैँ । शास्त्रमे 
यदि यह बात कही गयी है, तब तो माव-ज्ञान नितान्त 
आवश्यक है और भावानुरूप आचारका पालन मी अवश्य 
करना चाहिये । 

“भाव? शब्दकी व्याख्या अत्यन्त दुरूह है । क्योंकि 
भाव मनका धमं है । 'मावस्तु मनसो धर्मः यही शास्रमै 
देखा जाता है। जो मनका धर्म है, उसकी व्याख्या 
शब्दोंके द्वारा नहीं हो सकती । भाव तो मनम ही 
उत्पन्न होता है और मनमें ही लीन हो जाता है। झास्नमे 
कहा गया है-- 

सनस्युत्पधते भावो अनसि हि प्रलीयते । 

और यह भी शास्र कहते हैं-- 

यपेक्षगुडमाधुय॑ रसना ज्ञायते प्रभो। 

तथा भावो महादेव मनसा परिभाब्यते॥ 

अर्थात्‌ जिस तरह गुड़का मिठास जीभ ही जान 
सकती है, उसी तरह भावको मन ही जान सकता है। 
हाँ, शब्दके द्वारा भाव' शब्दका अर्थ प्रकट न किये जा 
सकनेपर भी दृष्टान्तके द्वारा उसका स्वरूप प्रकट किया 
जा सकता है । शास्रमे देखा जाता है-- 
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भावेन चुस्बिता कान्ता भावेन दुहिताननस्‌। 


मनुष्य जिस भावसे कान्ताका मुखचुम्बन करता है और 
जिस भाषसे कन्याका मुख चुम्वन करता है, वे दोनों भाव 
एक तरहके नहीं होते । अतएव यहाँपर एक ही कार्यमे 
भावभेद्‌ देखा जाता है । 


आजकल बहुत-से लोग हमारे ब्रह्मण्य-धर्मशा्रकी 
आलोचना करते हैं । उनमेंसे किसी-किसीको यह दिखायी 
पड़ता है कि इस शास्त्रके अन्दर सनातन सत्य निहित दै । 
उसका अवलम्बन करनेसे ऐहिक और पारलौकिक दोनों 


प्रकारसे मङ्गल होगा । इसीलिये वे लोग इस शाज्रके | 


आभ्यन्तरिक गभीर तात्पर्यपर विचार करते हैं । 
एक दूसरी श्रेणीके लोग भी हैं जो यह समझते हैं कि 
ब्रह्मण्य-धमंशात्र मृतप्राय है । बस, उसका केवल इतिहासभर 
जान लेना ही पर्याप्त है। सुतरां वे लोग उसी भावसे 
आलोचना करते हैं, वे विषयकी गम्भीरता और तात्पयंकी 
ओर बिल्कुल ही ध्यान नहीं देते । इन दोनों भ्रेणियोके 
लोग एक भावसे शास्रकी आलोचना नहीं करते । यहापर 
भी भावका भेद देखा जाता है । 


____ वतमान समयमै अनेक लोग श्रीमरूगवद्गीताकी 
आलोचना करते हैं । उनमें कोई तो वकील हैं, कोई 
न्यायाधीश हैं, अथवा कोई राजनेतिक हैं । उनकी 
युक्तियांको देखनेसे माळूम होता है कि वे पाश्चात्यभायसे 
आच्छन्न हो रहे हैं तथा मगवानकी युक्तियोको उन्होंने 
पाश्चात्य युक्तिके साथ मिलानेकी चेश की है । मानो इस 
कामको कर देनेसे ही गीताकी प्रामाणिकता सिद्ध हो 
गयी । (यहॉपर नामोल्लेख करना युक्तिसंगत नहीं। 
इसीलिये किसी ग्रन्थकार-विशेषका नाम नहीं दिया गया । ) 
दूसरी ओर आज भी यह देखा जाता है कि कोई-कोई पुरुष 
भक्तिभावसे प्रेरित होकर भी गीताकी आलोचना करते 
हैं | उनकी युक्तिके साथ पूर्विखित ग्रन्थकारोंकी युक्तिकी 
तुलना करनेसे दोनोंके भाव-भेदका अन्तर स्पष्ट मालूम 
हो सकता है | 


साधारणतः लोग समझते हैं कि वेदिक अथवा तान्त्रिक 
क्रियाओंका अनुष्ठान करनेसे कोई फल नहीं होता । किन्तु 
क्यों फल नहीं होता, यह नहीं समझते । “रुद्रयामल तन्त्र” 
में लिखा है-- 


भावेन लमते सव॑ भावेन देवदशंनम्‌। 
भाषेन परमं ज्ञानं तस्माद्‌ भावावलम्बनस्‌ ॥ 


भावके द्वारा सव तरहके लाभ प्राप्त किये जा सकते 
हैं । भावके द्वारा देवताके दर्शन प्रात होते हैं और भावके 
द्वारा परम ज्ञान लाम होता है। अतएव उपयुक्त भावका 
अवलम्बन करके काम करना चाहिये । महानिर्वाण तन्त्रके 
चतुर्थ उल्लासमें यह लिखा मिलता है-- 

ये यन्नाधिक्कता सर्त्यास्ते तत्र फलभागिनः । 

भविष्यन्ति तरिष्यन्ति माजुषा गतकिछ्विषाः ॥ 


अर्थात्‌ जिन मनुष्योंको जिस प्रकारके आचारका, जिस 
प्रकारके भावका और जिस म्रकारके साधनका अधिकार 
है, उन्हें उसके अनुकूल ही अनुष्ठान करनेसे फल प्रास 
होगा और वे पापरहित होकर संसार-सागरको पार कर 
सकेंगे । किन्तु जहॉपर याजक और यजमानके अन्दर 
लेशमात्र भी भाव नहीं रहता, यहाँ क्रिया किस प्रकार फलवती 
होगी ! इसीलिये शा्तमें कहा गया है-- 


किं न्यासविस्तरेणैव किं भूतशुद्धिविस्तरेः । 
किं बृथा पूजनेनैच यदि भावो न जायते। 
फलाभावश्च नियतं भावाभावात्‌ प्रजायते ॥ 

( ११ श० प० कौलावती तन्त्र ) 


“भावचूडामणि? तन्त्रमें भी इसी प्रकार लिखा है-- 


बहुजापात्‌ तथा होमात्‌ कायझछेश्षादिविसरेः । 
न भाचेन चिना देव यन्त्रसन्त्राः फलळप्रदाः ॥ 


'मावचुड्ामणि’ "समयाचार, “कुमारी तन्त्र, 
“ज्ञानदीप,” 'विश्वसार,” 'सर्वोलळास,' "कामाख्या, 
“कुग्जिका,' “रुद्रयामल? प्रश्ति तन्त्रामें त्रिविध भावका 
उल्लेख पाया जाता दै । इन तीन प्रकारके भावके नाम 
पहले लिखे जा चुके हैं । सभी साधना-याल्नोमें त्रिविध 
भावको बात प्रच्छन्नरूपसे विद्यमान है । तमाम तन्त्र- 
शाज्नोमे उन तीनों भार्वोमे दिव्य भावको उत्तम, वीर भाव- 
को मध्यम एवं पशु भावको अधम बताया गया है । जीव 
इन तीन भावोमेसे एकके अन्दर रहता है । “रुद्रयामलः 
तन्त्रके छठे पटलमें लिखा है कि क्रमशः अभ्यास करनेके 


लिये पहले पञशु-भावका अवलम्धन करके फिर वीर-भाव - 


धारण किया जा सकता है। उसके बाद वीर-भावके कार्य 
समाप्त कर अत्यन्त सुन्दर दिव्य-भावका अवलम्बन किया 


क भाव और आचार + 
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जा सकता है। अतएव माझम होता है कि तमोगुणाधिक 
मनोमावका नाम पद्यु-माव, रजोगुणाधिक मनोभावका नाम 
यीर-भाव तथा सत्तगुणाधिक मनोमावका नाम दिव्य-भाव 
है । उपयुक्त शाख्र-वचनसे प्रकट होता है कि सबसे पहले 
पशुभाव है; किन्तु यदि किसीने पूर्वाजित पुण्य-बलसे पशु- 
भावको अतिक्रम करके जन्म ग्रहण किया हो तो उसे 
सम्यक्‌ पशु-भायका अवलम्बन नहीँ करना पड़ता । 


भावके विषयमै किसी-किसी तन्त्रमें मतभेद देखा 
जाता है। किन्तु वह भेद वास्तविक नहीं है । साधकके 
अधिकार और रुचिमें भेद होनेके कारण इस प्रकारके 
भेदमूलक याक्योंका प्रयोग हुआ दै । 


“कुब्जिका तन्त्र'में इन तीनों भावोंका विस्तृत वर्णन है। 
दिव्य-भावमें स्थित साधक विश्व और देवतामें भेद नहीं 
देखता । यह ख्रीजातिमात्रको महाशक्तिकी मूर्ति और 
पुरुषमात्रको शिवकी मूर्ति समझता है तथा अपनेको 
देवतात्मक समझता है । वह नित्य रान करता और 
नित्य दान करता है। उसका येद, शास्र, गुरु, देवता 
और मन्त्रमें दृढ ज्ञान होता है एवं शत्रु और मित्रमें 
सम-भाव होता दै । देवताकी निन्दा करनेवालेके साथ 
वह बातचीत भी नहीं करता । ख्रीके चरण-युगल 
दिखलायी देनेपर उसके मनमै गुरुकी भावनाका उद्रेक 
होता है | ये ही सब दिव्य-भावके लक्षण हैं । “महानिर्वाण 
तन्त्र? के प्रथम उल्लासमें कहा है-- 

दिव्यश्च देवताप्रायो झुद्धान्तःकरणः सदा । 

द्वन्द्वातीतो वीतरागः सर्वभूतरूमः क्षमी ॥ 

भावकी पूर्णताके लिये जो निर्मळ चित्तसे अनासक्त- 
भावसे सब काय सम्पन्न करते हैँ वे ही जीवन्मुक्त, आत्म 
व्यक्ति दिव्यमभावापन्न हैं । यह दिव्य भाव एक ही प्रकार- 
का अर्थात्‌ विशुद्ध सत्त्गुण-सम्पन्न होनेपर भी शास्नमे 
उसकी त्रिविध गति देखी जाती है। “रुद्रयामल” तन्त्रके 
ग्यारहवें पटलमें कहा गया है-- 

त्रिविधे ` दिव्यभावश्च. पेदागसबिवेकजस, । 

चेदा्थमधमं पोक्त सध्यसञ्चागसोद्सवस्‌ । 

उत्तम॑ सकल प्रोक्तं विवेकोछाससम्भवम्‌॥ 

अर्थात्‌ केबल वेदपाठके बाद जिस दिव्य भावका 
आविभाव होता दै, वह अधम है; आगम-शाज्का पाठ 
करनेपर जो दिव्य भाव उदय होता है वह मध्यम है; और 


SSIS 


` केवळ साधन करते-करते विवेक उत्पन्न दोनेपर जिस दिव्य 


भावका प्रादुर्भाव होता दै, वह उत्तम दै । वीर भावमें 
परिपूर्णता प्राप्त होनेपर ही साधक दिव्य भावमें पहुंचते दैं। 
इसल्यि.वीर भाय दिव्य भावका हेतु है । 


जो सब प्रकारके हिंसा-कार्योसे रहित हैं, सवदा सब 
जीबोके हित करनेमें रत रहते हैं, जिन्होंने पड़रिपुओं 
( काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मत्सर ) पर विजय प्रात 
कर ली है और जो जितेन्द्रिय हें, सुख-दुःखर्मे सम शान 
रखनेयाले हैं, ऐसे ही साधकोंको वीर कहते हैं | 'कुब्जिका"- 

तन्त्रके सप्तम पटलमें वीर-भावके लक्षणांका वर्णन विस्तृत- 

रूपसे किया गया है । वीरके दो भेद है समाव-वीर 
और विभाव-वीर । समाव-बीर सत्त्वप्रधान और विभाव- 
वीर रजोप्रधान होते हैं । इसीलिये वीर-भाव दो प्रकारका 
होता है । साधनाके बलसे जिनपर तन्त्रका अर्थ प्रकट हो 
गया है, तत्त्वज्ञान प्रास हो गया है, एवं विधय-वासनाके 
कम होनेपर भी जिनकी भोगवासना पूर्णरूपेण निवूत्त नहीं 
हुई है, वे ही “सभाव वीर” हैं । जो साधनाके बल्से 
पशु भावको तो अतिक्रम कर चुके हैं, किन्तु जो सभाव वीर- 
की तरह ज्ञान नहीं प्राप्त कर सके हैं; वे 'विभाव वीर? हैं। 
(सर्वोक्तास!, “रुद्रयामल' इत्यादि तन्त्रौमै इन दिविध वीरोके 
कतंब्यांका विस्तृत वर्णन है| पशुभावकों पार किये विना 
वीर-भावमें नहीं पहुँचा जा सकता । इसीलिये पद्य-मावको 
वीर-भावका देतु कहा गया दै । 

पझु-मावके साधकको अहिंसापरायण और निरामिष- 
भोजी होना होगा । ऋतुकालके अतिरिक्त वह स्रीका स्पश 
नहीं कर सकता । ये ही सब पद्म-मायके प्रधान लक्षण हैं । 
“कुब्जिका-तन्त्र, “मह्दानिवाण-तन्त्रः आदिमें पशु-मावका 
विस्तृत वर्णन है । यह पशु-माव भी 'समाव' एवं 'विभाव' 
दो भागोंमें विभक्त है । जिस समय पशुके मनमें उच्च भाव- 
की छाया पड़ती है, किन्तु ज्ञानका आविर्भाव नहीं होता, उस 
समय उसको 'सभाब पशु” कहते हैं । और वह छाया जिस - 
समय घनीभूत हो उठती दै, उस समय जो अवस्था होती 
है, उसको 'विमाव पश? कहते हैं | 

“महानिर्वाण-तन्त्रमे' 'सभाय पञ्चका” जैसा वर्णन है, 
वेसा (पशु! आजकल कहीं दिखायी नहीं पड़ता । यहाँ कहा 
गया ६ 

नर ह पुष्पं फळ तोयं स्वयमेवाहरेत पछुः । 
न शूद्वदशन कयान्मनस। न खियं खरेत्‌ ॥ 
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पश्जुभाबापन्न साधक पत्र; पुष्प, फल, जल आदि स्वयं 
लावे, शूद्धदशन न करे तथा जीका मनसे भी स्मरण न करे। 


किसी-किसी तन्त्रमै लिखा है 
कलौ न पशुभावोडस्ति दिव्यभावः कुतो भवेत्‌ । 


कलियुगमे पञ्॒भाव ही नहीं है, तब दिव्य-भाव कहाँसे 
होगा ! किन्तु इस बातको सब तन्त्र नहीं मानते ! इसका 
कारण यही है कि पशु-भाव वीर-मावका कारण एवं वीर- 
भाव दिव्य-भावका कारण है । यदि कलियुगमें पश्ञ-माव 
नहीं रहता तब तो कोई भाव ही नहीं रह सकता । पश्च-माव 
नहीं रहनेपरं वीर-माव कैसे उत्पन्न होगा और फिर वीर- 
भाव नहीं होनेपर दिव्य-भाव ही केसे आविभूत होगा ! 


इन त्रिविध मार्वाके अन्तर्गत सप्तविध आचारकी बात 
“विश्वसार? तन्त्रके २४ वै पटळमें विस्तृतरूपसे लिखी है । 
“महानिर्वाण” 'कुलाणंब,' 'आचारमेद', “समयाचार, 
महाचीनाचार?, 'नित्या?, सवोलास? प्रभति तन्त्रोमें भी 
“आचार? विषयकी आलोचना की गयी है । 'सर्वोक्तास'- 
तन्त्र अभीतक प्रकाशित नहीं हुआ है और 'विश्वसार? भी 
सम्पूर्ण प्रकाशित नहीं हुआ है । 'कुलाणंव? तन्त्रके द्वितीय 
उल्लासमें कहा गया है-- र 


सर्वेन्यश्नोत्तमा वेदा वेदेभ्यो वैष्णवं परम्‌ । 
येष्णवादुत्तम॑ रवं दैवाइक्षिणमुत्तमम ॥ 
दक्षिणाहुत्तम वासं वासात्‌ सिद्धान्तमुत्तमम्‌ । 
सिद्धान्तादुंत्तमं कौलं कौछात्‌ परतरं नहि॥ 
यह वचन 'महाचीनाचार' आदि अन्यान्य तन्त्रौमें 
भी पाया जाता है । फिर किसी-किसी तन्त्रमें नौ आचारो 
का भी उल्लेख है । किन्तु वह “विश्वसार” प्रभति किसी 
तन्त्रद्वाण सम्मत नहीं है | इन सात प्रकारके आचारोंमें 
वेदाचार, वेष्णवाचार, शैवाचार और दक्षिणाचार--ये 
चार प्रकारके आचार पञ्च-भावके अन्तर्गत हैं । वामाचार 
और सिद्धान्ताचार वीर-भावके अन्तरगत हैं; और कौलाचार 
दिव्य-मावके अन्तर्गत दै । 'विश्वसार-तन्त्र'में लिखा है-- 
चत्वारो देवि घेदाद्याः पछुभावे प्रतिष्ठिताः । 
- वासाद्याखय आचारा दिव्ये वारे प्रतिष्ठिताः ॥ 


इन सप्तविध आचारोंके लक्षण और इनका विस्तृत 
विवरण “विश्वसार” तन्त्रके चौबीसबं पटलमें हे | हम यहाँ 
विखारभयसे उन वचनोंका केवल सारांश ही दे रहे हैं। 


ॐ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि # 
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पहले कहा गया है कि पशुभावके अन्तर्गत चार आचार हैं। 
उनमें वेदाचारका लक्षण यह है कि साधक ब्राह्म-मुहूत्त॑में 
त्रिछौनेसे उठकर अपने शुरुदेवके नामके अन्तमै 'आनन्द- 
नाथ? शब्दका उच्चारण करते हुए उन्हें प्रणाम करे । 
सहस्तार॒पञ्ममें ध्यान लगाकर पञ्चोपचारसे पूजा करे । 
वागूभव बीज ( ऐं )का जप करते हुए परमकला कुण्डलिनी 
शक्तिका ध्यान करे एवं मूलमन्त्रका जप कर, जप समास 
होनेके बाद बाहर जाकर मळ-मूत्र-त्याग आदि समस्त 
नित्यकर्म करे । इन आचारोंको वेदाचार कहते हैं। रातमें 
सन्ध्या-समय या तीसरे पहर देवपूजा, ऋतुकालके अतिरिक्त 


ˆ ज्ली-सहवास इत्यादि वेदाचारीके लिये निषिद्ध कमं हैं । 


इसके अतिरिक्त जितने वेदविहित कमे हैं, वे सब भी सदा- 
चारके अन्तरत हैं । 


इस वेदाचारका उद्देश्य यही है कि उसके द्वारा साधक- 
की बाह्य झुद्धि हो जाय । वेदाचारर्थित साधक आचार- 
व्यवहारमें सब प्रकारसे अपनेको शुद्ध और निर्मल रखनेकी 
चेष्टा करता है । इस अभ्यासके फलस्वरूप क्रमशः वह 
उसके खभावमें परिणत होता है । 


येदाचारका पालन करते-करते जब बहिःशुद्धि खभाव- 
गत हो जाती है तब साधक “वैष्णवाचार” में प्रवृत्त होता 
है। येदाचारमें जितने कायौंके करनेका उल्लेख हुआ है, 
वेष्णवाचारमे बे सब तो करने ही पड़ते हैं । उनके अतिरिक्त 
श्रीबिष्णुदेवकी पूजा करनी पड़ती है और समस्त जगत्‌- 
के विष्णुमय होनेकी भावना करनी पड़ती है। मैथुन या 
तत्सम्बन्धी बातचीत, हिंसा, निन्दा, कुटिलता, मांस-मोजन, 
रातमें माछा-जप और पूजा-कार्य--ये सब वेष्णवाचारपरायण 
साधकके लिये नितान्त निषिद्ध हैं । यैष्णवाचार भक्तिकी 
अवस्था है | इस आचारके द्वारा चित्तकी शुद्धि होती है। 
कोई-कोई कहते है इस वेष्णवाचारमें सात भूमिका हैं । 
और कोई-कोई कहते है सात ही नहीं, बरं अनेक 
भूमिकाएँ हैं अर्थात्‌ भक्तिकी अवस्थाएँ विविध हैं । वेष्णवा- 
चार अथवा भक्तिकी अवस्थामे साधक गुरूपदिष्ट मार्गसे 
गमन करता है; किन्तु गुरुने उसे ऐसा आदेश क्यों दिया, 
इस बातका विचार करनेका उसे अधिकार नहीं होता। प्रसन्न 
चित्तसे गुरुकी आशाका पालन करना ही उसका कतेव्य है। 


वेष्णयाचारके बाद शेवाचार आता है। वेदाचारमें 
९ 
जितने कमे करनेका उपदेश दिया गया है, उन सबका 


# भाव ओर आचार % 
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अनुष्ठान तो शेवाचारपरायण साधको करना ही चाहिये । 
इसके अतिरिक्त उसे सर्वदा सब कर्मोंमे महेश्वरकी भावना 
करनी चोहिये । शेवाचारमें पशुको मारना मना है । 
शवाःचारपरायण साधकको गुरूपदिष्ट विषयपर विचार करने- 
का अधिकार प्राप्त हो जाता है | इस अयस्थामें वह अपने 
कतव्यके विषयमें गुरसे पूछ सकता है और गुरुदेव भी 
उसके अधिकारका विचार कर दुबोंध्य विषयकी व्याख्या 
करके उसे समझा देते हैँ । इसीलिये इस अवस्थाको 
ज्ञानाजनको अबस्था कहते हैं । 


शेवाचारके बाद आता है दक्षिणाचार । वेदाचारके 
अनुसार भगवतीकी पूजा, रातके समय तद्गतचित्त होकर 
मन्त्र-जप करना, चौराहे, इमशान, एकान्त स्थान, शिवालय 
अथवा बिल्वमूल प्रभति स्थानमै महाशङ्च माला जप करना-- 
इन सबको दक्षिणाचार कहते हैं | सबसे पहले इस आचार- 
का अनुष्ठान दक्षिणामृत्ति नामक ऋषिने किया था, तभीसे 
इसका नाम दक्षिणाचार पड़ गया । दक्षिण-शब्दका अर्थ 
है--अनुकूल । अनुकूल आचारका नाम दक्षिणाचार दै । 
इस अवस्थामें, साघकने पहले बहिःञ्चद्धि और अन्तःशुद्धि 
तथा . झान्रानुशीलनद्वारा जो ज्ञान प्रास किया है, उसीको 
बद्धमूल करनेके लिये वह साधना करता है | इन चार 
आचारोंको एक शब्दमें 'पश्वाचार? कहते हैँ । क्योंकि ये 
चारों आचार पशु-भावके अन्तर्गत हैं । 


किसी-किसी तन्त्रमे लिखा है कि दक्षिणाचार वीर-भावके 
अन्तर्गत दै । यहाँ यह स्मरण रखना उचित है कि जिस 
तरह सस्व, रज और तमोगुण एक वूसरेसे अलग-अलग 
नहीं रह सकते, उसी तरह भावोका भी सांकर्यं अवझ्य- 
म्भावी है । 

दक्षिणाचारकी अवस्थाको पार करके ही साधक वीर- 
भावमें उपस्थित होता है । इसीलिये वह पूर्वोक्त चार 
प्रकारके आचारांको अतिक्रम कर वामाचारमें प्रतृत्त होता 
है | दिनमें ब्रह्मचर्य, रातमें पञ्चतस्वद्वारा देवीकी आराधना 
एवं चक्रानुष्ठान करते हुए मन्त्रजप--इन सब अनुषठानोंको 
“वामाचार? कहते हैं । यह वामाचार अत्यन्त गोपनीय है। 
(विश्वसार-तन्त्र! में लिखा है-- 

प्रकाशात सिद्धिहानिः स्याद्वामाचारगतौ प्रिये । 

अतो वामपथं देवि गोपयेन्मातृज्ञारवत्‌॥ 


बहुत-से लोगोंकी धारणा है कि वामाचार उस साध- 


प 


नाका नाम है जिसमें वामा या स्रीका संयोग होता है । 
यह सर्वथा भूल है। अवश्य ही यामाचारमें पञ्चतच्वके 
द्वारा देवीकी आराधना करनेकी बात कही गयी हे, किन्तु 
जो लोग इस पञ्चतत््वका खरूप या तात्पर्यं बिल्कुल ही 
नहीं जानते, वे ही लोग इस असत्यका प्रचार कर तन्त्रः 
शात्नके प्रति सयसाघारणके भनमें अश्रद्धा उत्पन्न करते 
हैं। पञ्चतच्वके तात्पर्यका विठेषण करनेको यहाँ उपयुक्त 
स्थान नहीं; फिर भी हम जिज्ञासु पाठकोंसे कह सकते हैं 
कि कुळाणब-तन्त्रको ध्यानपूर्वक पढ़नेसे यह मिथ्या 
धारणा दूर हो जायगी, इसमें सन्देह नहीं | 


वास्तवमें यामाचार-शब्दका अर्थ 'प्रतिकूळाचार? है, 
“्यभिचार! नहीं । प्रतिकूल अर्थमें वाम-शब्दका प्रयोग 
बहुत देखा जाता है, उद्धुत वचनसे यह प्रकट होता है। 
दक्षिणाचारतक साधक जिस भावमें चलता आ रहा है, 
उसीका प्रतिकूल भाव वामाचार है | दक्षिणाचारकी चरम 
अवस्थामे मनुष्यके मनमें निवेंदका बीज अङ्कुरित होता है 
और वेसा होनेसे ही आध्यात्मिक उन्नतिके लिये क्रमशः 
आवेग बढ जाता है। साधक अबतक संसारमै रहकर ही 
सब काम करता था; किन्तु अव उसकी चेष्टा संसार-वन्धनसे 
मुक्त होनेके लिये होती है । और इसी कारण वह वामा- 
चार अथवा प्रतिकूलाचारका अवलम्त्रन करता है । 


वामाचारकी अतिक्रमकर साधक सिद्वान्ताचारमें 
प्रवृत्त होता है । इस आचारमें सर्वदा रुद्राक्ष, अस्थिमाला 
आदि धारण करना पड़ता है एवं भैरव-वेशका अवलम्बन 
करना पड़ता है । इसी अवस्थामें साधकको ब्रह्मानन्द 
प्राप्त होता दै । क्योंकि इस अवस्थामें उसने दोनों दिशाएँ 
देख लीं- दक्षिण भी देख लिया और वाम भी । उस 
समय वह कुल्ज्ञान वा ब्रह्मज्ञानके सन्निकट पहुँच जाता 
है । क्योकि उस समय मन स्थिरभाव घारण कर लेता है। 
सुतरां मनोभावके लय होनेका अवसर उपस्थित हो जाता 
है । इसीसे 'समयाचार' तन्त्रके द्वितीय पटलमें लिखा है-- 


देवपूजारतो नित्यं तथा विष्णुपरो दिवा । 
नक्तं द्रव्यादिकं सव॑ यथालाभेन चोत्तमम्‌ । 
विधिवत्‌ क्रियते भक्तया स सव॑ च फळ छमेत्‌॥ 


: एक शब्दमें इन दोनों आचारोको 'वीराचार' कहते 
हैं | क्योंकि ये दोनों आचार वीराचारके अन्तर्गत हैं । 
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कोई-कोई सिद्वान्ताचारको वामाचारके पहले रखते 
हैं। इस प्रकार नाना स्थानोमें नाना प्रकारके मतभेद देखे 


जाते हैं । किन्तु यह सब भिन्नता सम्प्रदायभेदके कारण: 


हो गयी है, वास्तवमे नहीं है--यही समझना चाहिये | 

सिद्धान्ताचारमै सिद्धकाम दोनेपर ही साधक कुलाचारमें 
प्रवृत्त होता है । इस अवस्थामे साधकको पूर्ण ब्रह्मज्ञान 
प्राप्त हो जाता है। उस समय उसके अन्दर पंक और 
चन्दनमें, पुत्र और शत्रुमे अथवा कञ्चन और ठणमें कोई 
मेद-ज्ञान नहीं रहता, सब वस्तुओंमें समदृध्टि उत्पन्न हो 
जाती है । इसीसे विश्वसार-तन्वर्मे लिखा है-- 

कमै चन्दने देवि पुत्रे शत्रो प्रियाप्रिये । 

इमशाने भवने देवि तथैव तृणकाञ्चने ॥ 

न भेदो यस्य देवेशि स एव कौलिकोत्तमः । 

चिन्तयेदात्मनाऽऽस्मानं सर्वत्र समदष्टिमान्‌ ॥ 


जो सब भूतोंमें अपने आत्माको और अपने आत्मामें 
सब भूतोंकों देखता है; बही भे कौलिक या कुलाचारी 
है। जो समाहित, ध्याननिष्ठ होकर पञ्चतत्वके द्वारा साधना 
करता दै, वह मध्यम और जो अभी ज्ञानभूमिपर नहीं 
पहुँचा दै, पहुँचनेका इच्छुक है, वह अधम है--इस प्रकार 
कुलाचारपरायण साधकके तीन मेद देखे जाते हैं । 


योगवाशिष्ठरामायणके उत्पत्ति-प्रकरणके ११८ वें 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि के 


nnn त्व व क क ्् ्््सय्््क्क्य्य्य्य्य्स्स्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व्व््व्व्व्व्व्स्व्व्य्य्यि >>> 


सर्गम जो सात ज्ञान-भूमिकाओंका उल्लेख है, इन सात 
आचारोंके साथ उनमें साह्य दिखायी पड़ता है । उन 
सात ज्ञान-भूमिकाओंके नाम हैँं--( १ ) विविदिषा या 
शुभेच्छा, ( २) विचारणा, ( ३) तनुमानसा, (४) 
सत्त्वापत्ति, ( ५ ) असंसक्ति, ( ६ ) पदार्थांमाविनी और 
(७) तुरीया । अन्तर केवल यह है कि साधनामार्गमें 
भक्तिका पहले और शेव या ज्ञानभूमिकाका पीछे तथा 
वादिष्ठ मतमें विचारणा या ज्ञानाजनका पहले और भक्तिका 
पीछे उल्लेख हुआ है । इस प्रकार शाल्रोंमे जिन स्थानोंमें 
प्रशंसा या निन्दा देखी जाती है, उसका तात्पर्यं यही है 
कि जो लोग अनधिकारी हैं, उनके लिये निन्दा अन्य 
कमोंमें निदत्त पैदा करनेवाली है तथा जो लोग अधिकारी 
हैं उनके. लिये प्रशंसा प्रबृत्ति पैदा 'करनेबाली है । 
इसीसे भास्करणायने कहा है-- 


एवञ्च यानि तत्तदूवि्ाप्रशांसकानि वचनानि तानि 
तत्तद्यिकारिणां प्रस्येव प्रवत्तकानि । यानि च तञ्जिन्द्कानि 
तानि तत्तदधिकारिणं प्रति निवत्तंकानि, न भुननंहि निन्दा- 
न्यायेन विघेयस्तावकानि । 


इस प्रत्रन्धमै भाव और आचारसम्बन्धी आलोचना 
बहुत ही संक्षेपे की गयी है । यह विप्रय इतना गम्भीर 
है कि इसके लिये एक बहुत बड़ी पोथी भी पर्याप्त नहीं 
हो सकती । 


अम्बे! 
जननी तप्त होतीं लख लाल-मुख-छालीको, अम्बे ! तुम्हें कैसे प्रिय रक्त रक्त-घारा दै ! 
मेघा-खरूपा सब मानवोर्मे रहती तुम्हीं, मदिरा, ग्राम्यघमोदि केसे तुम्हे प्यारा दै! 
हरती हो सदासे दुष्ट-दानवोंके प्राणोको, बकरोंके प्राण लेना काम क्या तुम्हारा है! 
मैं तो सोचता हूँ, मतिमन्द विषयासक्तोंका, शाकम्भरि ! यहाँ बुद्धिविश्वम हमारा है ! ॥१॥ 
कैसा वैपरीत्य, हम होते हुए भी शाक्त, सवेथा निःशक्त आज्ञ भारतमै दो गये। 
चे कीर्ति, थ्री, वाक, स्मरति, मेघा, चरति, क्षमा प्रभति, सारे-के-सारे गुण हमारे आज खो गये ॥ 
अब भी कृपाण क्या चलाते उन छागोंपर, जब कि प्रचण्ड शत्रु चारो ओर हो गये। 
खण्डिक ! जगा दो आज अपने प्रिय पुत्रोंको, उषा-कालमें जो अळखाकर हैं सो गये ॥२॥ 


नन्दकिशोर झा 'किशोर? काव्यतीर्थ 


सर्वोपरि महाशक्ति 


( ढेखक- तान्त्रिक पं० श्रीविदुरदत्तजी शर्मा चतुर्वेदी ) 


एकेवाहं जगस्यश्न द्वितीया का समापरा-- 
समस्त संसारमै चैतन्य-शक्ति-ज्ञानशक्ति, प्रत्येक 


जीवकी जिह्वापर क्रीड़ा करनेवाली शक्ति ही सर्वोपरि : 


महाशक्ति है। वह सवोपरि शक्ति अक्षर है और अक्षर- 
रूपा भी है| 


अकारादिक्षकारान्ता सातृकाचर्णरूपिणी । 

यया सवंमिद्‌ं व्यासं प्रैलोक्य॑ सचराचरम्‌ ॥ 

"अर से 'क्ष! पर्यन्त जितने वर्ण हैं वे ही मातृका-खरूप 
हैं, जिनका स्वरूप संक्षेपर्मे इस प्रकार है (१) "अ? 
मौलि है; (२) 'आ मुख है; (३) ४१” दक्षिण नेत्र है; 
(४) 'ई? वाम नेत्र है; (५) “उ? दक्षिण कर्ण है; (६) 
धक? वाम कणे है; (७) “ऋऋ? दक्षिण नासापुट है; (८) 
“न? बाम नासापुट है; (९) (छू? दक्षिण कपोल है; 
(१०) “ल? बाम कपोळ है; ( ११ ) “ए? ऊपरी ओष्ठ है; 
(१२) "९? नीचेका ओष्ठ है; (१३) 'ओ' ऊपरकी 
दन्तपङक्ति है; (१४) 'औ? नीचेकी दन्तपडक्ति दै; (१५) 
(अं! ताछ है; ( १६ ) अः जिह्वा है; ( १७ ) “क' दक्षिण 
बाहुमूल है; ( १८) 'ख” दक्षिण बाहुकूपर दे; (१९) 
“ग? दक्षिण बाहु-मणिबन्ध है; ( २० ) 'घ दक्षिण बाहुंगुलि- 
मूल है; ( २१ ) “ङ? दक्षिण बाहहुल्यग्र है; (२२) “च? 
याम बाहुमूल है, ( २३ ) 'छ' वामबाहु-कूर्पर है; ( २४) 
“ज? वाम बाहु-मणियन्ध है; ( २५ ) 'झ? वाम बाहङ्ुरिमूल 
है; ( २६ ) “अ? वाम बाहंगुल्यग्र है; ( २७ ) “ट' दक्षिण 
जंघा है; ( २८ ) 'ठ' दक्षिण जानु है; ( २९ ) 'ड' दक्षिण 
गुल्फ है; (३०) 'ढ' दक्षिण पादांगुलिमूळ है; (२१) 
"ण? दक्षिण पादांगुल्यग्र है; (३२) “त? वामजङ्घा है; 
(३३) “थ? बाम जानु है; (३४) “द? बाम शुस्फ है; 
(३५) 'ध' बाम पादांगुलिमूल है; (३६) “न! वाम 
पादांगुव्यअ है; (३७) “प? दक्षिण कुक्षि है; ( ३८) "फ? 
वाम कुक्षि है; (३९) ५१ पृष्ठ है; (४० ) “म? नाभि दै; 
(४१) "मः जठर है; (४२) “य? हृदय है; (४३) (रा 
दक्षिण स्कन्ध है; (४४) 'ल' ककुद है; ( ४५ ) 'व' वाम 
स्कन्ध है; ( ४६ ) 'श' हृदयादि दक्षिण कर है; ( ४७ ) 'षः 
हृदयादि वामकर है; ( ४८ ) स? ृदयादि दक्षिणपाद है; 


(४९) 'ह? हृदयादि वामपाद है; ( ५० ) “छ? नाम्यादि 
हृदयान्त है और (५१ ) “क्ष! दृदयादि भूमध्य है | इस 
प्रकार इक्यावन वर्णोका भेद ही सर्वोपरि शक्ति-खरूप है 
और इसी शक्तिके अन्तर्गत घटचक्र हैं | इनमेंसे एक-एक 
चक्रमें एक-एक देवका सपरिवार वास है । 

प्रथम चक्र मूलाधार पायु-स्थानरमे हे और उसमें “व'से 
स! पर्यन्त चार वर्णोंका चतुद॑ळ कमळ है| उसमें गणपति- 
सा है और अजपाके अनुसार ६०० श्वास गणपति- 
के है । 

द्वितीय चक्र खाधिष्ठान रिङ्ग-स्थानमें है, जिसमें “बः 
से “ल? तकके षडक्षरोंका षड्‌दल कमल है और उसमें 
सरस्वती सहित नहझाका वास है । उसमें ६००० श्वास हैं । 

तृतीय मणिपूर-चक्र नामिमें है, जिसमें “ड' से “फ? 
तकके वर्णीका दशदलूकमल है । वहाँ रमासहित रमापतिः 
का वास है और ६००० श्वास हैं | 

चतुथे अनाइत-चक्र हृदयमें है, जिसमें "क? से “ठ? 
पर्यन्तके द्वादश वर्णोंका द्रादशदलकमल है । उसमें 
उमासमेत उमेशका वास है और ६००० श्वास हैं | 

पञ्चम विशुद्ध-चक्र 'अ? से 'अः' तक १६ खरोंका 
षोडशद्ल कमल कण्ठ-देशमें है और उसमें जीवात्माका 
यास है ! उनके १००० श्वास हैं । 

षष्ठ आश-चक्र भरमध्यमें है, जिसमें 'इ?, क्ष” वर्णोका 
द्विदल कमल है । उसमें परमास्माका वास है और उनके 
१००० श्वास हैं। 

इन सबके ऊपर सइल्वदलकमलमें गुरुदेयका वास है 
और उनके १००० श्वास हैं | 

इस प्रकार घटचक्र और. सातवें सह्तदळकमलका 
वर्णन हो चुका और यह भी बता दिया गया कि मनुष्य 
दिन-रातमे कुल इक्कीस हजार छः सौ श्वास लेता है | इसके 
आगे अब यह बताना दै कि सहस्तदलकमलके ऊपर क्या 
है और ये श्वास कहाँ लय होते हैं । 

सह्तदलकमलके ऊपर  विंशतिसइ्द्लकमल है, 
जिसमें सर्वोपरि शक्ति शिवाकार मञ्चपर आसीन है। 
।चिंशतिसहस्लेम्यो परेभ्यो नमः” के अनुसार विंशतिसहस 
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आइति भी सबौपरि शक्तिकी है और सत्र श्वास भी वहींपर 
समास हो जाते हैं । वह मञ्च ऐसा है-- 


सुघासिन्धौसेध्ये सुरविटपवाटीएरिश्ृते 
सणिह्रीपे . नीपोपवनवति चिन्तामणिगृहे ॥ 
शिवाकारे सञ्च परमशिवपयङ्कनिल्यां 
अजन्ति स्वां धन्याः कतिचन चिदानन्दलहरीम्‌ 
ऐसे मञ्जपर विराजमान शक्तिका कार्य यह है-- 
ब्रह्माण्डं चेतयन्ती विविधसुरद्रणां तपंयन्ती प्रमोदैः 
आता सन्दीपयन्ती निजनिजचिततैः सहुणान्‌ परेरयन्ती । 
चणौन्देवात्र जयन्ती दितिसुतदमनी साउप्यहक्वारकद्री । 
छत्री तस्यैव जाप्यं स्वरचिततचुते सोचयेच्छापजातम्‌॥ 


इसी सर्वोपरिंशक्तिदेवी ललिताम्बाके कर-नखकी एक- 
एक कलासे एक-एक अवतारकी उत्पत्ति हुई है। उसके दक्षिण 
करांगुष्ठके नखसे पहला मत्स्यावतार हुआ, जिसने शङ्कासुर- 
को मारकर वेदोकी रक्षा की | उसी हाथकी तर्जनीके नखसे 
दूसरा कूमाबतार हुआ, जिसने मन्दराचछको पीठपर धारण- 
कर देवासुरोंका कार्य किया | उसी हाथकी मध्यमाके नखसे 
तीसरा वराहावतार हुआ, जो इस ऐथ्वीको दाढपर रखकर 
पातालसे ले आये और जिन्होंने हिरण्याक्षका वध किया । 
उसी हाथकी अनामिकाके नखसे चौथा उसिंहावतार हुआ, 
जिसने प्रह्मादकी रक्षा की और उसके पिता हिरण्यकशिपु- 
को मारा । उसी हाथकी कनिष्ठाके नखसे पाँचवाँ वामना- 
बतार हुआ । उसने ब्रलिसे तीन पग भूमि माँगी और 
विश्वरूप धारणकर तीनों लोकोंको नाप लिया तथा बलि- 
सहित दैत्योंको पाताळ भेजा । बाम कराज्जुष्ठके नखसे छठा 
परझुरामावतार हुआ, जिन्होंने इक्कीस वार भूमिको क्षत्रिय- 
रहित कर दिया । वाम हाथकी तजेनीके नखसे सातवा 


रामावतार हुआ, जिन्होंने युद्धमें रावणको मारा और ' 


'सीताकी रक्षा की । उसी हाथकी मध्यमाके नखसे आठवा 
कृष्णाबतार हुआ, जिन्होंने गोपाङ्गनाओंके साथ अनेक 
क्रीडाएँ की और  कंसादि देत्योंका नाश किया । उसी 
हाथकी अनामिकाके नखसे नवा बौद्धावतार हुआ, जिन्होंने 
मनुष्यांको खाश्रमगामी वनाया ।उसी हाथकी कनिष्ठिका- 


ॐ तामादिदाक्ति शिरखा नमामि # 


के नखसे घोर कलिंयुगके अन्तमें दसबाँ अश्वावतार होगा, जो 
अपने खुराघातसे संहार करके प्रथ्यीको बराबर कर देगा । 


इस प्रकार दश अवतारोंकी उत्पत्ति उसी सर्वोपरि 
महाशक्तिसे होती है और फिर उसीसे दश महाविद्याओंका 
भी प्रादुभाव होता है। दश महाविद्याओंके नाम इस 


प्रकार हैं-- 


काळी तारा महाविद्या पोडशी अुवनेश्वरी । 
भैरवी छिन्नमस्ता च विद्या धूमावती तथा॥ 
मातङ्गी सिद्धविद्या च कथिता वरलासुखी । 
एता दश महाविद्याः संवेतन्त्रेषु गोपिताः ॥ 


उपयुक्त दश महाविद्याओंका .दशावतारोंसे भी 
सम्बन्ध है । जैसे-- न 
कृष्णमूर्ति काळी अरु तारा राममूर्ति जान, 
छिचा नरसिंहमूत्ति बेदन बखानी है। 
नामन भुवनेशी औ बगलाकौ कूर्म रूप, 
मत्स्यमूर्खि जान धूमा शाख्ननमे गानी हे ॥ 
जामदरन्य सुन्दरी औ भैरवी इरीको जान, 
बोद्ध-रूप रूच्छिमी प्रसिद्ध बात मनी है। 
ढुगो शान्तिरूप ही सो दश अवतार मये, 
ताप त्रय दूर करे आदि महारानी है॥ 


ख० पूज्य भ्रीपिताजी वाल्यावस्थामें उपासनाके समय 
एतद्विषयक इस छोककों मुझे अधिक याद कराया करते 
थे; अतएव उसे भी नीचे लिखकर यह लेख समासत 
करता हूँ । 
शरणमभि सुराणां सिद्धविद्याधराणां 
सुनिदनुजनराणां व्याधिभिः पीडितानाम्‌ । 
नुपतिगुहृगतानां दस्युभिस्ासितानां 
स्वमसि शरणमेक्रा देवि दुर्गे मसीद ॥ 
विद्याः समस्तास्तव देवि भेदाः 
खियः ससखाः सकला जगत्सु । 
पूरितमम्बयैतत्‌ 
का ते स्तुतिः स्तव्यपरा परोक्तिः ॥ 


स्वयैकया 


शक्तिविज्ञान ही विज्ञान हे 
सवै खल्विदं शक्तिः नेह नानास्ति किश्चन । 
(खेखक--ग्रीरामदासजी गौड, एम०ए०) 


या देवी सवेसूतेषु शक्तिरूपेण संस्थिता । नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमखस्ये नमो नमः ॥ 
स्वयैतद्धायंते विइवं स्वयैसत्‌ सृज्यते जगत्‌ । स्वयैतत्‌ पाल्‍्यते देवि स्वमस्स्यन्ते च सवदा ॥ 
यच किश्चित्कचिद्दस्तु सदसद्वाखिछास्मिके । सस्य स्वस्थ या शक्तिः सार्वं कि स्तूयसे मया ॥ 


१-च्यक्त और अव्यक्त शक्ति 


शक्ति, सामर्थ्यं, बल पर्यायवाची शब्द हैं। कार्य 
सम्पन्न करनेका सामर्थ्यं ही 'शक्ति! है। यह सामर्थ्य 
व्यक्त और अव्यक्त दो प्रकारका होता है। देवदत्तमें 
चार मन बोझ उठा लेनेका सामर्थ्य है, परन्तु जबतक यह 
उठाकर उसे प्रकट नहीं करता तबतक उसका सामर्थ्य 
अव्यक्त है । जब वह उठानेकी क्रिया करता है, तब 
उसका सामथ्य व्यक्त होता है। धृतराष्ट्रमं दस हजार 
हाथीका बल निरन्तर विद्यमान था, परस्तु अव्यक्त था। 
यह व्यक्त तब हुआ जत्र लोहेके भीमका गाढालिङ्गन करके 
उन्होंने चूर्ण कर डाला । ऊँचेपरके तालाबका जल अव्यक्त 
शक्ति रखता है । जब नीचेकी ओर उसका प्रवाह होता है, तभी 
उसकी शक्ति व्यक्त होती दै । इन उदाहरणोंसे यह स्पष्ट 
हो गया कि स्थिर अवस्थामें शक्ति अव्यक्त होती है, परन्तु 
गतिशील अवस्थामे ही वह व्यक्त हुआ करती है । 


२-गतिरूपमें शक्तिकी व्यापकता 


संसार और “जगत? दोनों ही शब्द गतिके ही 
द्योतक हैं | हमारे लिये अचला धरती वस्तुतः गतिमयी 
है । वह लडकी तरह अपनी धुरीपर घूमती है, साथ ही 
मँडलाती भी दै । मॅडलानेकी गति अत्यन्त मन्द है | लगभग 
छ्बीस हजार बरसमें उसका एक चक्कर होता है। अपनी 
घुरीपर यह चौबीस घण्टोंमें घूस जाया करती है | साथ ही 
उसकी तीसरी गति भी है, वह सूर्यकी परिक्रमा भी करती 
है। यह परिक्रमण एक वर्षमै होता है । उसकी अवधि 
एक बरसके लगमग है । उसकी एक चौथी गति भौ है। 
सू अपने चारों ओर घूमनेवाले अहोपग्रहोंको अपने साथ 
लिये बड़े वेगसे अभिजित्‌ नक्षत्रकी ओर निरन्तर बढता 
हुआ दीखता दै और शायद इत्तिका-मण्डलका परिक्रमण 


( मार्कण्डेयपुराण ) 
कर रहा है। इस तरह सूर्यके साथ-ही-साथ प्रयिवी मी 
अमिजित्‌की ओर जा रही है । यह गति पेंचपरकी 
चूड़ियोंके घूमनेके समान है | कौन जाने; कृत्तिका-मण्डळ 
स्वयं हमारे सूर्य-मण्डलकी तरह विश्वके किसी ब्रह्माण्डः 
समूहकी प्रदक्षिणा कर रहा हो । ऐसी दझामें प्रथिवीकी 
पाँचबीं गति हो सकती है | इसी पञ्चगतिशीला धरतीपर 
विमान, रेलगाड़ी, हवागाड़ी, पैरगाड़ी, घोड़े, मनुष्य और 
उससे छोटे प्राणी भी बराबर दौड़ते या रंगते रहते हें । 
जीवनमात्र गति ही है | हृदय और नाड़ीकी गति तो 
निरन्तर होती रहती है | गतिका रुकना ही जीवनका अन्त 
है । हृदयकी गति क्यों है ! क्योंकि रक्तकी धारा निरन्तर 
सारे शरीरकी परिक्रमा करती रहती है । यह घारा कीटः 
पतङ्ग, उद्भिज, जळ-स्थळ-व्योमचारी सभी प्राणियोमे 
निरन्तर चळ रही है । इसकी गति जिस पिण्डमें रकी वह 
असमर्थ हो गया, अशक्त हो गया । बह ब्ध है, मुदा है । 
जीवन और गति एक ही चीज है | प्राण मी गति और 
वेगका ही योतक है । जिन्हें हम “प्राणी कहते हैं, उनमें 
“गति? न हो तो उनका “प्राणी? होना अर्थद्यन्य है । 


“चराचर? शब्द भी सापेक्ष ही है । इम उद्धिजाँको, 
एवं पत्थर, मिट्टी आदि जड़ पदार्थोको 'अचरः-न 
चलनेवाला केवळ सापेक्ष भावसे कहते हैं | साधारणतया 
जो पिण्ड चलता है उसे 'चर' और जो नहीं चलता 
उसे “अचर” कहते हैं। मनुष्यसे लेकर पञ्च, पक्षी, कीट, पतङ्ग 
और कृमि सभी चलते हैं और चर कहलाते हैं । उद्भिजोंको 
स्थावर या अचर कहते हैं । क्‍योंकि वे जहाँ उगते हैं निरन्तर 
वहीं रहते हैं, स्थान नहीं बदलते । परन्तु उनमें भी 
गति है । बीजसे अङ्कुरका फूटना ही उस गतिका स्पष्ट 
रूपसे आरम्भ है। भेदन भी गतिका ही एक रूप है। 
अतः वनस्पृतिमें भी गति है और ऊध्वंगति है । पत्तियोंका 
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निकलते रहना गति ही है । मिट्टी, पत्थर आदि जो 
साधारणतया जीवरहित जड कहलाते हैं, खतः 
अपने स्थानका न तो त्याग करते हैं और न उनकी ऊर्ध्व 
ही गति हे । परन्तु प्रथिवीके आकर्षणके कारण उनमें भी 
अव्यक्त शक्ति मौजूद है, जो नीचेकी ओर उन्हें गिरनेको 
लाचार करती है । वे घरतीके व्यवघानबश रुके हुए हैं । 
निदान जड पदार्थ भी सर्वथा गतिविहीन नहीं हैं। 


प्रत्येक स्थूल पिण्ड जिस पदार्थका बना हुआ दै उसके 
कणोंकी गतिकी ओर हमने अबतक ध्यान नहीं दिया दै। 
चराचर नामधारी याबत्‌ पदार्थ इस जगतूमे हैं समी छोटे- 
छोटे कणोंके बने हुए हैं । इनमें भी सजीव .और 
अजीव- दो विभाग हैं | सजीव प्राणियोंके शरीर अत्यन्त 
सूक्ष्म जीव-कर्णाके समूह हैं । ये सूक्ष्म जीय-कण अणुवीक्षण 
यन्त्रसे देखे जाते हैंऔर अंग्रेजीमें सेल ( ८९]! ) कहलाते हैं । 
इनके असंख्य प्रकार हैं और इन सबमें द्रुत और मन्थर 
समी तरहकी गतियाँ हैं । इन सेलोंके शरीरोकी मी परीक्षा 
हुई है और ऐसा अनुमान है कि इनके अवयव भी 
सजीव परमाणुओके बने होंगे और हम ज्यों-ज्यों सूक्ष्म 
संसारमै प्रवेश करते जाते हैं त्यों-त्यों गतिकी तीब्रता भी 
बढ़ती जाती है। अजीव जड़ पदार्थ मी सूक्ष्म अणुआँके 
बने हुए हैं । ये कण इतने सूक्ष्म हैं कि अणुवीक्षण यन्त्र 
इनकी सूक्ष्मतासे हार मान गया है। अत्यन्त सूक्ष्म तैलकर्णों- 
की पानीपर तैरते हुए द्रुतगति अणुवीक्षण यन्त्रद्वारा 
देखकर भ्रीजौनने अणुओंकी गतिका अनुमान किया है। 
वैज्ञानिकोंने अणुओंकी गति बड़ी वेगवती बतायी है । 
प्रत्येक अणु एक या अधिक परमाणुओंका बना होता है 
और प्रत्येक परमाणु बडे भयंकर वेगसे परिक्रमण करता 
रहता दै । जहाँ एथिवी सूर्यकी परिक्रमा साढ़े अठारह मील 
प्रति सेकण्ड करती है, वहाँ एक-एक परमाणु अनेक सहन 
मील प्रति सेकण्डके हिसाबसे प्रदक्षिणा करते रहते हैं । 
इस तरह ब्रह्माण्डके यूयकेसे विशालकाय पिण्डोंसे लेकर 
अणुवीक्षण यन्त्रद्दारा भी अनाणुवीक्ष्य परमाणुओतक गति- 
शील हैं और गति भी कैसी कि महाभयानक और निरन्तर | 


परन्तु सूक्ष्म परमाणुओंकी गतिसे ही गतिशीलता पूर्ण 
नहीं हो जाती । प्रत्येक परमाणु अनेक विद्युत्कणोंका बना 
हुआ है । विद्युत्कण दो प्रकारके हैं। ऋणाणु और घनाणु। 
घनाणुके चारों ओर ऋणाणु प्रायः एक सेकण्डमें एक 
हाख अस्सी हजार मीलतकके वेगसे परिक्रमण करते हैं 


के तामादिशक्तिं शिरसा नमामि + 


और घनाणु १ घनाणु तो परमाणुका केन्द्र दै और वही 
तो अणुमें घनाणुओंको लिये हुए उसी तरह चक्कर लगा 
रहा है जैसे अहोपग्रहांको लिये हुए इत्तिकाओंकी प्रदक्षिणा 
सूर्य कर रहा है। ऋणाणुओंमें अनेक दूट-हूटकर परमाणु- 
मण्डलसै दूर मी भागते जाते हैं और और दूसरे परमाणुओंसि 
मिलकर भी अपने तीब्र वेगको परित्याग नहीं करते । ये 
कऋणाणु ही जो छिटकते चलते हैं घारारूपसे, सूयंसे, अभिसे 
वा विद्युत्से आते हैं । यहाँतक तो संसारके वैज्ञानिकोंद्वारा 
पूर्णतया स्थापित तथ्य हैं | 

` परन्तु उनका अनुमान इससे आगे बढ़ा हुआ है और 
बह भी पूर्ण वैज्ञानिक अनुमान है। गणितसे सिंद्ध होते 
हुए भी पूर्णतया प्रयोगके अधिकारके अन्तर्गत अभीतक 
नहीं आया है | अतः उसको अनुमान वा परिकल्पनासे 
अधिक कहा नहीं जा सकता । वह परिकल्पना यह हे 
कि प्रत्येक ऋणाणु भी जिन सूक्ष्मतर कर्णोंसे परिघटित है 
उसे प्रमाणु कह सकते हैं । प्रत्येक प्रमाणु एक छाख 
छियासी हजार तीन सौ तीस मील प्रति सेकण्डके वेगसे 
घूमता है और अनेक प्रभाणुओंके इस अन्तःपरिक्रमण 
करते रहनेसे ही ऋणाणुकी स्थिति बनी रहती है । यही 
प्रमाणु अळग इूटकर निकलते हैं और हमारी आँखोपर 
प्रभाका प्रभाव पड़ता है। परिकल्पना यहाँतक हुई है कि 
ये प्रमाणु भी एक मण्डल हैं जिनके भीतर कर्षाणु चक्कर 
लगा रहे हैं और प्रभाणुकी खितिके कारण हैं, और कर्षाणु 
भी खयं यूक्ष्मातिसूक्ष्म कर्णोके मण्डल हैं जिन्हें हम सर्गाणु 
कह सकते हैं । इन सर्गाणुओंकी गति अप्रतिम, अप्रमेय, 
अचिन्त्य हो सकती हे । 


क्या इन कणांका अन्त भी होगा ! क्या अन्ततोगत्या 
सूक्ष्मताकी किसी हृदतक पहुँचकर हम यह कह सकेंगे कि 
बस इससे आगे अब वस्तुकी सत्ता नहीं है, सत्ताकी यही 
अवधि है, यही परमातिपरम इयत्ता दै! 

प्रकृतिकी इस अवधितक पहुँचनेमें कल्पनाके पॉव 
भी थक जाते हैं, मनकी जबीयता हार मान जाती है-- 

यतो वाचो निवत्तन्ते अप्राप्य मनसा सह । 


बिज्ञान-संसारमै यह तथ्य स्थापित हो चुका है कि 
आत्यन्तिक वेगसे भाररहित पदार्थ भी भारवान हो जाता 
है। दूसरे शन्देमि यों कहा जा सकता है कि अत्यन्त 
घेगवती गति ही भारके रूपमें अनुभूत होती दै । और 


# शक्ति-विज्ञान ही विज्ञान दै # 
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विज्ञानके निकट 'मैटर' या वस्तुसत्ता वही है जिसमें मार 
हो । अब यह बात भी निश्चित है कि प्रकाशकी किरणोंमें 
भी भार है और प्रोफेसर एडिंगूटनने तो हिसाब लगाकर 
बताया है कि सूर्यसे इतने हजार टन किरणें इस घरतीपर 
प्रतिवषे आया करती हैं । अतः हम यह कह सकते हैं कि 
जितनी ही अधिक सूक्ष्मताको हम परिकल्पनामे लाते हैं 
उतना ही अधिक गतिके वेगको हम प्रचण्ड पाते हैं और 
जितना ही अधिक वेग होगा उतनी ही अधिक इस बातकी 
सम्मावना होगी कि अपनी सत्ताकी अनुरूपतासे कहीं 
अधिक भार हो । 


कणकी सूक्ष्मताकी अन्तिम अवधिको हम मूलकण 
भी कहें तो हमें मानना पड़ेगा कि वह अन्तिम मूलकण 
भी गतिका ही हिमीभूत रूप होगा अथवा गति ही मूल 
पदार्थके रूपमें परिणत होगी । इसी हिमीभूत गतिके 
उत्तरोत्तर परिक्रमण, परिभ्रमण, परिधूर्णन एवं प्रदक्षिणासे 
सारा विश्व विरचित हुआ है । अनन्त विश्वमै यही गति 
दिखायी पड़ती है, चाहे वह बड़े-से-बड़े पिण्डमें हो जिसकी 
बड़ाईके कारण हम उसे देख नहीं सकते । जैसे आकाश- 
गङ्गाकी प्रचण्ड विशाल्तावाली नीहारिकाके पूर्ण रूपको 
हम देख नहीं सकते और चाहे वह सूक्ष्म-से-सूक्ष्म कणमें 
हो जिसकी सक्ष्मताकी कल्पना अणुयीक्षण यन्त्रके सूक्ष्म 
मस्तिष्कमें मी नहीं आ सकती--यदि अणुवीक्षण यन्त्र- 
के भी मस्तिष्क होता | समस्त सृष्टि गतिमय है और यह 
गति वास्तवमें व्यक्त शक्ति है । 


फिर जग् यह सब कुछ व्यक्त शक्ति है; तो अव्यक्त शक्ति 
क्या है! अव्यक्त शक्ति यही है जिसे हम अभी गतिका 
हिमीभूत रूप कह आये हैं, जहाँ मनकी जवीयता और 
कल्पनाका उड़ान भी पहुँच नहीं सकता । उसी अव्यक्त 
शक्तिसे, उसी सामग्रीसे वस्तुमात्रकी सत्ता है। यो तो 
सापेक्षरूपसे हम ऊँचेपरके तालाब्रकी शक्तिको अव्यक्त 
कह आये हैं; परन्तु यह अव्यक्तता सापेक्षमात्र है, निरपेक्ष 
नहीं । निरपेक्षा परमा अव्यक्त शक्ति पदार्थका मूलरूप है, 


जिसे हम केवल कह देते हैं परन्तु जिसकी कल्पना भीहम - 


नहीं कर सकते । जिसे हम साधारणतया अचर जड 
यस्तुसत्ता कहते हैं, वह तो अव्यक्त शक्तिके अनन्त चक्रोंका 
समूहन है जो सतत शाश्वत अपरिमित गतिका पुञ्ञ, देश 
और कालकी सीमाओंमें निरन्तर परिवत्तेन, विवत्तन 


ह 


और संवर्तन करते हुए राधानाथके अनन्त प्राज्ञणमें 
अनवरत नत्यमै निमम है । 


३-गतिके अनेक रूप 


प्रसङ्गतः हमने गतिके गोल चक्राकार और पेंचकी 
चूड़ियोंकी तरह कुण्डस्याकार दो ही रूपाकी चर्चा की है । 
परन्तु गतिका एक तीसरा रूप मी है और वह है तरङ्गा- 
कार । ये तीनों रूप एक ही गतिमें विद्यमान हैं | 
पाठक एक साधारण पेचको हाथमें लेकर देखें । उसके 
बीचकी धुरी सीधी रेखामें गयी हे और उस रेखावाली 
कीलपर चूड़ियाँ कटी हुई हैं। ये चक्राकार हें परन्तु 
प्रत्येक चक्रका वक्र अपने पूर्वाशसे न मिलकर स्यानसे 
खसकता हुआ नया और निरन्तर परन्तु एक ही अखण्ड 
रेखामें सतत सान्तर चक्र बनाता चला जाता है । इस पेंचमें 
ही क्रमते नीचेका और ऊपरका माग बनता चला जाता है) 
यह स्वयं तरङ्गाकार दै । साधारण पेंचमें चूड़ीको वहन 
करनेवाली कील सीधी होती है । परन्तु कल्पना कीजिये कि यह 
कील लहरीली है और लहराती हुई खयं अपने चुडीदार 
शरीरसमेत एक बड़ी चूड़ीकी कुण्डली बनाती है। यह 
कल्पना उस कुण्डली पद्धतिकी होगी जो सम्पूर्ण अनन्त 
विश्यका रूप है । इसमें तीनों गतियाँ एक साथ सम्मिलित हैं । 
हमारी इर्द्रियापर शक्ति या गतिके जिन रूपोंका 
प्रभाव पड़ता है, हमारे नाड़ीयन्त्रकी स्थूलताके कारण, 
वह रूप प्रायः तरज्ञोंका ही है। 


हमारे कानांपर यायुके स्फुरणका जो प्रभाव पड़ता है 
वह तरङ्गरूपमें ही होता दै । उसे हम शब्द कहते हैं । 
हमारी स्वचापर स्पर्चका जो अनुभव होता है वह भी नाडी- 
जालपर बाहरी वत्तुओके स्पश-तरज्ञसे ही होता है। रस और 
गन्धकी भी यही दशा है। रूप भी प्रमाणुआंके तरज्ञरूपमें 
ही नेत्रपटछ पर लगनेसे अनुभूत होता है । इस तरह 
यद्यपि समस्त विश्वमे तीनों तरहकी गति युगपत्रूपसे 
विद्यमान है, तथापि शब्द, स्प, रूप, रस, गन्ध, ये पॉर्चा 
विषय हमारी इर्द्रियापर तरंगित ही होते हे । 

हमारी त्वचाको आँच या गरमी लगती है । यह मी 
प्रभाणुके तरज्ञौका ही प्रभाव है । चुम्बकत्व और विद्युत्‌के 
भी हम जितने रूपौका अनुभव करते हैं वह तरंगोंके ही 
रूपमै । तापके भी व्यक्त और अव्यक्त दो रूप हैं । बरफ- 
को आँच देकर हम जब जळ बनाते हैं तो बहुत-सी गरमी, 
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` बहुतसे प्रमाण प्रच्छन्न हो जाते हैं, इनकी प्रच्छन्नता 
जळके रूपको स्थिर रखनेके काम आती है। प्रभाणुके 
ही तरंग हमें तेजके रूपमें अनुभूत होते हैं | अग्निसे, 
सू्येसे, बिजलीसे, चन्द्रमासे, तारोंसे, चाहे जहासि तेज 
हमें प्रास हो, प्रमाणुके तरज्ञोंके सिवा और कुछ नहीं है । 

ये प्रभाणु, जो हमारे लिये अत्यन्त सूक्ष्म हैं, सबसे. 
अधिक वेगवाले हैं। प्रकाशके मूल हैं | वे वासवमें इतने 
स्थूल हैं कि हमपर उनका प्रभाव पड़ता है । इनसे कम 
स्थूल एक्स किरणें हैं जो हमारे लिये बहुत सूक्ष्म हो 
जाती हैं । एक्ससे अधिक सूक्ष्म किरणं--ये ही प्रमाणु, अत्यन्त 
प्रचुरतासे फेले हों और अणु-अणुपर जगमगा रहे हाँ वहाँ 
हमारे गोचर प्रमाणुओके अभावर्मे हमारी ऑखोके लिये 
घोर अन्धकार हो सकता दै । हम कुछ भी देख न सकें 
ऐसा सम्भव है । अग्नि, सूर्य, चन्द्र, विद्युत्‌, तारकादिके 
प्रकाश अपेक्षाकृत अत्यन्त स्थल हैं; तभी तो भगवान्‌ अपने 
घामन्‌, अपने तेजस्‌के लिये कहते हैं कि जहाँ मेरे परम तेजस्‌, 
(घामन्‌ ) का प्रकाश है यहाँ सूय, चन्द्र, अग्नि आदि 
भी भासते नहीं, देख नहीं पड़ते--ऐसे गजबकी ज्योति 
है, ऐसा प्रखर प्रकाश है । 


न तञ्चासयते सूयां न शशाङ्को न पावकः । 
यदुगत्वा न निवतंन्ते तद्धाम परमं मम ॥ 


(गीता १५।६) 
न तन्न सूर्यो आति न चन्द्रतारकं 
नेमा विद्य॒तो भान्ति कुतो$यमरिनः । 
तसेव सान्तमचुभाति सर्व 
तस्य भासा सवमिदं विभाति॥ 
(अति) 


ताप, तेज, विद्युत्‌, चुम्बकत्व, रश्मिविकिरण और 
गति सभी शक्तिके ही अनेक रूप हैं और सबसें व्यक्त 
एवं अव्यक्तरूपसे यही एक अखिल विश्वका उद्‌मव- 
स्थिति-संहार करती हुई शक्ति विराज रही है । 


४-शक्तिमय जगत्‌ 


यह तो शक्तिका स्थूल इदय हुआ । उसके सूक्ष्म . 


रूपको तो हम सगोणुओंकी गतिसे उठाकर विश्वके विराट 
पिण्डोतककी गतिमें देख चुके हे । आखिर हमारी इन्द्रियों 
को जिस बाह्य जगतूका निरन्तर अनुभव होता रहता है 
वह क्या है ! मूळरूपसे देश, काल और वस्तुके सिवा और 
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कुछ नहीं। इन तीनोंमें हम वस्तुमात्रकी सत्तापर विचार कर 
चुके कि सबका मूल किसी-न-किसी रूपमै गति अथात्‌ 
शक्ति दै । इम अपने सामने मिट्टीका एक देला देखते हैँ । 
इसके प्रत्येक कण गतिशील ब्रह्माण्डकी तरह हैं । हमारे 
चारों ओर वायुमण्डल है । जो परमाणुआऑ और अणुआंसे 
बना है । यह भी शक्तिका समूह ही ठहरा । जब हम 
अपने चारों ओरकी यस्तुसत्ताकी असलियत पर विचार 
करते हैं तो हमको ऐसा जान पड़ता है कि शाक्तिके विश्वः 
व्यापी महासागरके हम सूक्ष्म जीवाणु हैं जो इस अपार 
शक्तिपुञ्ञके एक परमाणु मर शक्तिको भी अपने काममें 
नहीं ला सकते । और काममें लानेकी बात सोचना ही 
कितनी भारी मूढ़ धृष्टता है । क्‍यों १ इसीलिये कि जगतृके 
सबसे बड़े भौतिक विज्ञानी सर जे० जे०'टामसनने हिसाब 
लगाया है कि यदि एक परमाणुके भीतर स्थित शक्तिपुञ् 
छूट पड़े तो एक क्षणके अप्पांशम ही ळन्दन-जैसे तीन 
घने बसे शहर राख हो जायं, उनका पता-निशान बाकी न 
रहे । अभी उस दिन धरतीके चार मिनटतक कॉपनेसे 
संसारमै कितनी भयानक बरबादी हो गयी। क्या हम 
ऐसी अपरिमित शक्तिको अपने वशसे चलानेका हौसला 
करें तो ढिठाई नहीं है! फिर भी करोडौं अश्वबलकी 
मशीन जो जगतूर्मे चल रही हैं और प्रत्येक प्राणी जो 
चराचंर जगत्में व्यक्त या अब्यक्तरूपसे शक्तिसे काम ळे 
रहा है, सब मिलाकर कितनी हुई ! क्या पूरी एक परमाणु 
भर भी हुई ! 


सर जे० जे० टामसनका हिसाब तो एक परमाणके 
अन्तगत विद्युत्कणोंके विचारसे था | परन्तु ये विद्यत्कण 
स्वयं शक्ति-पुञ्ज हैं, एक-एक कण शक्तिकी अटूट निधि 
है, इसलिये कि प्रभाणुओंकी अपरिमित शक्तिका समूह है । 
प्रत्येक प्रमाणु, कर्षाणुओंका ओर प्रत्येक कर्षाण सर्गाणु 
ओंका पुजन है । अतः सतत वर्धमाना सूक्ष्मताके साय-हीः 
साथ निरन्तर शक्तिकी निधि इस एक परमाणुके भीतर 
इतनी बढ़ जाती है जितनी कि सर जे० जे० रामसनकी 
कल्पना नहीं हो सकती थी । अतः सच पूछिये तो एक 
परमाणुके भीतर इतनी अपार शक्ति है कि इस घरतीपरके 
चराचर प्राणी, चाहे उनकी यान्त्रिक सभ्यता कितनी ही 
क्यों न बढ़ जाय, सब मिलकर अपार, अगाध, अपरिमेय) 
अनन्त और अचिन्त्य शक्ति-सिन्धुके एक सीकरको भी 
अपने काममें नहीं ला रहे हैं और जिस यत्किञ्चित्‌ अत्यन्त 


% शाक्ति-विज्ञान ही विज्ञान है # 


ros >> Se कल डक “>>> sm 
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अल्प शक्तिका हम उपयोग कर भी रहे हैं वह निरन्तर 
बिखरकर उसी अनन्तमे मिलती चली जा रही है। 


हम खेती करके अनाज उपजाते हैं और बाग लगाकर 
फल और लकड़ी । अनाजको काट लाये, साफ किया, 
लकड़ी काट छाये, चूल्हेमै लगाकर पकाया, भोजन किया, 
उसे शरीरमें पचाया, इतनेमें आत्मरक्षाका केवल एक ही 
काम तो सम्पन्न हुआ ! आत्मरक्षा प्रेरक शक्ति है । 
खेती करना, बाग लगाना उत्पादक शक्ति है । काट 
छाना; भोजन पकाना भी उत्पादक शक्ति है, अन्नका 
पचाना पाचक शक्ति है। यह आत्मरक्षाका काम पशु- 
पक्षी भी करते हैं | वे पाचक शक्तिसे अपने पेटके अन्दर 
ही काम लेते हैं, बाहर नही । फिर भी चराचर आत्मरक्षार्थ 
किसी-न-किसी रूपमें शक्तिका उपयोग करता है । 
इसी तरह जातिरक्षामें भी सचराचर आकाश, 
पाताळ, जल, स्थलका घोर मथन करके और विविध 
शक्तियोंका विराट्‌ आयोजन करके अपना इष्ट साधता 
है । मनुष्य तो शक्तिके प्रयोगकी हृदतक अपनेको 
पहुँचा चुका है । उसने संसारका चेहरा बदल दिया है। 
परन्तु यह सब मिलाकर एक सीकर, पूर्ण सीकर, शक्तिका मी 
उपयोग नहीं हुआ है। उस अपार शक्तिके विश्वमे उसके 
निवासियोँद्वारा इतनी अस्पमात्रामें शक्तिका उपयोग होता 
है कि हम उसकी अस्पताकी कोई उपमा देनेमें सवंथा 
असमर्थ हैं । इसी बिरतेपर मनुष्य महाराज शक्तिपर विजयी 
दोनेका दम भरते हैं और उनकी हेकडीका कोई ठिकाना 
नहीं है ! यद्यपि प्रतिक्षण प्रकृतिदेवीकी एक परम क्षुद्रा 
दासी मृत्यु उन्हें बरावर 'पुनमूंषिकों भव” का पाठ 
पदाती रहती है । 


५-अनात्म-सत्तामात्र शक्ति है 


यहाँतक-हमने यह देखा कि वस्तु-सत्तामात्र शक्ति है । 
जगत्‌ या संसार हम इस घरतीको ही कहते हैं | यदि हम 
अपने विचारमें अधिक उदार हो जायें तो हम जगत्‌" शब्द- 
के अन्तर्गत यस्तुसत्तामात्रको सन्निविष्ट समझ सकते हैं । 
यह वस्तु-सत्ता देश और कालके अन्तर्गत चक्रोके विविध 
और अनन्त समूहका नाम है । प्रोफेसर एन्स्टैनके अनुसार 
देशमें वस्तु-सत्ताके आधिक्यसे सङ्कोच वा वक्रीकरण और 
उसकी अल्पतासे प्रसार वा विवन होता रहता है । देशे 
भी जब सङ्कोच और प्रसार होता है, तो चाहे कैसी ही 
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परिस्थितिमें क्यों न हो देश भी गतिशील है और शक्ति- 
सम्पन्न है । परन्तु देशकी विशेषता है समाई । समाईसे 
ही हम देशकी कल्पना करते हैँ । एक ही देशमें एक 
कालमें दो वस्तुसत्ताओकी समाई नहीं हो सकती । 
देशका विश्लेषण करनेसे उसकी समाई दैघ्यं, वेध और 
प्रथ--इन तीन दिशाओंमें विभक्त होती है । इन्हें देशकै 
तीन तळ भी कह सकते हैं । इन्हीं तीनों तलोमें समाईकी 
मर्यादा है और इसी मर्यादाके भीतर वस्तु-सत्ता गतिशील 
है । देशसे ही अबकाश मिलता है और अवकाश 
बिना गति असम्भव है । अतः गतिका आधार अवकाश वा 
देश है। जेसे गति शक्तिका एक रूप है वेसे ही अवकाश 
या देश मी धारण-सामध्यं है, यह भी शक्तिका एक 
रूप है। अपरिमित वस्तु-सत्ताके निरन्तर सञ्चालनका आधार 
किसी मामूली सामर्थ्यका नाम नहीं है। यह मगवानकी 
परा-प्रक्ृतिका एक रूप दै । ययेदं धार्यते जगत्‌ ।? 


एन्स्टैनके अनुसार इस विश्वमें वस्तु-सत्ताका घनत्व 
सापेक्षरूपसे जगह-जगह बदलता रहता है । जहाँ जहाँ 
घनत्व बढ़ता है, वहाँ-वहाँ देशमै वक्रता बढ़ जाती 
है । जहाँ घनत्व घटता है वहाँ देशकी वक्रता घट 
जाती है । देशका रूप भी अण्डाकार है, . उसीके 
अनुसार अखिल वस्तु-सत्ता अण्डाकार ही दै । अपने यहाँ 
“हिरण्यगर्भ? शब्दका प्रयोग विविध अथॉमे आया है, परन्तु 
हिरण्यगर्भ समस्त सगंमै सर्गाणुसे लेकर सर्गाण्डतक अर्थात्‌ 
महानीहारिका तक--व्यापक रूप है । इस प्रकार अनन्त देशसे 
लेकर सर्गाणुतकका नाम “हिरण्यगमे? होना सार्थक है। यतः 
देशकी वक्रता विश्वमे निरन्तर घटती-बढ़ती रहती है, अतः 
देशमें वक्रताकी तरज्ञ-माला-सी निरन्तर डोलती रहती है। 
यक्रतामें परिवर्तन होता रहना भी बड़ी भीषण गति है । 
अतः यह भी प्रकृतिकी व्यक्त शक्ति है। विज्ञानका एक 
और पक्ष है जो पुराना है, जिसके अनुयायी अमी मौजूद हैं । 
वे वस्तुसत्ताका एक अति सूक्ष्म रूप आकाशको मानते हैं, 
जो ओतप्रोतरूपसे अखिल विश्वर्म व्यापक है, जिसके 
भीतर तरङ्गमालाओंके निरन्तर चलते रहनेसे हमको 
ताप-प्रकाशादिका अनुभव होता दै । आकाश-पदार्थम मी 
तरङ्गोंका अद्भुत द्ुतवेगसे चलना “गति? है, जो व्यक्त 
शक्ति है; परन्तु यह आकाश-पदार्थ 'देश” से नितान्त 
भिन्न है तथा वस्तुसत्ताके घनत्यके बढने-घटनेसे इसकी 
वक्रताके बढ्ने-घटनेका कोई प्रश्न नहीं दै । 
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ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि % 


प 
फिर भी चाहे 'देश? कहिये और चाहे “आकाश- 
°, < सेनाम ज त्त क क कन्या 

पदाथ’, दोनोमें गति है, और गति व्यक्त शक्ति दै । अतः 
धश? वा 'आकाश? भी शक्तिका ही एक रूप है । 


बस्तु, देश और काल यही तीन अनात्मसत्ता कहलाते 
हैं | इनमेंसे हम वस्तु और देशपर विचार कर चुके दैं। 
कालपर और विचार करना है । 'काल' शब्द खयं गतिका 
एवं प्रेरणका द्योतक दै । कालकी गति सूक्ष्म भी है और 
कल्पनातीत वेगवाली भी दै । हमको कालका ज्ञान कैसे 
होता है, थोडे-से शब्दोमे इसे भी समझना उचित है । 
सबसे स्थूल और स्पष्ट कालकी कल्पनाका कारण दिन और 
रातका सतत होता रहना है । एथिवीकी अपनी धुरीपर 
दैनिक गति ही इसका कारण है। प्रकाश और छाया; 
दिन और रात, वस्तुतः कम है जो धरतीके एक विन्दुसे 
दूसरे विन्दुतक चौबीस घण्टेके समयमें चक्कर पूरा करनेसे 
उत्पन्न हुआ है । काल और कर्मका अन्योन्याश्रित 
सम्बन्ध है । कर्मसे ही हम वस्तुतः कालको नापते हैं। 
चक्रके उसी विन्दुपर परथिवी जितने समयमै घूमकर आ 
जाती है, उतने समयको सुमीतेसे चौबीस भागोंमें विभक्त 
करके प्रत्येक मागका नाम होरा या घण्टा हमने रख छोड़ा 
है । इसके भी मिनिट, सेकण्ड आदि छोटे विभाग किये 
हैं। इन्हें इम जानते हैं घड़ीसे | घड़ीकी सुई जब एक 
बिन्दुसे दूसरे विन्दुपर पहुँचती है, दूरी तय करती है कर्म 
करती है, तो उतनी दूरीके तय करनेमें, उतने कर्मके करनेमें 


जितनी देर लगती है, उतनी देरका हम मिनिट या सेकण्ड 
नाम देते हें । कके बिना कालका हम किसी तरहका 


अन्दाजा नहीं कर सकते । किसी घटनाका किसी क्षणमें 
हो जाना एक बात है और उसका प्रतिक्षण होता रहना 
अथवा किसी स्थितिका बराबर वना रहना दूसरी बात है । 
दैष्य, वेध और प्रस्थ ये तीन देशकी दिशाओंमें यस्तुकी 
स्थिति तो है ही, परन्तु स्थितिका बना रहना-वह चाहे 
फिर किसी दिशामें क्यों न. हो--चौथी बात वा चौथा 


परिमाण वा दिशा हे । इसी परिमाणको हम काल कहते . 


हैं । कोई वस्तु या घटना चाहे एक पळ बनी या होती 
रहे और चाहे एक युग वा कल्पतक होती रहे, यह 
स्थिरता या सततता एक अलग परिमाण है जिसे काल 
कहते हैं | देश जैसे वस्तु-सत्ताकी मर्यादा है, काळ उसी 
तरह घटना या कर्मकी मर्यादा है । गतिशीछताके ओतप्रोत 
ब्यापक होनेके कारण वस्तु-सत्तामात्र घटनाओंका समूह है 


और काछ-परिमाणकी मर्यादामें निरन्तर स्थितिके कारण 
देशमें मर्यादित है । जब काल स्थितिका कारण वा 
परिमाण है, घरनाओंको निरन्तर जारी रखता है, तो साथ 
ही वस्तु-सत्ताके घनत्वके घटते-वढते रहनेका मी कारण है 
और इस तरह देशकी वक्रताकी वृद्धि वा हासका मी 
कारण है । .'कालयति” 'प्रेरयतिः--काल सब कुछ कराता 
है, सबको प्रेरित करता है । काळ बड़ा बली है । शक्तिका 
प्रेरक रूप है । 


गति-शक्ति वस्तु-सत्ताका मूल है, दिकसूचना देशका 
मूल है, स्थिति-रक्षा, प्रेरणा-शक्ति कालका मूल है । गति, 
देश और काछ-इन तीनों सामभियोसे 'कर्म' घटित होता 
है। गति, देश और काल ये तीनों शक्तिके तीन आविर्भाव 
हैं | इस तरह वैज्ञानिक दृष्टिसे देश, काल" और वस्तु 
तीनों जो अनात्मके तीन रुप हैं; शक्ति ही हैं तो सम्पूर्ण 
अनात्म-सत्ता, कहीं घन कहीं विरळ, शक्तिका ही रूप है। 

हमारे दाशंनिक साहित्यमें गुणत्रयविमागका बडा 
महत्त्व हे । स्थितिका निरन्तर जाडथरूपमे बना रहना 
(Inert।३) तमोगुण है। इसीकों हम सापेक्ष और निरपेक्ष 


. अव्यक्त शक्ति केइ आगे हैं | इसीमेंसे सगंका आविर्भाव 


होता है । इसीमें प्रतिसर्ग वा ल्य भी होता है । 


अव्यक्तादू व्यक्तयः सयाः प्रभयन्स्यहरागसे । 
रात्यागमे प्रलीचन्ते तत्रैवाब्यक्तसंजञके ॥ 


इस स्थितिमें गति ही रजोगुण है । गतिके ही 
आविर्भावसे अव्यक्तसे व्यक्तकी सृष्टि होती है । प्रकृतिका 
रजोगुण उसकी व्यक्त-शक्ति ही दै । सत्वगुण गतिका 
सामज्ञस्य है, जो देशकी वक्रता और कालकी मर्यादामें 
प्रकट है । इस तरह इम जो देश-काल-यस्त सत्तात्रप्रका 
वर्णन कर आगे हैं, तीनों गुणोंका उनमें समावेश हो चुका। 
जैसे देश-काल-वस्तु तीनोंका आपसमें अन्तर्माव है, उसी 
तरह इन तीनां शुणोंका भी आपसमें अन्तर्भाव है, और 
ये गुण प्रकृति या शाक्तिके ही हैं | अतः अनात्म-सत्तामात्र 
शक्ति दै । 

६-आत्म-तच्त्वका शक्तिसे सम्बन्ध 
डे सव॑ खढ्विदं ब्रह्म । 

आस्तिक वेदान्ती समस्त सत्ताको चित्‌, अचित्‌ 

और ईश्वर-इन तीन विमागोंमें देखता है। इनमेंसे 


कै शक्ति-विजञान ही विज्ञान है * 
पवन कर अप SE वयीन 


essere nse ७ ० हि 


वैज्ञानिकके मानने, जानने और खोजनेकी बस्तु 
दो ही हे--अचित्‌ और चित्‌ । हमने यह प्रतिपादित किया 
है कि समस्त अचित्‌ सत्ता शक्तिमय है, शक्तिके सिवा 
कुछ नहीं है। इम अन चित्-सत्तापर विचार करेंगे। 
विज्ञानके अनुसार यह सर्ग दो प्रकारका है, एक अनैन्द्रियिक, 
अनाँगारिक, अजैब वा जड, और दूसरा ऐन्द्रियिक, 
आंगारिक, जैव वा चेतन । अनैन्द्रियिक इसलिये कि जड 
पदार्थमें इन्द्रियोंका अभाव माना जाता है और चेतन 
पदार्थ सर्वथा इन्द्रियहीन नहीं हो सकता । अनांगारिक 
इसलिये कि जड पदार्थमें अज्ञार या कर्बनकी कोई विशेषता 
नहीं होती । जड पदार्थ अजैब इसलिये कहलाता है कि 
उसमें जीव वा व्यक्तिगत चेतना नहीं होती और जैव 
जगत्‌में जीव या चेतनकी प्रधानता होती है । जिस तरह 
जड-सत्ताके छोटे-से-छोटे कण होते हैँ उसी तरह -चेतन 
सत्ताके भी छोटेसें-छोटे जीव-कण होते हैं जो अपना 
व्यक्तित्व अलग-अलग रखते हैं, जिन्हें हम अच्छे-से-अच्छे 
अणुवीक्षण यन्त्रसे देख नहीं सकते | इनके एक कणको 
“सेल? कहते हैं और ऐसा समझा जाता है कि आदि-जीव 
जिससे जीवनका पहला अङ्कुर निकला होगा उस एक 
सेल्वाला जीव होगा, जिसमें उसके अतिरिक्त कोई 
व्यक्तिगत जीवन न था और जिसके अनेकके संयोगसे ही 
एक-एक व्यक्ति बनी और विकासका मार्ग पशत हुआ | 
इस विश्वमें, इस सृष्टिमें, कोई ऐन्द्रियिक शरीर नहीं है 
जिसका एक-एक कण अलग-अलग व्यक्त जीव न हो 
और जीवित या मृत ऐन्द्रियिक शरीरका छोटे से-छोटा 
अङ्ग या अवयव नहीं जो अनन्त जीवकणोसे बना न हो। 
सचराचर प्राणिसर्ग इन्दी अनन्त जीवाणुओं और 
कौटाणुओंका समूहन है और यह संसार जीविताणुओंका 
महासमुद्र है । यह प्राणिमहाणेव शक्तिमय जड पदायसे 
ओतप्रोत-भावसे वेष्टित है और प्रत्येक व्यक्त जीवकी 
देह है । जीव प्रेरक है, चेतन है और देह उसकी वशीभूता 
और प्रेरिता है । ऐसा जान पड़ता है कि देइमें जो कुछ 
शक्ति है वह जीवकी ही बदौलत है । क्योंकि जीव ज्यों ही 
शरीर छोड़ता है, त्या ही देह निश्रेश और मृत हो जाती 
है, उसके सारे व्यापार सदाके लिये बन्द हो जाते हैं। 
देहको घारण करनेवाला जीव ही जान पड़ता है, यद्यपि 
जड़ देहका एक-एक कण महाशक्तिका असीम 

हे । इस जीवार्णवके लिये, देखिये, भगवान्‌ कहते है 


४२९ 


थूमिरापोडनळो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च। 
अहंकार इतीयं. से भिन्ना प्रकृतिरष्ट्या ॥ 
_ अपरेयसितस्त्वन्यां प्रकृति विद्धि मे परास्‌ । 
जीवभूतां मद्दाबाद्दो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ 
(गीता ७। ४-५ ) 
यहाँ “जगत्‌? चर-प्राणिमय संसारके लिये प्रयुक्त हुआ 
है। भंगवानकी अपरा और परा दो प्रकृतियाँ हैं । ( अ- 
जीव ) अ-परा [ 'पर! अर्थात्‌ ब्रह्माकी आयुकी मर्यादासे 
बाहर, पहले और पीछे भी बनी रहनेवाली । ] प्रकृति आठ 
प्रकारकी है । भूमि, जल, अभि, वायु, आकाश, मनस्‌, 
बुद्धि तथा अहंकार [ जो सृष्टिके पहले और पीछे अव्यक्त- 
रूपमें बने रहते हैं और संगमे परा-प्रकृतिके संयोगसे व्यक्त 
होते हैँ ] । दूसरी परा [ ब्रह्माकी आयुपर्यन्त रहनेवाली ] 
प्रकृति है जो जीवनरूपसे सृष्टिमें व्यापती है और ( चर- 
प्राणिमय ) जगत्‌को धारण किये रहती दै | र 
जीवन ही देहकों धारण करनेवाला ब्रह्म है और निश्चय 
ही देहसे अधिक सामथ्यवान्‌ है। और देहका एक-एक 
जड सूक्ष्मतम कण शक्तिका महापुज्ञ दै तो देह भी महा- 
शक्तिका महाणंव है और इतना होते हुए भी “जीव” के 
बशीभूत है; अधीन दै । अतः जीवकण अधिक शक्तिशाली 
है, चेतन है । यदद उससे भी बड़ी शक्ति हे । चेतना महा- 
शक्ति है और परा-प्रकृतिका प्रसार है। यह भी शक्ति-ही-शक्ति 
है और अन्य कुछ नहीं । 'सर्वे शक्तिमयं जगत्‌ः--चराचर, 
जीव-अजीव, जड-चेतन सब कुछ शक्ति ही तो है। 
सवं खल्विदं प्रह्म । 
यह सब कुछ ब्रह्म ही है और ब्रह्म प्रकतिको भी कहते 
हैं, अतः भुतिके इस महावाक्यका यह मी अर्थ हे कि सब 
कुछ प्रकृति है, शक्ति दै, इसके सिवा और कुछ है ही नहीं। 
यच्च किब्विस्फचिहृस्तु सदसद्‌ वाखिलास्मिके । 
तस्य सवस्य या शक्तिः सा त्वं किं स्तूयसे मया ॥ 
(माकंण्डेयपुराण देवीमाइात्म्य १ । ८२ ) 


या देवी सर्वभूतेषु शक्तिरूपेण संस्थिता। 
नमस्तस्यै नमखरये नमस्तस्यै नमो नमः॥ 
इन्द्रियाणासधिष्ठात्री सूतानां चाखिलेषु या । 
सूतेषु सततं तस्ये व्याप्स्यै देव्ये नमो नमः ॥ 
चितिरूपेण या कुत्मेतदव्याप्य स्थिता जगत्‌ । 
नमखस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमो नमः ॥ 


(दे० मा० ५। ३२, ७७-७८ ) 


# सामादिशक्ति शिरसा नमामि कै 


७-चेतना-शक्तिका विकास 


जिस तरह अत्यन्त छोटे, अदृश्य और अचिन्त्य कर्णोके 
उत्तरोत्तर विकाससे यह जड विश्व बना है, उसी तरह 
अहस्य और अचिन्त्य सुक्ष्म जीवाणुओके उत्तरोत्तर विकाससे 
जझाण्डनायक तकका आविर्भाव हुआ है । अपरा-प्रकृतिका 
विकास जैसे सश्कि आरम्मसे ही होने गता है, वैसे ही 
परा-प्रकृतिका जेव विकास मी उसके बाद ही शीघ्र आरम्भ 
हो जाता दै । एक सेलीय जीवनसे जब सृष्टि बढ्ते-बढ्ते 
अनेक सेलॉतकके सामूहिक जीवनका विकास करती है, 


तब इन्द्रियोंका भी साथ-दी-साथ विकास आरम्भ हो जाता 


है । सूक्ष्म प्राणियोंमें इन्द्रिय एक ही होती है। इन्द्रियोंका 
बढ़ना और जैव विकास एक ही बात है | बाहरी और 
भीतरी दोनों प्रकारकी इन्द्रियाँ उत्तरोत्तर विकास करती 
हुई स्थूळ मानव-शरीरमें अपनी पराकाष्टाको पहुँची हैं। 
इसमें पाँच कमेन्द्रियाँ, पाँच शानेन्द्रियाँ और चार भीतरी 
इन्द्रियाँ ( और बहुतोंके मतसे केवळ मन ही भीतरी इन्द्रिय 
है), इस तरह कुल मिलाकर ग्यारह या चौदह इन्द्रियों 
तकका विकास मानव-शरीरमें देखा जाता हे । विज्ञानकी 
दृष्टिसे इन चौदह इन्द्रियोंका विकास लगमग एक अरब 
बरसमें हुआ है। 


. यह कहना असम्भव है कि जीवनका आरम्भ कव 
हुआ, परन्तु चाहे कमी हुआ हो, यह कोई वैज्ञानिक नहीं 
कह सकता कि अमुक खितिके पूर्वं मनसू या चेतना- 
शक्तिका सवथा अभाव था । सर जगदीशचन्द्र बोस तो 
जीवनोचित प्रतिक्रिया जड घातुओं तकमें पाते हें । और यह 
जानी और मानी हुई बात है कि छाटिनम-सरीखी धातु 
विघसे मर जाती है और उद्भिजोमें तो निश्चय ही चेतना- 
शक्तिका स्पष्ट भाव है । प्रयोगोसे ऐसा अनुमान किया 
जाता है कि उद्भिज सोचता है, उसमें गोचरता है, 
और इच्छाशक्ति भी दै । बिना ज्ञान और कमंकी नाड़ियोके 
ये बातें सम्भव नहीं हैं । इसलिये उद्धिजोंसे पहले ही 
दोनों प्रकारकी इन्द्रियोके विकासका आरम्भ सिद्ध है । 
चेतनाशक्तिकी वृद्धिकी सीढीपर हम ज्या-ज्या चढते हैं, 
मनसका त्या-त्या विकास होता चलता है। उसका आरम्म 
जाँच और भूलछसे लाम उउानेमे प्रत्यक्ष है । इस क्रियाके 
- पुनरावत्तनसे इसकी प्रतिक्रियाएँ भी बारम्बार होती हैं। 
फलतः प्राणी अपनी परिस्थितिके अनुसार अपने जीवनका 
मार्ग प्रशस्त कर लेता है | इन क्रियाओं और प्रतिक्रियाओंके 


साथ-ही-साथ नैसर्गिक बुद्धि और विवेकशीला संबुद्धि 
दोनों बढ़ती हुई काम करती है । दोनोंका उत्तरोत्तर विकास 
मानव-शरीरमें आकर पराकाष्ठाको पहुँचता है। मनुष्येतर._ 
प्राणी मी अनुभव और विचारसे काम लेते हैं, इस 
तथ्यके प्रचुर प्रमाण पाये जाते हें । हमारे शाज्रोमें आहार- 
अहणकी इष्टिसे जिन ग्राणियोंको तिर्यक्‌ योनिका कद्दा 
गया है उनमें चेतनाशक्तिका विकास भी तिर्यक रेखामें 
चलता है। बुद्धिका विकास भी दो रूपोमें होता है--एक 
तो सहज या जड बुद्धिका विकास, दूसरे विवेक या चेतन 
संबुद्धिका विकास । मेरी समझमें अपरा प्रकृतिकी ओरसे 
विकास करके आती हुई जड बुद्धि इस खलपर परा 
प्रकृतिकी विवेक-बुद्धि या चेतन संबुद्धिसे मिलती है और 
मानव-शरीरमें आकर एकमाव हो जाती है । गतिशील 
अणुऔँसे बने हुए शरीरके कारण खमावसे ही जीवित 
ग्राणीसे रहा नहीं जाता, वह अपने आप उद्योग करता है, 
हिलता-डोलता है, आगे बढ्ता है, मार्गको रुकावटोकी जाँच 
करतां है, चूकता है, चुकको जाँचता है उससे सीखता है, 
बारंबार इस तरह सीखकर फिर समझदारीका बरताव करता 
है, और अन्तमं विवेकशील बन जाता है । यही चेतना- 
शक्तिकी संबुद्धिके विकासका क्रम है। जड-बुद्धि दसरी तरह 
काम करती है । जब अपनी परिस्थितिसे लाचार होकर काम 
करना पड़ता है, भोजनके लिये या वासना-तूसिके लिये 
उसे उद्योग करना पड़ता है, सफलता न हुई तो परिस्थिति 
अपनी प्रतिक्रियाओसे उसे लाचार करके बारम्बार किसी एक 
प्रकारकी चेष्टा कराती ही है कि जीवनकी रक्षा होती रहे । 
इन क्रियाओं और प्रतिक्रियाओसे किसी एक निश्चित दिशामें 
चलने, रहने और बढ्नेकी प्रवृत्ति उत्पन्न हो जाती है । 
सारी गति-विघि परिस्थितिके अनुरूप और अनुकूल बन जाती 
है । एक विशेष प्रकारकी क्रियाओंका सिलसिला बॅध जाता 
है जो बिना सोचे विचारे जारी रहता है । यही बान, टेव 
या 'खभाव? कहलाता है । अन्तमें इसी स्वभावको 
एक ओरसे तो विवेक प्रेरित करता है और दूसरी ओरसे 
प्रत्यगात्मा । यही 'खभाव? नैसर्गिक बुद्धिके अन्तिम 
विकासका रूप दै । [ यह “स्वभाव? अपरा-प्रकृतिकी चित्‌ः 
शक्तिका विकास या परिणाम भी समझा जा सकता है । 
इस तरह काळ, कर्म, गुण, स्वमाव-ये चारों शक्तिके ही 
विकास बा परिणाम हुए । ] 


ॐ दाक्ति-विज्ञान ही विज्ञान दे # 
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ननक क्क य्य 


विकसित ॒प्राणियोमें विवेचनाशक्ति या 
रूपमें चेतनाशक्तिका विकास जेसे देखा जाता है बे 
भावोंमें उसकी नेसर्गिक बुद्धिकी भी प्रवछता देखी जाती 
है। घृणा, दया, क्षमा, लज्जा, इषो, करुणा, श्रद्धा, शान्ति, 
दृष्टि आदि . हृदयके भाव, बृत्त, स्मृति, घारणा आदि 
मस्तिष्ककी शक्तियों इन्द्रियोंकी अनन्त प्रकारकी वासनाएँ 
और एषणाएँ, ब्यक्तिकी आत्मरक्षाकी चेष्टा और व्यक्ति 
और समाज दोनोंके जातिरक्षाके उद्योग, जिसमें अनन्त 
प्रकारकी व्याधियाँ, छड़ाइयाँ, जरा, मृत्यु, निद्रा, मूच्छों, 
तन्द्रा आदि संहारकारिणी; उत्पत्ति, वृद्धि, क्षुधा, तृषा, पुष्टि, 
रक्षा आदि उद्भव और स्थितिकारिणी व्यापक शक्तियाँ 
एवं समस्त अर्थनीतिक, राजनीतिक, सामाजिक और 
आचारनीतिक शक्तियोंके परस्पर प्रहार-संहार, सदुपयोग- 
दुरुपयोग सन्निविष्ट हैं-ये समी चेतनाशक्तिके ही महाइक्षकी 
शाखाएँ, प्रशाखाएँ हैं जो इस विइवमे फैल रही हें । 
इस तरह हम देखते हैं कि जेसे जडशक्ति अखिल विश्वमे 
व्याप. रही है उसी तरह चेतना-शक्ति मी सारे विश्वमे 
अनन्त रूपोमें व्याप रही है । इस प्रकार यह भी 
स्पष्ट हो गया कि जड और चेतन दोनों ही रूपाम शक्ति 
ही काम कर रही है । यद्यपि उसके रूप दो ही नहीं, अनन्त 
हैं परन्तु वह एक है और अखिल सत्तामय दै; सव दै । अतः 
ठीक ही कहा है-- 

'सचंस्वरूपे सर्वेशे सवंशक्तिसमन्विते।' 

“य्न किद्चिरक्रचिद्वस्तु सदसद्वाखिछास्मिके । 

तस्य सर्वस्य या शक्ति: सा स्वं ०००००००००००० || १ 


८-आत्माकी खिति 


जत्र हम आत्माके सम्बन्धमै विचार करते हैं, तब 
आधुनिक विज्ञानके क्षेत्रसे दूर हो जाते हैं पाश्चात्य विज्ञानमें 
परलोकवाद उसकी एक नयी शाखा समझी जाती है जो 
आत्माका अस्तित्व तो नहीं मानती परन्तु इतना मानने लगी 
है कि मृत्युके पीछे व्यक्तिका लोप नहीं हो जाता, उसका बही 
व्यक्तित्व एक प्रकारके मरणोत्तर जीवनमें बहुत कालतक 
बना रहता है । यह बात तो निश्चित हो चुकी है 
कि मृत्यु केवळ स्थूल शरीरका बिनाश करती हे, 
व्यक्तित्वका नहीं । परन्तु यह निश्चय नहीं हो सका है कि 
व्यक्ति अविनाशी है वा अमर है । इसीलिये अमर और 
अविनाशी आत्माके मानने वाळे दाशनिक है, वैज्ञानिक नहीं । 


शाक्तिविज्ञानपर विचार करनेमें यदि हम विज्ञानके 
नाते आत्माके सम्बन्धे कोई चर्चा न करें तो विषय 
अधूरा रह जायगा । इसलिये आत्म-सत्तापर यत्किञ्चित्‌ 
विचार किये बिना हम नहीं रह सकते | 

जड-चेतन, क्षर-अक्षर, अचित्‌ और चित्‌, प्रतिके 
इन दोनो रूपॉपर विचार करके हमने दोनोंकों शक्तिपु 
ठहराया है; परन्तु ईश्वर या आत्मा या पुरुषोत्तम इन 
दोनोंसे परे है । 

“उत्तमः घुरुपस्वन्यः परसासमेत्युदाह्ृतः । 

यो खोकन्रयमाविइय बिभत्येब्यय इंइवरः ॥ 

यस्माक्षरमतीतोऽहमक्षरादपि चोत्तमः । 

अतोऽस्मि लोके चेदे च प्रथितः पुरुपोत्तमः ॥ 

(गीता १५। १ ७-१८ ) 

जीवात्मा कारण-शरीरामिमानी ईश्वरांश है जो पुरुष 
और प्रकृति, शक्तिमान्‌ और शक्ति--दोनोंका संयोगस्थल 
है। कारण-शरीर प्रकृति है, शक्ति है, और तदमिमानी 
आत्मा पुरुष और शक्तिमान्‌ है। यह अखिल विश्व जो 
शक्तिका पुञ् है उसको धारण करनेवाला उसका खामी 
सर्वशक्तिमान परमात्मा है । परमात्मा शक्ति नहीं दै, 
शक्तिमान्‌ है । उसकी प्रकृति दो तरहकी है--अपरा और 
परा । परन्तु यह अपनी प्रकृतिसे मिन्न नहीं है । हम अपने 
समझनेके लिये किसी वस्तुके गुणांको अलग करके वर्णन 
करते हैं और यदि हम वस्तुके सभी गुणांको उससे 
अलग कर दें तो वस्तुकी सत्ता ही नहीं रह जाती। 
शक्ति तो शक्तिमानका गुण है । उसमें और शक्तिमानमें 
रत्ती मर भी अन्तर नहीं दै । ज्ञात और अज्ञात, सत्‌ और 
असत्‌, नित्य और अनित्य सभी कुछ उसीकी सत्तासे है | 
जो है वही है और जो नहीं है, वह भी वही है। जो 
परमात्माके रूपमे उसे भजता है यह उसे पुरुष कहता है; 
जो महादाक्तिके रूपमै उसकी आराधना करता है यह उसे 
महाशक्ति और मूल प्रकृति कहता दै । मायाधीरा और 


महामाया दोनों नाम और रूप एकके ही हैं । 
उपजहि जासु अंस गुनखानी । अगनित छच्छि उमा ब्रह्मानी॥ 


उपजहि जासु अंस ते नाना। संभु बिरेचि बिस्नु भगवाना॥ 
दोनोंमे कोई अन्तर नहीं, सर्वया अभेद है । नर- 
नारीका मेद व्यक्त सृष्टिमे ही है, अव्यक्त ब्रह्ममें नहीं । 


भगवती खयं भीमुखसे क्या कहती हैं; सुनिये 


४७२ 


सर्देकत्व॑ न भैदोडखि सवदैव ममास्य च। 
योऽसौ साहमहं योऽसौ भेदोऽस्ति मतिविभ्नमात्‌ ॥ 
आवयोरन्तरं सूक्ष्म यो वेद मतिमान हि सः । 
विसुक्तः स तु संसारान्सुच्यते नान्न संशयः ॥ 
एकमेवाद्वितीयं वे ब्रह्म नित्यं सनातनम्‌। 
द्वेतभावं पुनर्यातिे काल उत्पित्सुसंज्ञके ॥ 
यथा दीपसयोपाधेयाँगात्सज्ञायते दिघा । 
छायेवादरांमध्ये वा प्रतिबिग्ब॑ तथावयोः॥ 


नाहं खी न पुमांध्राह॑ न झीबं सगंसंक्षये । 
सगै सति विभेदः स्यात्‌ कल्पितोऽयं घिया पुनः ॥ 
अहं डुख्धिरइं भ्रीक्ष इतिः कीत्तिः स्ट्ृतिस्तथा । 
श्रद्धा मेघा दया छजा क्षुधा तृष्णा तथा क्षमा॥ 
कान्तिः शान्तिः पिपासा च निद्रा तन्द्रा जराञ्जरा। 
विद्याऽविद्या स्पृहा वाञ्छा शक्तिश्वाशक्तिरेव च ॥ 
चसा सजा च स्वकू चाहं दृष्टिवागनुतानुता। 
परा मध्या च पयन्ती नाउ्योऽहं विविधाश्च याः॥ 
किं नाहं पझ्य संसारे यद्वियुक्तं किमस्ति हि। 
स्वेभेचाहसित्येवं निश्चयं विद्धि पश्चज ॥ 
(देवीभागवत-स्कन्थ ३, अध्याय ६_) 


“कल्याण! का पाठक-परिवार गीताके ऋोकासे परिचित 
है, अतः उन्हें उद्धत किये बिना ही क्या हम यह नहीं कह 
सकते कि भगवानके भीमुखसे कहे वचनसे ये वाक्य 
कितना साम्य रखते हैं | इन वाक्योंसे केसा सिद्ध होता है 
कि भगवान्‌ और भगबतीमें अभेद है और शाक्त और 
वैष्णव दोनो एक ही आराध्य देवताकी उपासना करते 
हें । जैसे शिव और विष्ण एक हैं, वैसे ही शिव और 
शक्ति तथा विष्णु और शक्ति एक ही हैं । 


९-वैक्ञानिको और शाक्तांके दृष्टिकोण 
और विधियां 


यद्यपि विज्ञान आत्माके सम्तरन्धमे चुप है और चेतन 


बा जीवको जड पदार्थसे अभीतक प्रत्यक्ष उत्पन्न नहीं कर 


सका है तो भी वह चेतनको जडसे ही उदूभूत मानता है । 
फिर भी वह जीव और अजीव दोनों प्रकारकी सत्ताको 
खीकार करता है और जीव-विज्ञान और पदार्थ विज्ञान 
दोनों ही विज्ञानकी महत्त्वपूर्ण शाखाएँ हैं | जीव-विश्ञानी 
जीवको भी प्रकृतिकी एक शक्ति मानता है | इस प्रकार 


# तामादिद्यक्ति शिरसा नमामि # 


=< 


बह सम्पूर्ण चराचर जीव-अजीव, जड-चेतन सबको शक्तिके 
ही रूपान्तर कहता और जानता है । ईश्यरसे उसे सरोकार 
नहीं है । उसके निकट प्रकृति ही परमेश्वर है। परन्तु 
प्रकृतिकी उपासना वह शाक्तकी तरह नहीं करता । वह 
प्रकृतिको कभी-कमी मीतिसे देखता है सही, परन्तु उसके 
प्रति उसे न तो माताकी-सी भद्धाका भाव है और न देवी 
जानकर पूज्यबुद्धि ही है । बल्कि जहाँ उसे प्रकृतिको 
अपनानेका मौका मिळता है, वहाँ उसे वह दासी बना 
लेता है और दासीकी ही तरह काम लेता है । वह प्रकृतिको 
जड मानता है और उसका उतना ही सम्मान भी करता है। 

मनुष्य अपनी इन्द्रियाँसे बराबर काम लेता है; देखता; 
सुनता; छूता; सूँघता और चखता है, चलता-फिरता है, 
हाथोसे सैकड़ों काम लेता है, मल-मूत्र त्यागता है, भोजनो- 
पाजन करता है, अपने योग-क्षेम और ऐश-आरामके सभी 
साधन इकट्ठे करता है--और समझता दै कि हमने अपनी 
बुद्धि और झरीरके बलसे यह सब पराक्रम किये हैं, इसमें 
किसीका इहसान नहीं दै । शास्रोके मर्मज्ञ ही जानते हैं कि 
इन्द्रियोंके अलग-अलग देवता हैं जो शक्ति देते हैं जिससे 
इन्द्रिया काम करती हैं | हम पद-पदपर देवताओंकी दी 
हुईं शक्तिसे काम लेते हैँ । इसके लिये ये देवता हमसे 
कोई उपासना नहीं चाहते, कोई बलि-पूजा नहीं मागते; ये 
तो केवळ अपना कर्तव्य पालन करते हैं | ये उस महा- 
शक्तिके अनुचर हैं जो अखिल बिश्वका सञ्चालन करती 
रहती है । ये शक्तिके देवता जीवाणुआँसे लेकर अझाकी 
इन्द्रियोतकके प्रेरक और चालक हैं । तो भी इनसे इतने 
काम लेते हुए मनुष्य एक क्षणके लिये भी शक्ति-देवीके 
प्रति कृतज्ञ नहीं होता । प्रकृतिके बनाये नियमोंका पालन 
करनेवाले सभी कुछ कर सकते हैं और प्रकृति उन्हें बराबर 
सहायता देती रहती है । जो नियमविरुद्ध चलता है उसेः 
निष्ठुरतासे दण्ड देती है, रत्तीमर रिआयत नहीं करती । 
वदद नियम पालन करना ही बळिपूजा समझती है । नियमके 
तोड़नेवाले उपासकको भी क्षमा नहीँ करती । अतः 
विज्ञानीने उसके आकर्षण, अपकर्षण आदि इक्तियोंके 
नियमोसे लाम उठाकर सभी तरहके यन्त्र बनाये हैं; यहाँ 
तक कि कलोके बाहुल्यसे हमारा दुग कल-युग कहलाये तो 
अनुचित न होगा । 


प्रकृतिके नियमौकी मनुष्यकी बुद्धिने बड़े मनोयोगसे 
सफलतापूर्वक खोज की और उसका सदुपयोग भी किया और 


# शक्ति-विज्ञान ही विज्ञान है # 


४४३ 


"सज्जन: “ “ न नि माय 


दुरुपयोग भी । प्रकृतिने सदुपयोगका 

दिया और दुरुपयोगका निष्ठुर दण्ड । व 
पूर्वक दिखानेका यहाँ न तो अवसर है और न प्रकृत विषयके 
साथ घनिष्ठ सम्बन्ध। अतः हम केवळ एकाध उदाहरणमात्र 
यहाँ देते हैं । रेल, तार, डाक, आकाशवाणी, दूरवाणी, 
मोटर, पैरगाड़ी, विमान आदि यन्त्रेसि देश-कालका अन्तर 
कम करना उसका सदुपयोग है जिससे अगणित प्रकारकी 
सुविधाएँ, हो गयी हैं । उनसे जो अपरिमित लाभ हुए हैं 
वहीं प्रकृतिके पुरस्कार हैं । पाश्रात्योंने महायन्त्रांका; 
पुतलीघरोंका, बिजलीके बलबरोंका निर्माण करके सैकड़ों- 
हजारों आदमियोंका काम एक-एक मजूरसे कराकर शेष 
मजूरोंकों बेकार कर दिया । जो माल वे हाथसे बनाते उसे 
दम-के-दममें बढ़ी मात्रामें ससा तैयार करके चाहनेवालोको 
दिया और उससे मिलनेवाल्य पैसा धनवानोंने अपनी 
तिजोरियोंमें भरा और विलासकी सामग्रीमे लगाया । 
उधर बेकारोंकी भारी संख्या भूखों मरने लगी । प्रकृतिके 
स्वावलम्त्री साम्यके नियमोंका उल्लंघन करके सम्पत्तिका 


ऐसा विषम वितरण कराया कि धनियाँ और निर्धनोंके कराल - 


संघर्षसे संसारका समाज विछुङ्कलित हो गया । धनवान्‌ 
अत्यधिक माल तैयार कराकर कूटनीतिसे, छलसे, बलसे, 
धूत्तंतासे, किसी-न-किसी ढंगसे गरीबोंके सिर मढ्ने लगा 
और निर्धन पिसने लगे । आज समस्त संसार नोच-खसोट, 
छीना-झपटीमें जो लगा हुआ है यह प्रकृतिके नियमोंके 
डुरुपयोगसे । वर्णाभ्रमका सामज्ञस्य इन धूत्तताओसे ऐसा 
बिगड़ गया है कि प्रकृति बिना हस्तक्षेप किये रह नहीं 
सकती । उसने भूकम्प, अभि, वायु, जल, महामारी, हैजा; 
चेचक, पारस्परिक युद्ध आदि असंख्य प्राकृतिक घटनाओंके 
द्वारा सामञ्जस्यकी पुनः स्थापनाका कार्य जारी कर रक्खा 
है । जिस प्रकृतिका उद्भव, स्थिति, संहार नित्यका कत्तव्य 
है वह सहज ही अपने महायन्त्रके द्वारा सामज्ञस्यकी 
स्थापना करेगी--उसकी विधि हमें कितनी ही क्र और 
निष्ठुर क्यों न लगे-- 

ज्याय, पालि, मारत केहि माती 

चन्य अखिल. रख्वार १ 

पाश्चात्य विज्ञानियोने अपने करणो और बाहरी 
उपकरणोंद्वारा शक्तिसे काम लिया है. । इसीलिये वे 
प्राकृतिक शक्तियोँके द्वारा संसारको स्थूलरूपमे छाम 
पहुँचा सके और स्वयं उन्होंने प्रचुर परिमाण भौतिक 


सम्पत्तिका संग्रह किया । वे अपनी भीतरी शक्तियाँसे 
बिल्कुल बेखबर रहे, अन्तमुंख कभी नहीं हुए | आज इस 
स्थूल संसारमें उन्हींकी तूती बोल रही है, उन्हीकी विजयका 
डङ्का वज र्दा है | परन्तु उनके भले-बुरै सभी कार्मोर्मे 
सारा समाज शामिल रहा है, इसीलिये दण्ड भुगतनेमें 
भी बराबर शामिल रहना पड़ता है । आजकलका सम्पूर्ण 
समाज उनसे सहयोग किये बिना रह नहीं सकता था क्योंकि 
साम्प्रतिक सामाजिक माया ही इस ओर प्रवृत्त करती है-- 


कतुं नेच्छसि यन्मोद्वास्करिष्यस्यचशोऽपि तत्‌ ॥ 


शाक्तका दृष्टिकोण पच्छाहीँ विशानीसे नितान्त भिन्न 
है । वह जो कुछ करता है व्यक्तिगत रीतिसे करता है; 
समाजगत रीतिसे नहीं । वह धन, मान, सन्तान आदिके 
लिये भी शक्तिका उपयोग करता है, परन्तु यह सब व्यक्ति- 
के लिये, समाजके लिये नहीँ । वह विज्ञानींकी तरह बाहरी 
उपादानोसे भी काम नहीं लेता । वह अन्तजंगत्‌की हा 
शक्तियोंकों जाएत करता है । उसका ध्येय भौतिक स्थूल 
शक्ति नहीं है; वह दैविक, देहिक एवं आध्यात्मिक 
शक्तियोंसे अपने सभी काम निकालता है । इन शक्तियों- 
के लिये खोजमें वह वनस्पति-शाखियाँकी तरह वनमें; 
जीव-विज्ञानियोंकी तरह जल, खल और आकाइामें, भौतिक 
एवं रासायनिक विज्ञानियोंकी तरह प्रयोगशालाओंमें 
भरकता नहीं फिरता और ज्योतिषियाँकी तरह आकाशः 
मागमे टकटकी लगाये नहीं रहा करता । वह जिन 
उपायोंसे काम लेता दै वे नितान्त भिन्न हैं । वह उपवासः - 
ब्रतादिसे अपने शरीरको सुखा डालता है । बह मन्त्र-जाप- 
से अपने जिह्वाग्र और मालाकी मणिकाओंको घिस डालता 
है । वह पूजा-होमादिसे वायुमण्डलको सम्पृक्त कर डालता 
है | वह दानसे अपने सर्वेखको स्वाहा कर डालता है । 
वह योग-साधनसे अपनी हड्ियोंको मुलायम और अपने 
दुनिग्रह और चञ्चल मनको मुद्ठीमें कर लेता है, अपने - 
शरीरके चक्रोंको अपने वशमें करके जैसे चाहता है चलाता 
है । यह सब तपश्चर्या या “तपस्या? कहलाती है । जप, 
तप, योग, ब्रतादिसे वह अपनी भीतरी शक्तियाँको जगाता 
है, अपनी मुडीमे कर लेता है ओर चलाता है । टामसनने 
एक परमाणुकी निहित शक्तिको क्षणमात्रमें लन्दन-जेसे 
तीन नगरौंको एक साथ भस्म कर डालनेमें समर्थ बताया 
है, सो येते अनन्त कोटि परमाणुआसे तो हमारा शरीर ही 


क सामादिद्यक्ति दिरसा नमामि = 


आआआ 


बना है, फिर यदि हमारे शरीरके भीतरी अनन्तशक्तिः 
सहोदधिके एक सीकरमात्रपर हमारा अधिकार हो जाय तो 
हमारे लिये थोड़ी बात नहीं दै । शरीरके भीतर बेटी प्रत्य- 
गात्माकी प्रेरणासे शरीरमें अपनी ज्ञात इच्छाले हम 
जागतेमें सैकड़ों काम करते हैं और अपनी अज्ञात इच्छासे 
था इच्छा बिना ही रक्तका प्रबल प्रवाह, भोजनका पाचन, 
स्का बहिष्करण, शरीरका शोधन और श्वासोच्छयासकी 
क्रिया निरन्तर सौ-सौ बरसतक होती रहती है । यह प्रत्येक 
शरीरके भीतर निहित शक्तिसे ही होती रहती दै, जिंसका 
भ्रेसक कूटस्थ अक्षर पुरुष है | वही पुरुष जब शरीरका 
सञ्चालन छोड़कर चला जाता है, तब शरीर मृत कहलाता 
हे । शरीरके भीतरवाली शक्ति-महोदधिसे तपोबलद्वारा 
यही जीवात्मा क्या नहीं कर सकता ! 


तपन रचइ प्रपंच निधाता | तपबर निस्नु भयउ परित्राता ॥ 
- तपबरु समु करहिं संहारा \ तपबळ सस घरहि सहि मारा ॥ 

यह “तपस्‌? क्या है! 'आँच', “गरमी? जो शक्तिका 

या. गतिका एक रूप है। गरमीसे गति पैदा होती है। 
अतः “तपस्‌? है शक्तिको अपने प्रयोगके योग्य करके सञ्चित 
रखना । ब्रह्मा, विष्णु, शिव, शेष आदि सभी देव शक्तिः 
सञ्चयके लिये तपश्चर्या करते हैं और अमीष्ट पाते हैं । 
परन्तु यह तपस्या शक्तिकी आराधनाके साथ होती दै और 
यह समझकर होती है कि यह परमात्माकी शक्तिकी 
उपासना है। इसमें नियमोंका उल्लंघन नहीं होता । 
शक्तिसे छीनकर सम्पत्ति लेना और उसे विलासितामें 
लगाना) खार्थपरायण हो औरोंको साधारण सुखसे भी 
बञ्चित करना आसुरी नीति दै । देवी नीतिमें शक्तिको 
प्रसन्न करके उससे वर लेना और उसका सदुपयोग 
- करना) परार्थपर ध्यान रखना और आप दुःख उठाकर 
औरोंको सुखी करना विशेषता है । आसुरी नीति समाजसे 
सम्पत्ति लेकर खार्थ साघती है और देवी नीति अपनी तपस्या- 
रूपी सम्पत्तिसे समाजको सुख देती और परार्थ साधती है । 
पाश्चात्य और प्राच्य वैज्ञानिक और शाक्तके इष्टिकोणोमें 
और शक्तिके व्यवहार करनेकी विधियौम यदी अन्तर दै । 


प्राच्य शक्ति उपासना भी खार्थमावसे की गयी है 
और अब भी की जाती है । वैदिक अभिचारोंसे लेकर 
तान्त्रिक और शाबर'मन्त्रातकके द्वारा मारण, मोहन) 
उच्चाटन, वशीकरण आदि क्रियाएँ खार्थ-साधनके लिये 


ही की जाती रही हैं। भीतरी शक्तियौँका बहुत-से अंशोमे 
इस प्रकार दुरुपयोग ही हुआ है। इसी तरह बाइरी 
शक्तियोंका झुद्ध पराथे-मावसे भी बहुत वार प्रयोग हुआ 
हे । अनेक वैज्ञानिकाने आविष्कार करके जगत्को बिना 
एक कौड़ी दाम दिये दे. डाला है। अतः चाहे बाहरी 
शक्तियोंका प्रयोग हो और चाहे भीतरी शक्तियोसे काम 
लिया जाय-जहाँ खार्थ-माव और नियमोंका उल्लंघन है, 
वहाँ विफलता है, दण्ड दै, दुष्परिणाम है; परन्तु जहाँ 
परार्थभाव है और नियमोंका पालन दै; त्याय-भाव है, 
वहाँ सफलता है और पुरस्कार है और मङ्गलमय 
परिणाम है । 


बाहरी-भीतरी दोनों शाक्तियोंके प्रयोगमें जो कुशल 
होगा वही वैज्ञानिक वास्तवमै सबसे अधिक समर्थ होगा । 


. परन्तु अमी ऐसा कोई वैज्ञानिक सुननेमें नहीं आया है । 


१०-उपसंहार . 


उपासक शाक्त चाहे परमार्थ-साधनके लिये शक्तिकी 
आराधना करे चाहे ऐहिक सौख्य-साधनके लिये करे, 
परन्तु उसकी विधि है देवीकी सगुण-उपासना । वह परात्पर 
ब्रझ और अपनी आराध्या मगवतीमें अमेद-भाव रखता 
है। सङ्कट-निवारण, ऐहिक-लाभ; आत्म-रक्षा और जाति-रक्षा, 
मारण, मोहन, उच्चाटन, वशीकरण आदि सभी अभिचार 
आराधनाकी ही विधिसे करता है। इन कामोंके लिये 
पाश्चात्य विज्ञानने किसी उपकरण वा यन्त्र वा साधनका 
आविष्कार या निर्माण नहीं किया है। पाश्चात्य विज्ञान 
शक्तिके जड-रूपसे काम लेता है, क्योंकि उसके साध्योंमे 
चेतनकी कोई आवश्यकता नहीं है | चेतनका होना शायद 
उसकी साधनामें वाधक ही होता । कोई यन्त्र यदि सचेत : 
होकर किसी समय चळनेसे इन्कार करता तो विज्ञानीको 
एक अलग बाधाका सामना करना पड़ता । चाँदीके थक 
जानेसे जत्र भ्रीजगदीदाचन्द्र बोसका कोहियरर (ट०॥९7९7) 
रुक गया था तो उसके फिरसे काम करनेलायक हो जाने- 
तक वह बड़े चकरमें पड़े रहे । अब तो यन्त्राँका भी जीवन 
माना जाता है, थकानपर विचार किया जाता है । विष 
आदिसे रक्षा की जाती दै । भारतीय शाक्त जिस देवीकी 
उपासना करता है यह तो सवंशक्तिमती चेतना है, खयश- 
विहारिणि है, सर्वेश्वरी है । उसकी तो उपासक विनीत 
प्राथना करता है और भक्तिके ग्रभावसे वह भक्तके वश भी 


% शाक्तितत्त्वाख्यानम्‌ ॐ 
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हो जाती दे परन्तु यन्त्रकी तरह नहीं, दासीकी तरह नहीं, 
स्वामिनीकी तरह । वह भक्तकी रक्षा करती है, उसे बहकने 
नहीं देती, उसे अमीष्ट भी देती हे । यह भक्तिके वदा हो 
सौम्य सयुणरूपमें प्रकट होती है, भक्तकी कोटितक 
उतरकर उससे जननीका भाव बतंती हे और उसके सिर- 
पर अभयका हाथ रखती है । विज्ञानीके सिरपर वही जरा-सी 
ववुकके लिये बिजली गिरा देती दै । विज्ञानी उसका उपासक 
नहीं है, बह उसकी माता नहीं है | विज्ञानी वस्तुतः उस 
असुरकी स्थितिमें है जो उसके केश पकड़कर अपने काबूमें 
लानेका दाबा करता है और जिसे वर देकर माता खेलाती 
है और अन्तमें देवताओंके हित-साधनमें जो कुछ करना 


यह विश्व शक्तिमय है । विश्वके अतिरिक्त भी जो कुछ 
सत्ता है वह शक्ति ही दै । शक्ति ही जड और चेतन दोनों 
है--अह्म, जीव और माया तीनों है। शक्ति ही परात्पर दै । 
शक्ति ही भगवती है, शक्ति ही भगवान्‌ हे । शक्ति दी 
शक्तिमान्‌. है । शक्ति और झक्तिमानमें अन्तर नहीं है। 
जो कुछ है शक्ति ही; जो कुछ नहीं है, वह 'न होना? भी 
शक्ति ही है। भगवती शक्ति क्या नहीं है, कोन कह 
सकता है! 


“--<सवेस्य या शक्तिः सा स्वं कि स्तूयसे मया ॥* 


होता है, वही करती है । ` कौन स्तुति करनेमें समर्थ है ! 


विद 


शक्रितत्वाख्यानम्‌ 

आपाततो विमिन्नां छायावद्वस्तुतोऽभिन्नाम्‌। 

सद्सद्निर्वंचनीयामम्बां चन्दे शिवाङ्कस्थाम्‌ ॥ १॥ 
ब्रह्म छीव-शक्ति सद्दयोगसे पुरुष हुआ, निशुंण सगुण हुआ शक्तिके ददी योगसे । 
एकसे अनेक ब असंगसे ससंग हुआ), है अशक्त सबेशक्तिमान दाक्तियोगसे ॥ 
अक्गियमें जग-जन्म आदि क्रिया वेद्‌-उक्त, युक्तियुक्त जान पडे शक्तिद्दीके योगसे । 
आयशक्तिको उपास्य ब्रह्मरूप मान लिया, ऋषियोंने शक्ति-तत्त्व देख भ्यानयोगसे# ॥ २॥ 
शक्ति-भक्ति करनेसे भक्त शक्तियुक्त बने, शक्ति-भक्तिहीन जन शाक्तिद्वीन जानिये । 
भुक्ति-सुक्ति-देतु शक्ति जिनका न इष्टदेच, सब भाँति उनको अशक्त पहचानिये ॥ 
ब्रह्मा विष्णु रुद्र आदि देव शक्तिमान बने, यह सबं आद्यशक्तिका प्रभाव जानिये । 
आमरण शक्तिके चरणको शरण जान, तरण जो चाहो निज चित्त-सझ आनिये ॥ ३॥ 
माताके बताये विना किख भाँति जान सके, बालक अबोध निज तातके खरूपको । 
यदि शक्ति सत्त्वमय ज्ञान न प्रदान करे, कैसे जाने अजन खीय बोधरूपको ॥ 
बालकों जनकके समीप पहुँचाय जैसे, जननी निवृत्त करे अपने स्वरूपको । 
पाळ-पोष जीवको मिलाय ब्रह्म बीच शक्ति, पेसे ही' निवृत्त करे वृत्त झानरूपको ॥ ४॥ 
शक्तिकी प्रतीति शक्तिमानसे पृथक नहीं, शक्ति बिना शक्तिमान कथन बने नहां। 
ब्रह्म बिना कहाँ रहे आश्रयरहित शक्ति, शक्ति चिना घ्रह्मकी प्रतीति भी बने नहीं ॥ 
एक तस्व परमाथ द्विघाभूत भास रहा, शक्ति-शाक्तिमान-भेद्‌ वस्तुतः बने नहीं । 


शक्तिकी उपासना भी ब्रकी उपासना है, यह वात झुक्तियुक्त सर्वथा उले नहीं ॥ ५ ॥ 
वासुदेव शास्त्री 


ज 


$ “ते ध्यानयोगानुगता अपश्यन? इत्यादि इवेताश्वतरीयाः | 


नाद, विन्दु और कला 
( केखक--पं० औगौरीशकरजी द्विवेदी साहित्यरल ) 


ह$ न्त्रिक सुष्टिविकासका मूल सकल 
४. जद्वसे मानते हैं। उसके पूर्व तत्त्वातीत 
६ अवस्था है, जिसे परा संवित्‌, निष्कल 
४8. जक्ष या पराबाकूके नामसे सङ्केत 
र ५ करते हैं | उसे सच्चिदानन्द ब्रह्म भी 
कहते हैं | यह निष्कल ब्रह्म यद्यपि 


इन नामोसे पुकारा जाता है, परन्तु उसका नियंचन नहीं 
हो सकता--वह अनिवचनीय तत्त्वातीत अवस्था है । ये 
नाम तो केवल सङ्कतमात्रके लिये हैं । उस अवस्थामै बरहममें 
उसकी शक्ति विलीन रहती है, उस “सत्यं ज्ञानमनन्त ब्रह्म'के 
सिवा कुछ नहीं रहता । वह निष्कल ब्रह्म अपने आपको 
खमावतः देखता है, इस ( ईक्षण# ) से उसमें 'अहम! का 
प्रकाश होता है और उसके साथ ही 'अस्मि? का विमर्श 
भी स्वयमेव हो जाता है। इस प्रकाशको शिवतत्त्व और 
विमशको शक्ति-तत्त्य कहते हैं । ईक्षणके द्वारा आविभभूत 
होनेके कारण यह प्रकाश और विमश दोनों ही शक्तिके 
प्रसार हैं । शक्तिका यह खरूप निषेध-व्यापाररूप है, क्योंकि 
इस अवस्थामे निष्कल ब्रह्म सकल बन जाता है । शक्ति 


अनुसार पिण्डके उपमानसे निष्कल अक्षमें इंक्षणका अनुमान 
किया जा सकता हे । जिस प्रकार सुपुप्तिम जीव अपने हीं भीतर 
अपनी शक्तिको विलीनकर निष्कल बन जाता हे और उससे 
उतरकर स्वमावस्थार्मे अपने भीतर हो अपने संस्कारोंका दर्शन 
करता हे, उसी प्रकार निष्कल जक्षार्मे संस्कारके रूपमै स्थित गत 
विश्वकी स्मृति जाग उठती हे । अतः यहाँ इक्षणसे यह नहीं 
समझा जा सकता - कि इंक्षणसे पूव निष्कल अद्यके बाहर कोई 
अपर दृष्य वस्तु है । अरह्ममें इक्षणके साथ ही जो “अहम?-प्रकाश 
तथा “असि-विमर्श होता दै, उसमें “अहम्‌? निष्किय होनेके कारण 
शिवरूप दै और 'असि'के भीतर यावत्‌ संस्कारोंको समष्टि होने- 
के कारण वह (इदम्‌? आक्तिरूप है । इसी कारण शक्तिको निषेध- 
ज्यापाररूपा कहते हैं, क्योंकि “इदम्‌? अइंके निपेधरूपमें हो 
अवस्थित होता दै । भगवान्‌ शक्कराचायेके शब्दोंमें कहें तो कह 
सकते हें कि यह निपेध-न्यापार ही अध्यास हे, तथा “अहम्‌? और 
“इद्म्‌? हो विषयी और विषयरूप युष्मद और असत्‌ तत्त्व दै । 


#“यथा पिण्डे तथा मह्याण्डे---इस प्रसिद्ध छोकोक्तिके 


और शिवकी यह संदिलष्ट अवस्था ही सुष्टि-रचनाका मूल 
कारण है । 
इंक्षणके पश्चात्‌ निष्क्रियसे सक्रिय अवस्थामें 
-आनेके लिये शक्ति और शिवका संयोग 
होता है । यह संयोग और इनका पारस्परिक सम्बन्ध ही 
“नाद? कहलाता है । शिव और शक्तिकी इस अवस्थामें जो 
इनका निर्वचन हो सकता है उसका सङ्केत शास्र इस प्रकार 
करते हें-- 
यद्यमनुत्तरमूतिर्निजेच्छयाखिलमिदं जगत्स्तहुस्‌ । 
पस्पन्दे स स्पन्दः प्रथमः शिवतच्वमुच्यते तज्ञैः॥ 
(तत्त्वसन्दोद्द १) 


बह, जिसके परे कुछ नहीं है, अपनी इच्छासे इस अखिल 
जगतूकी सृष्टि करनेके लिये स्पन्दित होता है; उसका बह 
प्रथम स्पन्द ही ज्ञानी पुरुषोंके द्वारा शिवतत्त्व कहलाता है। 


नाद्‌ 


इच्छा सैव स्वच्छा सन्ततसमवायिनी सती शक्तिः! 


सचराचरस्य जगतो बीज निखिलस्य निजनिलीनस्या। 
(तत्त्वसन्दोह २) 


बह शुद्ध इच्छारूपी शक्ति जो नित्य शिवके साथ रहती 
है अपने भीतर लीन सचराचर जगतका बीज है | 


इस शिव और शक्तिको सांख्यशात्रकी परिभाषामें 
पुरुष और प्रकृति कह सकते हैं । इनके संयुक्त नादको 
सदाख्य तत्त्व कहद सकते हें । उपयुक्त इक्षणमें जब 
"अहम! का प्रकाश होता है, उस समय शिव निष्क्रिय 
रहता है और शक्ति सक्रिय । इनका जो मिथःसमवाय होता 
है वही नादःततत्व है । इस मिथःसमवायको तान्त्रिक 
भाषामें महाकाल और महाकालीकी विपरीत रतिके नामसे 
भी कहा जाता है । क्योकि 'अहम!-प्रकाशमें महाकालका 
और 'अस्मि-विमशमें महाकाछोका तादात्म्य सम्बन्ध होता 
है । सक्रिय शक्ति अथवा क्रिया शक्तिक्रे साथ जो नाद 
उत्पन्न होता है, वह अव्यक्त नाद होता है। 


निष्कल न्रह्ममे जो तल्लीन शक्ति रहती है, उसे 
सरस्वती भी कहते हैं, सरस+वती अर्थात्‌ संसरण करने- 


अ नाद्‌, बिन्दु और कळा ॐ 
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वाली । इसका वाहन है हंस; “इ? ही शिव या पुरुष- 
तत्त्व है और “सः? शक्ति या प्रकृति-तत्त्व । 'हं? से सः? 
की ओर संसरणसे शक्ति प्रपञ्चाभिमुखी होती है । 'हं? 
“अहम!का तथा'सः! इदम्‌ 'का पर्याय है | इस प्रवाहको उलट 
देनेपर सोऽहं बनता है जो प्रपञ्चसे परावाक्‌ या परबरह्मकी 
ओर ले जाता है । सोऽहं साधन या अजपा जापकी यही 
महत्ता है । इसके द्वारा सहज प्रापश्चिक संसरणसे वाकू 
अथवा शक्तिके प्रवाहको मोड़कर उसके अखण्ड उद्गम- 
खान निष्कल ब्रह्मकी ओर ले जाना पड़ता है । प्रवाहको 
विपरीत दिशामें ळे जाना ही सोऽहं-साधनके ्रमसाध्य हो नेका 
कारण है । इस क्रियामें जहाँ द्रष्टा-हर्य (शिव-शक्ति या 
अहम्‌-इदम्‌) का एकीकरण होता है, वहाँ साधककों 
नादकी अनुभूति होती है । 
ऊपर कहा जा चुका है कि शिव और शक्ति दोनों तत्त्व 
शक्तिके ही द्वारा उद्धत होते हैं । निष्कल ब्रह्म जब 
खमावतः अविचल अवस्था चलायमान होता है तो वह 
शक्ति जो उससे अभिन्न रहती है “उन्मना? कहलाती दै । 
उसका स्थान शिवमें ही रहता है और जव उन्मना-झक्ति 
खयमेव झूत्यसे लेकर पृथिवीपर्यन्त इदय जगतको रचती 
है तो वह “समना? कहळाती है । “उन्मना? और “समना'शक्ति- 
की सन्धि अथवा शिव और शक्तिकी संयुक्तावस्था ही 
“नाद? है । 
सञ्चिदानन्दविभवास्सकलारपरमेश्वरात्‌ = । 
आसीच्छक्तिस्ततो नादो नादाद्विन्दुससुद्भवः ॥ 
(शारदातिलक १। ७) 
सचिदानन्द-विभव अर्थात्‌ सकल परमेश्वरसे 
न्ड शक्ति हुई, शक्तिसे नाद और नादसे विन्दु 
उत्पन्न हुआ । परन्तु यह बिन्दु है क्या वस्तु ! गणित- 
शा्रमें विन्दुकी परिभाषा इस प्रकार प्राप्त होती है-- 
(बिन्दु वह है जिसमें कोई परिमाण न हो परन्तु उसका 
स्यान नियत हो ।' परन्तु तन्त्र-शात्रका विन्दु-तत्त्व इससे 
# निरुत्तरतन्त्रमे लिखा दै-- 
इंकारेण बहियोति सःकारेण विशेत्पुनः । 
हंसेति परमं मन्त्रं जीवो जपति सर्वदा ॥ 
अथात्‌ “प्राण 'हं? के रूपमे बाहर जाता दे और “सः? के 
रूपम पुनः भीतर प्रवेश करता हे । इस अकार जीव परममन्त्र 
इंसका सवदा जप करता रहता है ।' यदो जप जीवनका कारण 
है, इसके रुक जानेपर जागतिक व्यवहार नहीं दो सकते । 


TTC 


विलक्षण ही है | गणितशाल्नके विन्दुके समान परिमाणा- 
तीत होते हुए भी यह खानरहित है। यह विन्दु 
शक्तिकी वह अवस्थाविदोष हे जहंसे उसकी सुष्टि-क्रिया 
प्रारम्भ होती दै । विन्दु-तत््वको इंश्वर-तच्वके नामसे भी 
पुकारते हैं । इस अवस्थामें शक्ति चिद्रूपिणी होकर अव्यक्त 
इदमको तादात्म्य-भावमें लाकर उसके साथ चिद्विन्दुका 
रूप धारण करती है । दूसरे शब्दोंमें कह सकते हैं कि इस 
अवस्थामें ईश्वर(अहम्‌ )अपनी चेतनामें अखिल विश्व(इदम्‌ ) 
को देखता हे । इस ईश्वर-तत्त्व या विन्दु-तत्त्के अनादि 
और अनन्त (परिमाणहीन ) होते हुए मी उसका कल्पित 
अथवा अकल्पित--किसी प्रकारका भी स्थान नियत नहीं 
होता । उदाहरणार्थं हम वैयक्तिक मनको ले सकते हैं जो 
द्रष्टरूपमें परिमाणहीन जान पड़ता हे, यद्यपि शरीर 
जहाँतक द्रष्टुत्वको प्रास नहीं है वहातक दृश्य रूपमें 
आभासित होता है । इसका कारण यह है कि जहाँ ईश्वर- 
रूप विन्दु-तत्त्व परिमाणहीन होनेके साथ-साथ स्थानहीन 
मी है, वहाँ मनरूप विन्दु-तत््व परिमाणहीन होते हुए 
भी कल्पितरूपसे गणितशाञ्रके विन्दुके समान स्थान 
रखता है । मनको जो हम परिमाणरूपमें ग्रहण नहीं कर 
सकते, इसका कारण यही है कि ईश्वरतत्त्के समान यह 
मी द्रष्टा है और अपने आपमें “इदम्‌? रूप विश्वका दर्शन 
करता है। 


इस प्रकार ईश्वर अर्थात्‌ विन्दु तत्वमें 'अहं (चित्‌) 
इदं (विश्व) को ध्यामलप्राय और उन्मीलितमात्र चित्र- 
कल्पमें देखता है । नादमें जो क्रिया-शक्ति जाणत होती 
है विन्दुर्मे “अहं” उसका निमेषखरूप है, और इदं उन्मेषः 
स्वरूप । क्‍योंकि यह अहं महाप्रलयकी अन्तिम अवस्था 
है जो सुष्टि-रचनाके पूर्व होती है, और इदं महाप्रलयके 
पश्चात्‌ सुष्टिरचनाकी सर्वप्रथम अवस्था है । परन्तु ईश्वरमै 
यह विश्व (इदं) अन्तःकरणैकवेद्य ही होता हे, क्योंकि 
ऐन्द्रिय व्यापार तो उसमें होता नहीं जो अपने बाहर 
उसे देखे | 


नाद और विन्दु दोनों शक्तिकी विभिन्न अवस्थाएँ हैं 
जिनमें क्रिया-शक्तिका बीज अङ्कुरित होकर दष्टि-स्चनाके 
लिये क्षेत्र तैयार करता है । बिन्दुको इसी कारण शक्तिकी 
उच्छूनावस्था अथवा घनीभूत अवस्थाके नामसे मी 
पुकारते हँ । जिस प्रकार दुग्ध दघिके रूपमें परिणत होनेके 
लिये घनीभूत होता है, उसी प्रकार शक्ति भी सष्टि-स्चनाकी 
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# तामादिशक्ति शिरखा नमामि ॐ 


ooo 


इच्छासे घनीभूत होती है । अतएव शक्तिकी त्रिगुणात्मिका ` 


स्थिति सकल ब्रह्ममें चिद्रुपेण ज्ञान (सत्त्व) प्रधाना नाद- 
तत्त्वमे क्रियारूपेण रजःप्रधाना और .विन्दुतत््यमें घनीभूत 
होनेके कारण तमःप्रधाना हो जाती है। इन तीनों 
अवस्थाओंमें शक्तिके त्रिगुण विभक्त नहीं होते, बल्कि 
चे एक साय रहते हुए विशिष्टगुणप्रधान हो जाते हैं। 


उपयुक्त विवेचनसे यह स्पष्ट हो जाता है कि सृष्टि 
विकासमें मूल तत्त्व शक्ति ही है; तथा बह एक ओर चित्‌- 
शक्ति और दूसरी ओर मायाशक्तिके रूपमें कार्य करती है। 
चैतन्यरूपमें वह द्रष्टा--विश्वोत्तीणां बनती है और मायिक 
रूपमे इदया--विश्वरूपिणी बन जाती दै । मायाशाक्तिका लक्षण 
शास्र इस प्रकार करते हैं-- 
सेद्धीरेच भावेषु कत्तु बोघात्मनोडपि या। 
सायादाक्स्येव सा विद्येत्यन्ये विद्येश्वरा यदा ॥ 
४ (इंश्वरप्रत्मभिशा ३।२।३) 


अर्थात्‌ स्वयं बोधरूप होते हुए भी जो कत्तांके भावोंमें 
भेदवुद्धिरूप है वही मायाशक्ति दै । विद्येश्वरोके साथ उसे 
ही दूसरे लोग विद्या नामसे सम्बोधन करते हैं । 
तत्त्वसन्दोह ( ५--५ ) मे लिखा है कि-- 

साया विभेदबुदि निंजांदाजातेषु निखिछजीवेघु । 

नित्य तस्य निरङ्कुशविभवं वेलेव वारिधे रुन्धे ॥ 


अर्थात्‌ 'माया अपने अंशभूत अखिल जीवोमें भेद- 
बुद्धिरूप है । जिस प्रकार वेला ( उपकूल ) समुद्रके द्वारा 
सदा अवरुन्धित होती रहती है उसी प्रकार आत्माके 
निरङ्कुश विभवको वह सदा अवरुन्धित करती रहती है |? 
“सकल ब्रह्मे विनदुःतत्त् पर्यन्त विकासमें उपयुक्त ईश्वर- 
प्रत्यमिश्चामे निर्दिष्ट मायाशक्तिका लक्षण स्पष्ट उपलक्षित 
होता है। इसी भेद-बुद्धिको “निषेधव्यापाररूपा” शब्दसे 
व्यक्त किया गया है। 


अब उपयुक्त बिन्दु-तच्व परविन्दुके रूपमै त्रिधा विभक्त 
होता है । मास्करसय ललितासहस्तनामके भाष्यमें 
लिखते हैँ कि 

अस्माच्च कारणविन्दोः साक्षारक्रमेंण कायंविरदुस्ततो 
नादखतो बीजमिति त्रयसुत्पन्नं तदिदं परसूकषमस्थूलपदै- 
रपि उच्यते । 

अर्थात्‌ इस कारण विन्दुसे क्रमशः कार्यविन्दु, उससे 


नाद, और नादसे बीज यह तीन रूप हो जाते हैं। इन 
तीनोंको क्रमशः परविन्दु, सक्म बिन्दु और स्थूल विन्दुके 
नामसे भी पुकारते हैं |” इनमें सकषम विन्दु हिरण्यगर्भ और 
स्थूळ बिन्दु विराट संज्चाको प्रास होता है । कारण, विन्दु- 
तत्त्वमे ईश्वरके साथ शक्ति समष्टि-कारण-शरीरके रूपमें 
अर्थतः आमासित होती है, तथा समष्टि कारण-शरीरका, 
आनन्द--ईश्वरका प्रत्यय होता है । कार्य (पर) विन्दुर्मे 
हिरण्यगर्मके साथ शक्ति समष्टि सूक्ष्म-शरीरके रूपमें अर्थतः 
आमासित होती है, उसमें सषटि-कल्पना-हिरण्यगर्मका प्रत्यय 
होता दै । स्थूल बिन्दुमँ विरादके साथ शक्ति समष्टि स्थूळ 
शरीरके रूपमै आमासित होती है, तथा इसमें सुष्टि-कल्पना- 
विराट्का प्रत्यय होता है | 


इस प्रकार मायाशक्तिको सकल ब्रह्ममे शान ( सत्त्व )- 
प्रधाना तथा नादतत्त्वसे लेकर विन्दुके तीनों रूपातक क्रिया- 
(रजः) प्रधाना रूपमेँ हम देखते हैं । मायाशक्तिके इस 
सत्त्व और रजःप्रधान रूपको विद्याके नामसे पुकारते हैं, 
और ईश्वरादि त्रयमें रजःप्रधाना मायाशाक्ति जब सुष्टिः 
कल्पनाकी घनीभूत अवस्थामे आती है तो वह तमःप्रघाना 
अर्थात्‌ अविद्याके नामसे पुकारी जाती है । और इस 
अवस्थामै समष्टिका द्रष्टा व्यष्टिरूपमे जीव संज्ञाको प्रात 
होता है। 

तान्त्रिक सिद्धान्तके अनुसार सुष्टि-विकासकी यह 
एक धुँघली रूपरेखा अङ्कित की गयी है । परन्तु इसमें 
मूलतः एक शङ्का रह जाती है और उसका समाधान किये 
बिना इस विषयका विवेचन भी एक प्रकारसे अधूरा ही 
रह जाता है । प्रारम्ममें लिखा गया है कि ब्रह्मकी निष्कल 
और सकल दो अबस्याएँ हैं, तथा निष्कलका अर्थ है कला- 
तीत ( तत्त्वातीत ) एवं सकलका अर्थ है कलासे युक्त | 
परन्तु यहाँ कला शब्दसे क्या अभिप्राय दै. ? 


चिद्रूपिणी शक्ति जब ब्रह्मे लीन होकर ब्रह्ममयी हो 
जाती है तत्र ब्रह्म निष्कल ( तत्त्वातीत ) हो 
जाता है, और फिर जब्र ब्रक्ममयी शक्ति 
चेतन्यरूपिणी होती है, तब ब्रह्म सकळ होता है । ब्रह्मके 
यह द्विविध स्वरूप नित्य हैं । इसी खरूपका निर्देश करती 
हुई श्रुति कहती है-- 
एतावानस्य महिमातो ज्यायांश्च प्रुषः । 
पादोऽस्य विश्वा भूतानि न्रिपादस्यार्तं दिवि ॥ 


* नाद, विन्दु और कळा # ४४९ 


ध्यह विश्व चैतन्यरूपिणी शक्तिकी महिमा है, सकल 
खरूपका निदर्शन है; पुरुष तो इससे बहुत परे है । उस 
पुरुषका एक पाद ( सूक्ष्मतम अंश) अखिल प्राणी हैं, 
और इसके अरत त्रिपाद ( महत्तम अंश ) चुलोकर्मे हैं ।? 


शक्तिकी दो अवस्थाएँ हैं, उन्मनी और समनी | 
उन्मनीमें यह निष्कल होकर ब्रह्ममें लीन रहती है, और 
समनीमें कलायुक्त होकर सकल ब्रह्ममयी होती है। शक्ति 


'प्रघानतः सोलह कलाओं ( शक्तथंशों) में विभक्त है। जहाँ 


बह सोलह कलाओंसे पूर्ण रहती है, वहाँ वह पूर्ण कला- 
मूर्ति है। शक्तिका उड अथवा अन्य अंशकी कलामूर्तिं संज्ञा 
है । कळामूर्तिके अंश अंशामूर्तिके नामसे, और अंशमूतिके 
अंश अंशांदामूर्तिके नामसे निर्दिष्ट होते हें। शिव निष्कल 
है, उसमें कला ( अंश ) नहीं है। शक्ति कला ( अंश ) 
से युक्त है । हम मायिक जगत्में जिसे अंश कहते है, 


यह प्रकृतिसे आविर्भूत विश्वमें ही इष्ट होता दै । इसीलिये 


प्रकृतिके पश्चात्‌ जो समनी शक्ति या अन्य शक्तियाँ दीख 
पड़ती हैं, वे सब शक्तिके ही विभिन्न स्वरूप हैं । अतः 
कलाकी परिभाषा करते समय हम कह सकते हैँ कि कला 
एक विशेष विभूति ( शक्तिकी लीळा ) है। कळा उस 
अवस्थामै कञ्चुकका एक अंश बनती है जब वह परम 
शक्ति. और कलासे उत्पन्न हुए पुरुषकी चेतनाका निर्माण 
करता है । कञ्चुक अर्थात्‌ आच्छादनी शक्ति प्रकृत पूर्णताको 
भेदकर “अस्मि से आच्छादित “अहं? रूपमें प्रकट होती 
है। कश्चुक शब्दका अर्थ हे कोष अथवा सङ्कोच । क्योंकि 
सृष्टि अनन्तशक्तिका सङ्कचितरूप दै। कञ्चक छः प्रकारके 
होते है -माया, काल, नियति, राग, विद्या और कला। 


सा निस्यतास्य शक्तिर्निछृष्य निधनोदयप्रदानेन । 
नियतपरिच्छेदकरी झुस्ता स्यात्‌ कालतर्‍्वरूपेण॥ 
( तत्त्वसन्दोद्द ५ । ११) 


शिवकी यह नित्यता शक्ति जो उतरकर प्रलय और 
सृष्टिको अभिव्यक्त करती हुई परिच्छेदःक्रियाका सम्पादन 
करती है, काल-तत््व कहलाती है। 
यास्य स्वतन्त्रताख्या शक्तिः सक्घोचशाढिनी सेव । 
कृत्याकृत्येष्वव शं नियतमसुं नियमयन्त्यसूश्चियतिः॥ 
ह ( तत्वसन्दोद ५. १२ ) 


इसकी खतन्त्रताशक्ति जो सङ्कोचद्याछिनी भी दै तया 


इस अवश ( आत्मा ) को कृत्याङत्यमे नियमपूर्वक नियमन 
करती है, नियति कहलाती है । 
नित्यपरिपणंतुसिः शक्तिः तस्यैव परिमिता नुसती । 
सोगेघु रअयन्ती सवतममु रागतर्वमाख्याता प्र 


इसकी नित्य परिपूर्ण तृप्ति-शक्ति परिमित होते हुए 
जब्र इसको ( आत्माको ) मोगमें अनुरक्त करती है तब 
राग कहलाती दै । 

सवंज्तास्य शक्तिः परिमिततनुरद्पवेद्यमात्रपरा। 

ज्ञानसुरपादयन्ती विद्येति निगद्यते बघेराचेः ॥ 


इसकी सर्वज्ञता-शक्ति परिमित होकर अल्प चान रखती 
हुई ज्ञानका उत्पादन करती है, उसे वृद्ध सुघीजन विद्या 
कहते हँ। 

सर्वकत्त ता शक्तिः संकुचिता कतिपयाथंमा्रपरा। 

किञ्चित्कत्तारमसुं कलयन्ती कीत्यंते कळा नाम॥ 

इसकी सर्वकतु'ता शक्ति सङ्कुचित होकर कतिपय 
अर्थासे युक्त हो इस ( आत्मा) को किञ्चित्‌ कत्ता 
( काम करनेवाला ) बनाते हुए कला संशाको प्रास 
होती है । 


कला दो प्रकारकी होती दै अन्तः और बाह्य । 
बाह्य कलाके सोलह भेदोमें चारके नाम है निवृत्ति; 
प्रतिष्ठा, विद्या और शान्ति । शेष द्वादश कलाओंका क 
स्पष्ट विवरण नहीं प्रास होता । वे शक्तिके विभिन्न 
स्वरूप हैं जो साधनामें उपयोगी होते हैं | नामके अनुसार 
ही उनमें उपयोगिता भी होती है। उदाहरणाथ ज्ञानरूपा 
होनेके कारण कला इन्धिका कहलाती है, तथा निरोघरूपा 
होनेपर वह रोधिनी नामसे प्रसिद्ध होती दै । नाद ( शब्द 
ब्रह्म ) रूप कारके अ उ म्‌ की कलाँ इस प्रकार हैँ 


अनेत्नतन्त्रमें कलाओंका वर्गीकरण इस अकार किया गया है 


(१) समनी ७ ग्रकारकी है--सवेशा, सवगा, दुगौ, 
सवणा, स्पृद्णा, थति, समना । 

(२) अञ्जनी ५ प्रकारकी दै- समा, सुसूइमा, 
अमृता, अस्रतसम्मवा, व्यापिनी । 

(३) महानादकी एक कला है-ऊध्वेगामिनो । 

(४) नादकी चार कलाएँ हें--शन्विका, दीपिका, 
रोचिका और मोचिका। इस प्रकार कुल सतह 
कलाएँ दी गयी हैं । 


a कै तामाविदाक्ति शिरसा नमामि # 
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सिद्धि, ऋद्धि, चुति, लक्ष्मी, मेघा, क्रान्ति, ति और सुधा 
ये अकार ( ब्रह्म ) की कलाएं हैं। रजा, रक्षा, रति, 
पाल्या, काम्या, बुद्धि; माया, नाडी, भ्रामिणी, मोहिनी, 
ढृष्णा, मति, क्रिया ये उकार ( विष्णु ) की कलाएँ हैं । 
तमोमोहा, क्षुधा, निद्रा, मृत्यु, माया, भया, जडा ये मकार 
( रुद्र ) की कलाएं हैं | - इस प्रकार अंश-अंश्ांशरूपसे 
असंख्य कलाएँ अवस्थित होती हैं । | 

शक्तिकी सोलहवीं कला अमाकलाके नामसे प्रसिद्ध है। 
अमाकळा सबकी योनिरूपा और पाश ( बन्धन )-खरूपा 
है| सत्रहर्वी कला निर्वाणकलाके नामसे पुकारी जाती है, 
जिसमें इस पाशसे मुक्ति हो जाती है । पुरुष भी षोडश ६ 
कलासे युक्त होनेपर अमृता कलाके नामसे प्रसिद्ध होता 


है। वे षोडश कलाएँ है पाँच ज्ञानेन्द्रिय, पाँच कमेन्द्रिय, 


पाँच तन्मात्राएँ और सोलहवाँ मन | 


नादादि तत्त्वांकी अन्तःशक्तिके रूपमै कळा उन्हें 
( नादादि तत्त्योंकी ) चार अण्डोमे विभाजित करती है, 
वे हैं--ब्रह्माण्ड, मूलाण्ड, मायाण्ड और शक्त्यण्ड | जिस 
प्रकार ब्रह्माण्ड ( पृथ्वी तथा अन्यान्य तत्त्वोसे युक्त ) 


आकाशद्वारा आइत होता है, उसी प्रकार शेष तीनों अण्ड 
क्रमशः प्रकृति, माया और शक्तिद्वारा आवत होते हैं । 
शक्त्यण्डमें शान्ता कला व्याप्त रहती है । इसकी सीमा 
शक्ति-तत्त्वसें लेकर सद्दिद्यातक होती है । इसमें समनी, 
व्यापिनी, अञ्जनी शक्तियाँ; तथा उनकी कलाएं, एवं 
नाद और विन्दुकी शक्तियाँ और उसकी कलाएँ समाविष्ट 
रहती हैं । शकत्यण्डके देवता मन्त्रमहेदवर, मन्त्ेश्‍वर, मन्त्र 
और विद्येश्वरके नामसे पुकारे जाते हैं । शद्ध विद्या और 
माया-तत्त्वके बीच विशानकला व्यास है, जो विन्दु-विकासके 
द्वारा विध्यकी रचना करती है । इसके आगे मायाण्डमें 
विद्याकला व्याप्त है । पुथ्वीसे लेकर मायाण्डतकके देवता 
बरहम, विष्णु और रुद्र । प्रइत्यण्ड ( मूलाण्ड ) और 
ब्रह्माण्डमें ब्रह्मासे लेकर स्तम्बपर्यन्त सकल सृष्टि अवस्थित 
होती है । साधक इन कलाओंके अधिष्ठातृ देवताकी 
उपासना करके उनकी सहायतासे नाना प्रकारकी सिद्धियाँ 
प्राप्त करते हैं तथा क्रमशः उन्नतोत्नत दशाको प्राप्तकर 
शक्तितत्त्य या ब्रह्मतत्त्वमे लीन हो अपने जीवनके चरम 


उद्देश्यको प्राप्त होते हैं | 


— I - 
सोरठा 
आदि शक्ति अक्षादि, अम्ब सदा सुणजे अरज। करि 'बाधै' को यादि, चरण शरण रख चावस्‌ं॥ १॥ 
विद्या नहीं विवेक, उठी उमँग हियमें अधिक | माता राखहु टेक, वाळक जानिर बाघको ॥ २॥ 
बिज्ञायकसँ “बाघ', कर जोड़यां अरजी करै। आज्यो करकी आघ, विन्न बिनासण वेगही ॥ ३॥ 
दीजै खुमती दान, सदा सहायक खारदा। गात मात शुण-गान, हियमें बाधो इरपके॥ ४॥ 
जड़ता पूरण जान, बडपण धारो बाघपर । श्रवणा गुण सज्ञान, शुद्धाशुरू खुधारसी॥५॥ 
माता राखहु मान, बाघाको अब बीस हथ । हाथ जोड़ घरि ध्यान, काली मा विनती करूं ॥ ६॥ 
केर चढ कालीह, मतवाली दुख भेटणी। पूरण पण पाली, बीस इथी माँ वाघकी ॥७॥ 


--ठाकुर बाघसिंहजी नवलगढ़ 


# प्रश्नोपनिषदके छठ प्रश्नमे सुकेशाने घोडशकल पुरुपके विषयमै जिश्ञासा की दै, महर्षि पिप्पलादने सोलो कळाओकी 
इस प्रकार नामावली दी ह--प्राण, श्रद्धा, आकाश, वायु, तेज, जल, पृथ्वो, इन्द्रिय, मन, अन्न, वीर्य, तप, मन्त्र, कमे, लोक 


और नाम । पिप्पछादने इसके विषयमें कहा दे--- 


अरा इव रथानाभो कला अस्मिन्‌ प्रतिष्ठिताः । तं वेद्यं पुरुषं वेद यथा मा वो मृत्यु: परिव्यथा इति॥ 
अथोत्‌ रथके चक्रके मध्य ( नाभि ) में जसे अरे लगे रहते हैं वेसे हो इस पुरुपमें कला प्रतिष्ठित है । उस वेद्य पुरुषको 


तुम्दें जानना चाहिये, जिससे तुम्हें झृत्युसे ब्यायेत न होना पड़े । 


तँ यद लेख सर जॉन बुडरक मद्दोदयके ($८770 ०६ ]९६६९४, नामक पुस्तकके आधारपर लिखा गया दै।--लेखक। 
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षदूचक्र ओर कुण्डलिनी-शाक्ति 


( ढेखक--श्रीमगवर्ताप्रसादसिंहजी, एम० ए०, डिप्टी कलेक्टर ) 


शिवसंदिताके द्वितीयपटलके प्रारम्भमें लिखा है 
रेहेऽस्मिन्‌ वतते मेरुः सपतद्वीपसमन्वितः। 
सरितः सागराः दीलाः क्षेत्राणि क्षेत्रपालकाः ६ 
कषयो सुनयः सर्वे नक्षत्राणि ग्रहास्तथा । 
घुण्यतीथोनि पीठानि वर्तन्ते पीठदेवताः॥ 
सूष्टिसंहारकतारौ अमन्तौ शशिभास्करौ | 
नभो वायुश्च वहित्व जलं पुथ्ची तथैव च॥ 
ब्रैलोक्ये यानि भूतानि तानि सर्वाणि देहतः । 
सेरुं संवेष्ट्य सवत्र व्यवहारः अवतते॥ 
जानाति यः सवंमिदं स योगी नात्र संशयः । 
ब्रह्मण्डसंछके देहे यथादेशं व्यवस्थितः ॥ 


जिसका निष्कष यह है कि यह मनुष्य-दारीररूपी पिण्डाण्ड 
विशाल ब्रह्माण्डकी प्रतिमूर्ति है और जितनी शक्तियाँ इस 
विश्वका परिचालन करती हैं वे सब-की-सब इस नर-देहमें 
विद्यमाने हैं । यही कारण है कि स्थान-स्थानपर इस मनुष्य- 
शरीरकी इतनी महिमा कही गयी है । 

इसी प्रकार ज्योतिषशासतत्रके अनुसार समग्र राशियाँ 
कालात्माके शरीरमें स्थित हैं और प्रत्येक प्राणीके अज्ञोमें 
भी व्याप्त हैं । यथा-- 


कालात्मकस्य च शिरो सुखदेशबाहू 
हस्कुक्षिभागकटिवस्तिरहृस्यदेशाः । 
ऊरू च जानुरुगाळं परतस्तु जङ्घे 
पाद्यं क्रियसुखावयवाः क्रमेण ॥ 


प्राणियोंके शरीरमें राशियोंकी स्थिति जन्मकाळके अनुसार 
होती है । कालात्माके शरीरमें राशियोंकी स्थिति चित्र 
नं० १ में दी जाती है । 

श्रीमद्भागवत (स्कन्ध २-अध्याय ५) में 
ब्रह्माण्डरूपी विराट्‌ शरीरका वर्णन है और कहा गया 
है कि कटिदेशसे ऊपर सात लोक हैं और कटिसे 
नीचे भी सात लोक हैं। यही सुप्रसिद्ध चौदह लोक हैं। 
कहते हैं 

स एव पुरुघसतस्मादण्डं निर्भिद्य निर्गतः। 

सहस्रोबं्ध्रिवाह्वक्षः सहस्ताननशीषवान्‌ ॥ 


यस्येहावयचेळाकान्‌ कल्पयन्ति मनीषिणः । 
कव्यादिसिरघः सप्त सप्रोद्ध्वं जघनादिभिः ॥ 
भूलोंकः कल्पितः पद्भयां भुवर्लोकोऽस्य नाभितः । 
हृदा स्वलोक उरसा महराको महात्मनः ॥ 
ग्रीवायां जनलोकोऽस्य तपोलोकः स्तनद्वयात्‌ | 
सूडेभिः सत्योकश्च ब्रह्मलोकः सनातनः ॥ 
तत्कव्यां चातळं क्ळ्ससूरुभ्यां वितलं विभोः । 
जाचुभ्यां सुतलं शुद्धं जङ्घाभ्यां च तलातलम्‌ ॥ 
सहातळ तु गुल्फाभ्यां प्रपदाभ्यां रसातलम्‌ | 
पाताळ पादतलत इति लोकमयः . घुमान ॥ 


“लोकमय पुमान्‌' का यही रूप दिखलाया गया है। 
इसका स्पष्टीकरण आगे किया जायगा। इस समय इतना ही 
कहना पर्याप्त होगा कि ऊपरके सात लोक ही गायत्री 
मन्त्रकी सस व्याहतियाँ हैं और उन्हांको दूसरे रूपसे 
मूलाधारादि षट्चक्र तथा सहस्रारचक्र कहते हैं । इस लेखका 
विषय इन्हीं चक्रोंका वर्णन है । इस विषयको कुण्डलिनीयोग 
और लययोग भी कहते हैं। 

जिस प्रकार भूमण्डलका आधार मेरु पर्वत वर्णित है 
उसी प्रकार इस मनुष्य-दारीरका आधार मेरुदण्ड अथवा 
रीढ़की हड्डी है। मेरुदण्ड तेंतीस अस्थि-खण्डोके जुटनेसे 
बना हुआ है ( सम्भव है, इस तेंतीसकी संख्याका सम्बन्ध 
तेतीस कोटि देवताओं अथवा प्रजापति, इन्द्र, अष्ट वसु,द्वादश 
आदित्य और एकादश रुद्रसे हो ) । भीतरसे यह खोखला 
है | इसका नीचेका भाग नुकीला और छोटा होता है । 
इस नुकीळे स्थानके आसपासका भाग 'कन्द' कहा जाता 
है और इसी कन्दमें जगदाधार महादाक्तिकी प्रतिमूर्ति 
कुण्डलिनीका निवास माना गया है । 


इस दारीरमें बहत्तर हजार नाडियांकी स्थिति कही गयी 
है, इनमेंसे मुख्य नाड़ियाँ संख्यामें चोदह हैं | इनमेंसे भी 
प्रधान नाड़ियाँ तीन हैं । इनके नाम इडा, पिंगळा तथा 
सुषुम्णा हैं । इडा नाड़ी मेरुदण्डके बाहर बायीं ओरसे और 
पिंगला दादिनी ओरसे लिपटी हुई हें । सुपुम्णा नाड़ी 
मेरुदण्डके भीतर कन्दभागसे प्रारम्भ होकर कपालमे स्थित 
सहृ्वदळकमलतक जाती दै । जिस प्रकार कदलीस्तम्भमें 


३५२ 


# तामादिशक्ति शिरखा नमामि ® 


ne ET ््््््््क्प्््व्क्स्््््््स्स्न्य्य््य्य्य्य्य्ा 


एकके बाद दूसरा परत होता है उसी प्रकार इस सुषुम्णा 
नाड़ीके भीतर क्रमशः वज्रा, चित्रिणी तया ब्रह्मनाड़ी हैं । 
योगनक्रियाओंद्वारा जाणत कुण्डलिनी-शक्ति इसी ब्रह्मनाड़ी- 
के द्वारा कपालमें स्थित ब्रह्मरन्भ्रतक ( जिस स्थानपर खोपड़ी- 
की विभिन्न हड्डियों एक खानपर मिलती हैं और जिसके 


ऊपर शिखा रक्खी जाती है) जाकर पुनः लौट आती है | 


मेरुदण्डके भीतर ब्रहमनाड़ीमें पिरोये हुए छः कमलोंकी 
कल्पना की जाती है । यही कमल घट्चक्र है । प्रत्येक 
कमलके भिन्न संख्याम दल हैं और प्रस्येकका रंग भी भिन्न 
है| ये छः चक्र झरीरके जिन अवयवाँके सामने मेरुदण्डके 
भीतर स्थित हैं उन्हीं अवयवोँके नामसे पुकारे जाते हैं। इनके 
अन्य नाम भी हैं | अब इन चक्रोंका विवरण सुनिये । 

(९ ) मूढाधारचक्र- इस चक्रकी स्थिति रीदकी हड्डी- 
के सबसे नीचेके मागमें .'कन्द? प्रदेशसे लगे गुदा और 
लिङ्गके मध्य भागमें है । इस चक्रका जो कमल है सो 
रक्तवर्णं हे और उसमें चार दळ हैं । इन दलोपर वे, शे, षे 
और सं अक्षरोंकी स्थिति मानी गयी है । इसका यन्त्र 
पृथिवीतत््वका द्योतक है और चतुष्कोण दै । यन्त्रका रंग 
पीत है, बीज लें दै और बीजका वाहन ऐरावत इस्ती है । 
यन्त्रक्रे देय और शक्ति ब्रह्म और डाकिनी हैं | इस यन्त्रके 
मध्यमें स्वयम्भू लिङ्ग है जिसके चारों ओर साढ़े तीन फेरेमें 
छिपटी हुई सपांकार अपनी पोंछको अपने मुखमै दबाये 
हुए सुस कुण्डलिनी शक्ति विराजमान है । प्राणायामसे 
जाणत होकर यह शक्ति विद्युल्छतारूप्मे मेरुदण्डके भीतर 
ब्र्मनाड़ीमे प्रविष्ट दोकर ऊपरको चलती है । 


( २ ) स्वादिष्ठानचक्र--इस चक्रकी स्थिति लिङ्गस्थानके 
सामने है। इसका कमळ सिन्दूर वणवाले छः दोका 
है। दलॉपर बँ, भै, में, यँ, रँ, ल की स्थिति मानी गयी 
है । इस चक्रका यन्त्र जलतत्त्वका योतक है और अर्ध- 
चन्द्राकार दै । इस अर्धचन्द्राकार यन्त्रका रंग चन्द्रवत्‌ 
शुम्र है । बीज वें हे और बीजका वाइन मकर है । यन्त्रके 
देव तथा देवशक्ति विष्णु और राकिनी हैं । 

(३) मणिपूरकचक्र--यह चक्र नाभिप्रदेशके सामने 
मेरुदण्डके भीतर स्थित है | इसका कमल नीलवणवाले 
दशा दर्लोका है और इन दर्लोपर डे, ढे, णे, ते, थे, 
दे, घे, ने, पे, फं अक्षरांकी स्थिति मानी गयी है । इस 
चक्रका यन्त्र त्रिकोण है और अमितत्त्यका द्योतक है । 


इसके तीनों पादवरमे द्वारके समान तीन 'खस्तिक' स्थित 
हैं । यन्त्रका रंग बाळरवि-सददश है; बीज रें है और बीजका 
बाहन मेष है । यन्त्रके देव और शक्ति वृद्ध रुद्र तथा 
लाकिनी हैं । 


(४) अनाहतचक्र-हृदय-प्रदेशके सामनेवाला यह 
चक्र अरुण वर्णके द्वादश दलोसे युक्त कमलका बना 
है | दलोपर के, खे, गे षे; ङँ, चे छं, जे, झैँ, ञे, र; 
उँ अक्षर स्थित हैं । चक्रका यन्त्र धूम्रवर्ण, षट्कोण तथा 
वायुतत्वका सूचक है । यन्त्रका बीज यँ है और बीजका 
वाहन मृग है । यन्त्रके देव तथा देवशक्ति ईशान रुद्र और 
काकिनी हैं | इस चक्रके मध्यम शक्ति-त्रिकोण है जिसमें 
बिद्युत्‌-सा प्रकाश व्याप्त है । इस त्रिकोणसे सम्बद्ध 
धबाण? नामक खर्णकान्तिवाला शिवलिङ्ग है जिसके 
ऊपर एक छिद्र है । इस छिद्रसे लगा हुआ अष्टदलवाला 
हृत्पुण्डरीक नामक कमल हे । इसी हुरपुण्डरीकमें उपास्य 
देवका ध्यान किया जाता है । 


(५ ) विशुद्धचक्र-इस चक्रकी स्थिति कण्ट-प्रदेशमें है । 
इसका कमल धूम्र वर्णवाले सोलह दलका है और इन दलो- 
परअ से अः तक सोलह खरोंकी स्थिति मानी गयी है । चक्रका 
यन्त्र पूर्ण चन्द्राकार है और पूर्ण चन्द्रकी प्रभासे देदीप्यमान 
है । यह यन्त्र शून्य अथवा आकाझतत्वका द्योतक है। 
यन्त्रका बीज हूँ है और बीजका वाहन हस्ती हे। यन्त्रके 
देव और देवशक्ति पञ्चवक्त्र सदाशिव तथा शाकिनी हैं । 


(६) आज्ञाचक्र-यह चक्र श्रुमध्यके सामने मेरुदण्डके 
भीतर ब्रह्मनाड़ीमें स्थित है । इसका कमल श्वेत वर्णके दो 
दलोवाला है और इन दलोपर हे, कँ अक्षरोंकी स्थिति मानी 
गयी है । चक्रका यन्त्र विद्युप्रमायुक्त “इतर? नामक 
अर्डनारीश्वरका लिङ्ग है । यह यन्त्र महत्‌ तत्वका स्थान है। 
यन्त्रका बीज प्रणव है । बीजका वाइन नाद है और इसके 
ऊपर विन्दु मी स्थित है। यन्त्रके देव उपयुक्त इतर लिङ्ग 
हैं और शक्ति हाकिनी हैं । 


इन छः चक्रोंके बाद मेरुदण्डके ऊपरी सिरेपर सहल 


“दलवाला सहस्रारचक्र है जहाँ परम शिव विराजमान रहते हैं । 


इसके हजार दछाँपर बीस-चीस बार प्रत्येक खर तथा व्यञ्जन 
स्थित माने गये हैँ । परम दिवसे कुण्डलिनी शक्तिका संयोग 
लययोगका ध्येय है । विषय अत्यन्त गहन है पर सारांश 
यह है कि नश्वर प्रथिवी, जल, अमि, वायु, आकाश, 


ॐ षरट्‌चक्र और कुण्डलिनी-शक्ति # ४५३ 


बुद्धि तत्त्वांको क्रमशः एक दूसरेम लीन करके अन्तमें अमर 
अद्वैतरूपका अनुभव करना मनुष्यमात्रका लक्ष्य होना 
चाहिये । यही उद्देश्य पञ्चोपचार पूजाका है । ये पाँचों 
उपचार पाँचौ तत्त्वोके स्थानापन्न हैं। यथा--गन्ध (परथिवी), 
नैवेद्य ( जल ), दीप (अभि), धूप ( वायु ) और पुष्प 
( आकाश ) । इनका समर्पण पाँचों तत्त्वांके लयके तुल्य 
है । इसके अतिरिक्त एथ्वीसे लेकर आकाशतक क्रमशः एक 


दूसरेसे सक्ष्मतर तत्त्व हें । 


प्रत्येक चक्रके सम्बन्धमे दछ, तत्त्व, यन्त्र, बीज, 
वाहन इत्यादिके बिषयम जो बातें कही गयी हैं बे साधारण 
पाठकोंको असम्भव-सी माळूम होती होंगी। अतः इस 
विषयमें कुछ विचार अप्रासङ्गिक न होंगे । 

पद्मोके दक- अंग्रेजीमै चक्रोंको ८४०३ अथवा 
नाड़ीपुझ् कहते हैं । यह वर्णन कुछ-कुछ ठीक भी है, 
क्योंकि ये छः चक्र मेरुदण्डके उन मागोंमें स्थित हैं जहाँसे 
विशेष संज्याके गुच्छोमें नाड़ियाँ निकलती हैं। यही 
नाड़ियोके गुच्छे समताके लिये कमलदल कहे गये हैं । 
चक्रोके चित्रोमें दळोके अग्रभागसे निकली हुई नाड्या 
दिखलायी गयी हैं । 

दखेंके दर्ण--उपयुक्त नाडीपुञ्ज किसी रंगसे रंगे नहीं 
हैं। अभिप्राय यह है कि रुधिरके लाल रंगपर भिन्न-मिन्न 
तत्वोंके प्रतिबिम्त्र पड्नेसे रुधिरके रंगमें जिन-जिन स्थानोंमें 
जो विकृतिया प्रतीत होती हैं वही उस नाडीपुञ्जका रंग 
कहा गया है । यथा रुधिरमें मिट्टी मिला दीजिये तो हल्का 
या मटियाला पीला रंग हो जायगा, जल मिला दीजिये तो 
गुलाबी रंग हो जायगा । रुधिरको आगपर गरम कीजिये, 
नीले रंगका हो जायगा। शद्ध वायुमें रुधिर गहरा लाल 
प्रतीत होगा । रुधिरको घने आकाइमें देखिये, धुमेला 
दीख पड़ेगा । 


„ दलोंके अक्षर--नाड़ीपुझोपर कोई भी अक्षर लिखे नहीं 
हैं । तात्पर्य यह है कि बोळनेके समय वायुका धका जिस 
दळसे जो अक्षर उत्पन्न करता है वही उस दलका अक्षर 
माना गया है । यह नादब्रह्मका विषय अत्यन्त गइन दै । 
इसके विषयमें मैंने कुछ बातें श्रीज्यालामुखीयात्रा-शीर्षक 
लेखकी भूमिकामें लिखी हैं, जो 'कल्याण? के ८ वें वरषकी 
चौथी संज्यामें मिलेंगी । 

चक्रोके यन्त्र-चक्रौके यन्त्र क्रमशः 'चतुष्कोण, अर्ध- 


चन्द्राकार, त्रिकोण, षट्कोण, गोलाकार, लिङ्गाकार तथा 
पूर्ण चन्द्राकार हैं ।.इसका अर्थ यह है कि इस शरीरकी 
भिन्न-भिन्न नाड़ियाँ वायुके. धक्कांके कारण भिन्न-भिन्न तत्त्यो- 
के स्थानमें एक विशेष रूपकी आकृति अहण करती हैं । 
उदाहरणार्थ जलती हुई अभिको देखिये। ठीक त्रिकोणाकृति 
दीख पड़ेगी । त्रिकोणका मुख ऊपरको उठती हुई रूपटोमें 
दीखेगा । इस विषयमें जिज्ञासु पाठकोंको श्रीरामप्रसादकृत 
Nature’s Finer Forces नामक ग्रत्थ देखना चाहिये। 


यन्त्रोके तत्त्व-इन तच्वोका तात्पर्यं यह है कि भोजनके 
उपरान्त शारीरके इन-इन स्थानोमें ये-ये तत्त्व तैयार होते हैं 
और इनसे पुष्ट होकर शरीर अपने कायाँमे प्रवृत्त होता है । 


तत्त्वोके बीज-जिंस प्रकार किसी यन्त्रमें (यथा इख्जिनमें) 
स्थान-स्थानपर विशेष प्रकारके शब्द होते हैं उसी प्रकार 
वायुके सञ्चारसे दारीरस्थ तत्त्वविशेषोके स्थानमें विशेष- 
विशेष शब्द होते हैं । यथा प्रथियी-तत्त्वके स्थानपरं जहाँ 
मल निकलता है तहा वायु लँ लें लँ लें करता हुआ प्रतीत 
होता है । मूत्राशयके स्थानपर जल-तत्त्वके बहदनेके कारण 
वायु ये ये बे ये शब्द करता है । अन्नादि-पाचनके समय 
नाभिके अभि-तच्यसे वायु रँ र रें रें करता हुआ चलता 
है, इत्यादि | 


बीर्जोके वाहन-इनसे यह अभिप्राय है कि इन-इन 
स्थानोंपर वायुकी गति इन-इन पशुओंकी तरह होती है | 
यथा प्रथिवीतत्वके बोझके कारण वायुकी गति हाथीकी 
तरह मन्द हो जाती है। जल-तत्त्वके बहनेवाला होनेके कारण 
वायु मकरकी तरह डुबकता चलता हे । जिस प्रकार 
बटलोहीमँ भोजन पकते समय वायु वेगसे चलता है, उसी 
प्रकार जठरामिके कारण वायु जिस वेगसे चलता है यह 
मेढ़ेकी चालकी तरह है । हृदयके यायु-तत्त्यमें शारीरस्य वाजु 
हिरनकी तरह छलॉग मारकर भागता है; इत्यादि । 


च्चुक्रीके देव-देवी-यह विषय ध्यानयोग तथा उपासना- 
भेदसे सम्बद्ध है और अत्यन्त गहन है। इसके मर्मको 
केवल साधक ही जान सकता है । जो देव-देवी ऊपर कहे 
गये हैं वे प्रचलित 'घट्चक्रनिरूपण” नामक अन्यके 
आधारपर हैं | इनके अतिरिक्त अन्य तथा प्राचीनतर 
पुस्तकोंमं इन चक्रोंके अन्य देवी-देवता वर्णित हैं। यथा- 
'बालापद्धति! के अनुसार देवता-- 


३५३ 
राणेइवरो विधिविष्णुः शिवो जीवो गुरुखथा । 
षडेते इंसतासेस्य मूलाधारादिघु स्थिताः ॥ 
और इनकी शक्तियाँ ये हैं-- 
शक्तिः सिद्धिगणेशस्य ब्रह्मणश्च सरस्वती । 
लक्ष्मानोरायणस्यापि पावंती च पिनाकिनः ॥ 
अविद्या चैव जीवस्य गुरोज्ञांन परापरम्‌ । 
सोक्षबीजारिमिका विद्या शक्तिश्च परमात्मनः ॥ 
कुण्डलिनीयोग केवल सुयोग्य गुरुके निरीक्षणमें ही 


सीखना और अभ्यास करना चाहिये । केवल पुस्तकोंके 


आधारपर इस विषयर्मे पड़ना बड़े भयङ्कर परिणामवाला 


हो सकता है । इसमें जीवनकी बाजी ळग जाती है और 


लेशमात्र भी भूलसे कचे साधक पागल होते अथवा मृत्यु- 
को प्राप्त होते देखे गये हें । अतः इस योगको साधारण 
खेल अथवा परीक्षाकी वस्तु न गिनना चाहिये और न 
इन चक्रोंके विषयमै वर्णित सिद्धियोंके फेरमें पड़ना 
चाहिये। जो भी साधना की जाय वह निष्काम होनी 
चाहिये । ऐसा करनेसे विभांकी तथा भयकी कम सम्भावना 
रहती है। 


कहा जाता है कि विक्रमकी पाँचवीं और छठी शताब्दियों- 

में बौद्ध-धममें बड़ी-बड़ी ऐन्द्रजालिक बातें होने लगी थीं, 

जिनके कारण ही भारतवर्षसे बौद्ध-धमंका लोप हो गया । 

ये ऐन्द्रजालिक शक्तियाँ और कुछ नहीं केवल कुण्डलिनी- 

योगकी बिभूतियाँ थीं । बौद्ध योगाचारी प्रकाण्ड तान्त्रिक 

थे और अब मी हैं । इनके वज्रयानके अनुयायी जो अब 

भी प्रचुरतासे महाचीन ( तिब्बत ) में विद्यमान हैं बड़े ही 

उग्र तथा शक्तिशाली योगी हैं । इनकी शक्तियोंकी कथाएँ 
लोगोंको स्तब्ध कर देती हैं। पाठकोंने गौतम बुद्धकी अनेक 
मूर्तियामें सिरपर घुँघराले बाळ-से देखे होंगे । यथार्थम ये 
केश नहीं हें । सहखारकमलके दल हैं । ऐसी मूर्तियोंमें 
कान अवश्य लम्बे तथा फटे दिखलाये हागे । यह सब 
केवळ उग्र योगाभ्यासके द्योतक हैं । वर्तमान नाथ- 
सम्प्रदायका इस बोद्ध-योगाचारसे बड़ा घनिष्ट सम्बन्ध है | 
कन्द तथा कुण्डलिनीकी स्थितिके विषयमै कई मत 

हैं । एक मत तो वह है, जो ऊपर वर्णित हो चुका है। इसके 
अनुसार कन्द? मूलाधार-चक्रके समीप स्थित है । दूसरे मतमें 
“कन्द? की स्थिति नामिके पास कही जाती है । इस मतके 


क तामादिशक्ति शिरखा नमामि ॐ 


स्थिति चित्र नं० ३ में अच्छी तरह दिखलायी गयी है । यह चित्र 
१३५ वर्ष पुराना दै और मुझे इसी (फतेहगढ़) जिलेके “उगी. 
रामपुर नामक स्थानमें मिला है । इसमें मनुष्य-शारीर समूचा 
ही लोकों तथा चक्रोके रूपमै दिखलाया गया है । नीचेके 
सात लोक, शेषनाग तथा आदिकूमे भी इस चित्रमें 
दिखलाये गये हैं जो मुझे इस विषयके अन्य किसी चित्रमें 
नहीं मिळे । इस चित्रमें “गर्मपुर' नामक स्थानके ऊपर 
साकार कुण्डलिनी दिखलायी गयी है । इसके थोड़े 
ऊपर हृत्पुण्डरीक भी दिखलाया गया है । इसके दलोंके 
विषयमें इंसोपनिषदूमें बड़ी ही सुन्दर व्याख्या की गयी 
है । इस चित्रमें कई अन्य चक्र भी दिखलाये गये हैं पर 
इनका वर्णन विस्तार-भयसे नहीं किया जाता । इस चित्रके 
देवता बाळापद्धतिके अनुसार बने हैं । 


एक तीसरा मत एक पाश्चात्य अनुभवीका है । इस मतके 
अनुसार कुण्डलिनी अनाहत (हृदय) चक्रके पास होती है । 
इसका एक चित्र पेरिसमें छपी "heosophica 
278०४०७ में मिळता है जो यहाँ दिया जाता है। 
जर्मनीमें गिखतेळ नामक एक दार्शनिक ईसाकी ' सत्रहवीं 
शताब्दीमें हो गया है जिसका सम्बन्ध सुविख्यात पाश्चात्य 
योगिमण्डल ( R००2 5०८९५) से था । इस 
महात्माको निज देहमें इन चक्रोंके दशन हुए थे सो उसने 
यह चित्र बना डाला था, उसके चक्रोंमें जो चिह्न बने 
हैं उन्हे 772९ 450777 शाज्रके ज्ञाता ही समझ सकते 
हैं। इस विद्वानके अनुसार इन चक्रोंका सम्बन्ध क्रमशः 
( मूलाघारसे सहसारतक ) चन्द्र, बुध, शुक्र, सूय, मङ्गल, 
बृहस्पति तथा शनिसे है । यह एक नवीन विचार है और 
अपनी पुस्तकोंमें अनुसन्धान करनेके योग्य है । 

घट्चक्रोके विषयमै अनेक उपनिषदोमें विशद वर्णन 
पाये जाते हैं। यथा हंसोपनिषद्‌ , योगचूडामणि उपनिषद्‌ 
निशिखब्राह्मण उपनिषद्‌, ध्यानविन्दु उपनिषद्‌, योग- 
शिखोपनिषद्‌ तथा योगकुण्डल्युपनिषद्‌ । इनके अतिरिक्त 
अन्य कई उपनिषरदोमें, देवीभागवत, लिङ्गपुराण, अमि- 
पुराण तथा स्वामी शाङ्कराचायंकृत सौन्दर्यलहरीमें भी 
अच्छे वर्णन हैं । “षट्चक्रनिरूपण” नामक पूर्णानन्दका 
लिखा हुआ दो-तीन सौ वर्ष पुराना ग्रन्थ आजकल इस 
विषयमें विशेषरूपसे प्रचलित हे । अंग्रेजीमें कलकत्ता-हाई- 
कोटके भूतपूर्व जज सर जॉन बुडरफ़द्वारा लिखित 


अनुसार कुण्डलिनी भी नामि-प्रदेशके समीप स्थित है | यह 


Serpent P0७९7 एक बड़ा ही अपूर्व तथा सुन्दर ग्रन्थ है । 


कुण्डलिनी-जागरणकी विधि 


( ळेखक--स्वामी औज्येतिमयानन्दजी ) 


चिइवेइवरी स्वं परिपासि चिइचं 
चिइवास्मिका धारयसीति विज्वम्‌। 
भवती भवन्ति 
विइवाश्रया ये स्वयि भक्तिनम्राः ॥ 
वेद-वर्णित जगद्व्यापिनी आद्या शक्ति ही ब्रह्मशक्ति 
है । अनन्तकोटि ब्रह्माण्डमय दृश्य प्रपञ्च उसी ब्रह्म- 
शक्तिका विलास है । अझिकी प्रकाशशक्ति जैसे अभिसे 
पृथक्‌ नहीं दै, उसी प्रकार वह ब्रह्मशक्ति भी ब्रह्मसे पृथक्‌ 
नहीं है । इस ब्रह्मशक्तिका भेद शाख्रमें अनेक प्रकारसे कहा 
गया है । ब्रहममें स्वेदा लीन रहनेवाली इस शक्तिका नाम 
परा शक्ति है और जब यह शक्ति “एकोऽहं बहु स्यामः-मैं 
एक हूँ, बहुत हां जाऊँ-इस प्रकार इच्छासम्पन्न होती है, 
तब यह ब्रम-आछिङ्गित महाशक्ति ही कारण या मायाशक्ति 
कहलाती है । ऋमसे यही शक्ति ब्राह्मी, वेष्णवी तथा 
रुद्रशक्तिरूपसे जगत्की सृष्टि, स्थिति और प्रलय करती 
है । पश्चात्‌ वह महाशक्ति और भी स्थूल रूप धारण करती 
हुई स्थूल जगतूम अनन्त भाव तथा अनन्त रूपमै अपनी 
लीला प्रकट करती रहती है । परन्तु तरङ्गके पीछे समुद्रके 
सहद इन सब अनन्त विचित्र छोटी-बड़ी शक्तियोंके पीछे 
बही एक अपार ब्रह्मशक्ति या अघटनघटनापटीयसी माया- 


विइवेदावन्धा 


शक्ति ही आघाररूपसे स्थित रहती है | उस अनन्त 


शक्तिके अनन्त नाम हैं । देवताओंने इसको देवी, महादेवी; 
शिवा, प्रकृति, मद्रा, रुद्रा, नित्या, गोरी, धात्री तथा 
शक्ति आदि अनेक नामोंसे वणन किया है । यही शक्ति 
च्यष्टिरूपसे मनुष्यमें जीवनी शक्ति है । प्राणशक्तिको ही 
जीवनी शक्ति कहते हैं । झाल्नोमें इन प्राणशक्तियोंके 
केन्द्रीमूत शक्तिको कुण्डलिनी शक्ति कहा है। पर्वत, अरण्य; 
समुद्र आदि धारण करनेवाली धरित्रीका आधार जैसे 
अनन्त नाग दै, उसी प्रकार शरीरस्थ समस्त गति और 
क्रिया-शक्तिका आधार भी कुण्डलिनी शक्ति है । समस्त 
शक्ति एक स्थलमै कुण्डली बनकर (सर्पवत्‌ एकत्रित होकर ) 
रहती है, इसलिये इसका नाम कुण्डलिनी शक्ति है। 
यह शक्ति मातृगर्भस्थ सन्तानमें जाग्रत्‌ रहनेपर भी सन्तान 
भूमिष्ठ होते ही निद्रित-सी हो जाती है । मुसुक्षु साधक 
आत्मकल्याणके निमित्त इस कुण्डलिनी शक्तिको सुषम्णा 


नाड़ीके द्वारा ऊध्यं गतियाली करके क्रमसे घटचक्र भेदन 
करके सहलारमें छे जानेके लिये प्रयल््ील होता है। जब वह 
इस प्रकार करनेमें समर्थ होता दै, तब उसका दिव्य नेत्र 
खुल जाता है और दिव्य ज्ञानशाक्तिके बलसे वह अपने 
खरूपको देखकर कृतकृत्य हो जाता है--जन्म-मृत्युके 
कबळसे मुक्त हो जाता है । 
कुष्डलिनी शक्तिका स्थान--मनुष्यमात्रके मेरुदण्ड 

के उभय पाइ्वमें इडा, पिङ्गला नामक दो नाड्या हैं । 
इन दोनों नाडियाँके मध्यमें अति सूक्ष्म एक दूसरी नाडी है 
जिसका नाम सुषुम्णा नाड़ी है । इस नाडीके नीचेके भागमें 
चतुर्दल त्रिकोणाकार एक कमल है, इस कमलपर 
कुण्डलिनी शक्ति सपाकारमें कुण्डली बनाकर स्थित 
है | यथा-- 

पश्चिमामिसुखी योनियुदमेढान्तराळगा । 

तन्न कन्दं समाख्यातं तत्रास्ति कुण्डली सदा॥ 

संवेशा सकला नाडी साडत्रिकुटिलाकृतिः । 


a 


सुखे निवेइय सा पुच्छ सुषुम्णा विवरे स्थिता ॥ 


गुदा और लिङ्गके बीचमें निम्नाभिमुख एक योनि- 
मण्डल है, जिसको कम्द-स्थान भी कहा जाता है । उसी 
कन्द-स्थानमें कुण्डलिनी शक्ति समस्त नाड़ियाँको वेष्टित 
करती हुई, साढ़े तीन आँट देकर, अपनी पूँछ मुखें 
लिये सुधुम्णा नाड़ीके छिद्रको अवरोध करती हुई सर्पके 
सहश अवस्थान करती है । 


` सुप्ता नागोपमा हयो घा स्फुरन्ती ग्रभया स्वया । 

अहिवत्‌ सन्धिसंस्थाना वाग्देवी बीजसंज्ञका ॥ 

सपे-तुल्या यह कुण्डलिनी शक्ति पूववणित स्थानमें 
निद्रित रहती दै; परन्तु अपनी दीसिसे स्वयं दीसिमती है। 
यह सर्पके समान सन्धिस्थानमें रहनेवाली है और 
वाणीका कारणस्वरूप वाग्देवी है । 

ज्ञेया शाक्तिरियं चिष्णो निभंया स्वणंभास्वरा । 

सत्वं रजस्तमश्चेति गुणत्रयप्रसूतिका ॥ 

इस कुण्डलिनी शक्तिको व्यापक परमात्माको शक्ति 
जानना चाहिये । यह भयरहित तथा सुवर्णके तुल्य 


४५६ 


दीसिमती है और सत्त्व, रज तथा तमोगुणांकी प्रसूति दै । 

इठ्योगप्रदीपिकामें भी कहा है-- 

कन्दोध्वं कुण्डलीशक्तिः सुप्ता मोक्षाय योगिनाम्‌ । 

बन्धनाय च सूढानां यस्तां वेज्षि स योगवित्‌॥ 

कन्दके ऊपरी भागमें कुण्डलिनी-शक्ति शयन कर 
रही है! जो योगी इसका उत्थापन करता है, वह मोक्ष 
प्रास करता है और जो मूढ़ नहीं करते.हैं, उनके लिये वह 
बन्धनका कारण होती है । जो कुण्डलिनी-शक्तिको जगाने- 
की युक्ति जानता है, बही योगको यथार्थ जानता है । 

अतः जो पुरुष प्राणको दशम द्वार (सहखार ) में ले 
जाना चाहता है, उसको उचित है कि एकाग्रचित्त होकर 
युक्तिपूयंक उस शक्तिको जाणत करे । 

कुण्डलिनी-शक्तिका जागरण-- 


सुता गुरुप्रसादेन यदा जागत्ति कुण्डली । 
तदा सर्वाणि पद्मानि भिद्यन्ते ग्रन्थयोऽपि च॥ 


तस्मात्‌ सवेप्रयलेन प्रबोधयितुमीश्वरीम्‌। 
ब्रह्मरन्भ्रमुखे सुप्तां सुद्राभ्यासं समाचरेत्‌ ॥ 
( शिवसंहिता ) 


गुरुकी प्रसन्नतासे जब निद्रिता फुण्डलिनी-शक्ति 
जग जाती है, तब मूलाधार आदि षट्चक्रमें स्थित पद्म 
तथा ग्रन्थियोंका भेदन हो जाता है । इसलिये सवै प्रकार 
प्रयसे अ्रह्रन्भ्रके मुखमै स्थित उस निद्रिता परमेश्वरी- 
शक्ति कुण्डलिनीको प्रबोधित करनेके लिये प्राणायाम, 
मुद्रा आदिका अभ्यास करना चाहिये । बन्धत्रययुक्त 
प्राणायाम, मुद्राओं तथा भावना आँद्वारा धीरे-धीरे कुण्डलिनी- 
शक्ति जाणत होती दै। इस शक्तिको जाणत करनेके 
लिये शास्त्रोक्त उपायोंके रहते हुए भी परिपक्क अनुभवी 
उपदेशकी विशेष आवश्यकता है; क्योंकि शास्रीय उपाय- 
समूहकी विधि तथा अधिकार, परत्वेन उपयोगिताका 
बिचार उपयुक्त अनुभवी शुरु ही कर सकता है । 
इसलिये मुमुक्ष साधकोको चाहिये कि अनुभवी सदूगुरुसे ही 


इस शक्तिके जागरणकी कुंजी पा करे। केवल अन्थोपर 


निर्भर न करें, अन्यथा अनर्थ होनेकी सम्भावना है । 

अब में एक अनुभवसिद्ध प्रणालीका साधकोके 
हितार्थ संक्षेपसे वर्णन करता हूँ । | 

( १) साधकको सबसे पहले नेती, धोती; वस्ति 
आदि क्रियाओंद्रारा घट (देह)-शद्धि करनी चाहिये । 


क तामादिशिक्ति शिरसा नमामि # 


(२) पश्चात्‌ अष्ट प्रकारके प्रणायामकी शिक्षा लेनी 
चाहिये । यद्यपि षट्चक्रमेदनमें सभी प्रकारके प्राणायार्मो- 
को आवश्यकता नहीं है तथापि योगियोके लिये सभी 
प्रकारके प्राणायामकी शिक्षा उपयोगी है और इससे 
अभ्यासकी प्ता भी होती दै । 

(३) प्राणायामोके पीछे मुद्राए अर्थात्‌ महा- 
मुद्रा, महाबेध, महाबन्ध, विपरीतकरणी) तारण, परिधान 
युक्तिचाळन, शक्तिचालनी आदि आवश्यक मुद्राएँ भी 
सीखनी चाहिये । याद रहे, इन सब प्राणायामोंको तथा 
मुद्राओंको सदा बन्धत्रयके सहित ही करना चाहिये, 
अन्यथा विषमय फल होनेकी सम्भावना है । 

(४) पश्चात्‌ राजयोगकी विधिके अनुसार षट्चक्रो- 
में भावनाएँ करनी पड़ती हैं । 

प्रतिदिवसका साधनक्रम 
प्रतिदिन प्रांतशकाळ चार बजे शय्या त्याग- 
कर देहशुद्धिके पश्चात्‌ ५ चजेसे 
९ बजेतकका काय क्रम 
( १) भस्रिका प्राणायाम दोनों प्रकारका--५ से २५ 
प्राणायामतक । जं 
( २) शक्तिचालनी मुद्रा उभय प्रकारकी--प्रत्येक ५ से 
१० तक । 
( ३) ताडनमुद्रा--४ प्राणायाममें १०१ तक | 
( ४) परिधानयुक्तिचालन-_४ प्राणायाममें १०१ तक । 
(५) पश्चात्‌ वाकी समयमें षट्चक्रमेदनकी मानसिक 
क्रियाएँ या संयम ( जो आगे बतलाया जायगा)। 
पुनः सायं ४ चजेसे ९ बजेतकका कार्यक्रम 
(१ ) महामुद्रा--प्रत्येक पेरपर ५ से २५ तक | 
(२) महाबन्ध-प्रत्येक पेरपर ५ से २५तक | 
( ३ ) महाबेध--उभय प्रकारका ५ से १० तक । 
(४ ) विपरीतकरणी मुद्रा--५ से १० तक। 
(५) शेष समयमें षट्चक्रमेदनकी क्रियाएँ । (राजयोग) 


ष्ट्चक्रोमें संयमकी विधि 


गुदामे जो मूलाघारचक्र स्थित है, वह एक चतुद 
कमळके सदृ है । उस कमळमें चार पंखडियाँ हैं, उनमें . 


क कुण्डलिनी-जागरणकी विधि # 


भ्त 


व) दा; घ; स, यह चार बीज अक्षर हैं । इसमें थ्वी तत्त्व 
तथा गणपति देवता हैं, ऐसी भावना करनी चाहिये । 
पश्चात्‌ भद्धाके सहित गणेशजीकी मानसिक पूजा, जप 
तथा कुण्डलिनी-शक्तिके जागरणके लिये उनसे प्रार्थना 
करनी चाहिये । इसके पश्चात्‌ मूलाधारचक्रके ऊपरी भाग- 
में अर्थात्‌ गुदा और लिङ्गके मध्यदेशमें खाधिष्ठान नामक 
द्वितीय चक्र ( कमल ) का चिन्तन करना होगा। यह 
चक्र छः पंखड़ीवाला है । इन -पंखड़ियोंमें ब से 
छ तक छः बीजाक्षर हैं । इसमें जळ तत्त्व हे और 
ब्रझाजी देवता हैं । पूर्वोक्त प्रकारसे यहाँ भी ब्रह्माजीकी 
मानसिक पूजा आदि करके नाभिकमलमें तीसरे मणिपूर- 
चक्रका चिन्तन करना होगा । इस चक्रमे दस पंखड़ी- 
बाळा कमळ है । उसमें ड से फ तक दस वर्ण 
बीजाक्षर हें । अभि तत्त्व तथा विष्णुभगवान्‌ देवता हैं। 
यहाँ भी नियमित पूजा, जप तथा स्तुति आदि करके 
हृदयमें अनाइतचक्रका चिन्तन करना होगा | इस चक्रः 
का कमल बारह पंखड़ीवाळा है । इसमें क से ठ तक 
बारह वर्ण बीजाक्षर हैं । वायु तत्त्व और रुद्र देवता हैं। 
समाहितचित्त होकर इनका भी पूजन, जप आदि करना 
होगा । इसके आगे कण्ठदेशमें विशुद्ध नामक चक्र दै । 
यह सोलह पंखड़ीयाला कमल है और समस्त खर-बर्ण 
इसके बीज अक्षर हैं | इसमें आकाश तत्त्व तथा चन्द्रमा 
देवता हैं । पूर्वोक्त रीतिसे इनकी भी पूजा आदि करनी 
होगी । पश्चात्‌ भ्रकुटिमे (दोनो भ्रृके मध्यदेशमें) स्थित 
द्विदल आज्ञाचक्रकी भावना करनी होगी । इं, सः, यह दो 
अक्षर यहाँके बीजाक्षर हैं; सदाशिव देवता हैं। यहापर 
सर्वदा सोऽहं-मन्त्रका जाप होता दै, ऐसा चिन्तन करना 
होगा । पश्चात्‌ ब्रह्मरन््र या मूड स्थानमें सहखार (सहसदल- 
कमळ) की भावना करनी होगी । यह स्थान तत्त्वातीत है। 
निगुण, निराकार, शुद्ध, चेतन परमात्मा यहाँ प्रकाश- 
वक स्थित है | इसमें अपने खरूपको लय कर देना 
होगा । 


इस प्रकार प्रतिदिन निरन्तर आदरके साथ नियमित 
क्रिया तथा चिन्तन करना होगा । इस क्रियाम पहले पहल 
शरीरसे बहुत ही स्वेद निकलेगा । पश्चात्‌ कुछ दिनोके 
पीछे शरीरमें बिजली-जैसी चमक मालूम होगी और मी 


कुछ दिनके पीछे चीटीके चलनेके समान प्राणशक्तिके' 


चळनेका अनुभव होगा । तत्पश्चात्‌ धीरे-धीरे मूलाधारः 
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चक्रका भेदन और कुण्डलिनी शक्तिके ऊर्ध्वंगमनका- अनुः 
भव होगा । किसी-किंसी स्थलमें कुण्डलिनी-शक्तिके जाग- 
रणके समय रक्तामाशय आदि रोगोंकी सम्भावनाका वर्णन 
है; परन्तु परमात्माकी कपासे सदूगुरुकी बतलायी हुई उपयुक्त 
ग्रणालिकामें इस प्रकारके किसी भी रोगकी सम्भावना नहीं 
है । हॉ, साधनमार्गमे श्रद्धाकी अत्यन्त आवश्यकता है । 
इस सम्बन्धमें मुझे एक घटनाका अनुभव है । प्रिय 
साधकवर्गोंके छाभार्थ उस घटनाका उल्लेख करता हूँ । 


मेरे ही साथ अपने ही स्थानमें रहनेबाले दूसरे एक 
खामीजी थे । वे गुरुजीसे घटचक्रमेदनकी सम्पूर्ण प्रक्रिया 
सीखकर कुण्डलिनी-शक्तिको जाण्त करनेके लिये सन्नद्ध 
हो गये थे । स्वामीजी काशी शहरके बाहर एक गरहस्थके 
बेंगलेमें आहारादिकी व्यवस्था करके अभ्यासमें लग गये 
थे । गुरुजीका प्रेम मेरे प्रति कुछ बिशेष होनेके कारण 
उक्त खामीजीको मुझपर कुछ ईष्याँ अवश्य थी और वह 
यह कहते भी थे कि मैं गुरुजीद्वारा निर्दिष्ट तीनसे छः 
मासकी अयधिके बीचमें और आपसे पहले कुण्डलिनी 
शक्तिको जगाकर दिखा दूँगा | इस सङ्कल्पपर अड्कर 
उन्होंने अभ्यास तो बहुत किया; परन्ठ भावनाके समय 
देवताओपर उनकी अद्धा बिल्कुल नहीं थी । क्योंकि वे 
आर्यसमाजक्रे विचारवाले थे। मुझसे वह प्रायः कहा 
करते थे कि गुरुजीने यह क्या पोपछीछा रच दी! 
देवताओंका अड़ंगा योगमें क्यों लगा दिया ! में उनसे 
कहा करता था--'भाई ! यदि तुमको गुरुजीपर विश्वास 
हो, तो ही इस प्रणालिकाद्वारा साधन करो, नहीं तो तुम्हारे 
लिये इसे छोड़ देना ही श्रेयस्कर होगा ।' अस्त, वह मेरी 
बात सुनकर चुप तो हो गये, परन्तु गुरुजीकी बातपर उन्होंने 
विश्वास नहीं किया । अन्तमें लगभग तीन मासके पीछे एक 
दिन वे मेरे पास आकर रो पड़े और कहने ळगे कि 'मेरे 
मुखसे बहुत रुधिर वमन होता दै। एक-एक बार प्रायः 
आध सेर पौन सेर खून गिरता है । अब में क्या करूं !? में 
उनको साथ लेकर गुरुजीके पास गया। गुरुजी उनको 
देखकर ही कहने लगे--'तुम अविश्वासी दो; तुम्हारी अद्धा 
बिल्कुछ नहीं दै । यह उसीका परिणाम दै । अब तुम इस 
क्रियाको छोड़ो, नहीं तो तुम्हारा कल्याण कठिन है।? 
इसके अतिरिक्त गुरुजीने कुछ ओषधि भी बतायी । परन्तु 
उन्होंने उसपर कुछ विशेष ध्यान नहीं दिया और थोड़ी 
बहुत क्रिया भी करते रहे । अन्तमें जब रोग बहुत बढ़ गया 
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उ परिचितके यहाँ अलीगढ जिलेमें चले गये और 
थोड़े दिनोमें बही उनका शरीर शान्त हो गया । 


इस घटनाके उल्लेख करनेसे मेरा तात्पर्यं यह है कि 
यह षट्चक्रमेदनकी क्रिया गुरुत्रोघगम्य है और इसका 
अधिकारी मुमुक्ष तथा श्रद्धा होना चाहिये, अन्यथा फल 


% तामादिशक्ति शिरसा नमामि * 


'>>>>ऱर्‍ऱ>र 


कुण्डलिनी-जागरणका विषय बहुत बड़ा है । परन्तु 
स्थानके सङ्कोचसे में इस विषयको और नहीं बढ़ाकर यहीं 
समाप्त करना उचित समझता हूँ। इतना स्मरण रहे कि 
कुण्डलिनी-शक्ति जागरण होनेसे ही साधक अपनेको कृत- 
कृत्य न समझे, किन्तु प्राणवायुकों सहसखारमँ अधिक देर- 


विपरीत होनेकी सम्भावना है । 
प्रतिदिन अभ्यासके अन्तमे थोड़े समयके लिये इस 
प्रकार मानसिक भावना अवश्य करनी चाहिये । 

(१) में पूणे आरोग्यखरूप हूँ । 

(२) मैं पूणे ज्ञानखरूप हूँ । 

(३) मैं पूणे आनन्दस्वरूप हूँ । 

(४) में सर्वोन्नतिका मूळ हूँ । 

(५) मैं काळ, कर्म तथा मायासे मुक्त हूँ । 

(६) में अजर, अमर, अविनाशी, निळेप, निर्विकार, 
व्यापक तथा शान्तखरूप हूँ । 


इस प्रकार साधन करते हुए साधक कुछ महीनोंके 
अन्दर कुण्डलिनी शक्तिका जागरण कर सकता है । 


तक धारण कर रखनेके लिये अवश्य अभ्यास चालू रक्खे । 
इससे धीरे-धीरे समाधि-दशाकी प्रासि होगी । 

इतना और भी कह देना आवश्यक समझता हूँ कि 
साधनके बीचम कभी-कभी प्राणवायु सुषुम्णामं चढ़ जानेपर; 
कटिदेश, वक्षःस्थल तथा कण्ठदेदम एक प्रकार बन्थन-जैसा 
माळूम पड़ता है । इससे साधकको घवरानेकी आवश्यकता नहीं 
है । प्राणवायुकी निम्न गतिके साथ ही वह बन्धन भी 
जाता रहेगा । हाँ, यदि कभी-कभी क्रियाद्वारा पेशाव आदि 
रुक जाय, तो पलासके पत्ते पीसकर कन्दस्थानमें उसका 
लेप करना चाहिये । इससे पेशाब खुल जायगा । योग- 
क्रियाम डाक्टर आदि चिकित्सकोंकी कोई आवस्यकता 
नहीं है |# 


माया 


( ले०--$० हिम्भतसिंहजी साहित्यरक्षन, भेंसरोडगढ़ ) 


जय जय जय जय जगत तारिणी जगदीइबरी जयति जगदम्ब। दुखविनाशिनी पापनाशिनी जय जय आद्या जय जय अस्ब | 
जरुमे शीत अनरुमें आतप एक रूप हो रहते छीन । उसीमैति तुम सदा ब्रह्मे मायामयि रहती तल्लीन ॥ 
कर सकता कुछ भीन ब्रह्म है बिना तुम्हारे हो खच्छन्द । शान्तमानसे तुम्हे हृदय घर सदा पढ़ा रहता निस्पन्द ॥ 
खेच्छास जागृत हो करती इच्छामाये इच्छामय नृत्य । विवश हुए विधि हरिहर करते उदूव पाऊन ळयका इत्य ॥ 
या तेरी रुघु कीछाओंके झुननेश्चरी सभी यह नाम । कार्यभेदसे प्रचलित है यह भिन्नरूपमें ही सुखधाम॥ 
जग अभिनय हेने उगत हे करम-वारिकी बाचि विचित्र । थिरक थिरक कर चित्रित करती रङ्ग रङ्गके मौलिक चित्र॥ 
नेत नव रूप बदरुती रहती फेला तिमिर जलाथिका जाल | अहंकार बिस्तृत होता है मोह यवनिकामें सुबिशाळ ॥ 
क्यो आये क्यों गये कौन इम जाने बिना सभी जन हाय ! मायाकी छायाम असवश भटका करते हैं निरुपाय ॥ 


———— 


+ जैसा स्वामीजी महाराजने लिखा हे, केवल पुस्तक या लेख पढ़कर दी किसाको देसे साधनमें नहीं लगना चाहिये । सुयोग्य 
गुरुके समाप रहकर ही साधना करनी चाहिये, अन्यथा रोगादि दोनेका बड़ा डर दै । - सम्पादक 


शाक्ति-उपासनाका तात्पर्य 


(ढेखक--एक दोन ) 


आदिसङ्कल्प 

(॥}८; रात्पर ब्रह्यका आदिसङ्कत्प “एकोऽहं 
5/5 बहु स्याम्‌? (एक हूँ, अनेक हो जाऊँ), 
जो सुष्टिकी उत्पत्तिका मूल कारण है, 
(9 वही आचा-शक्ति है।इस शक्तिके 
£ प्रकृति-भागका मुख्य कार्य ब्रह्मको 
5% अनेक रूपोमें प्रकाशित करनेके निमित्त 

प्रथम उपयुक्त उपाधियॉ प्रस्तुत 
करना है । उपयुक्त उपाधि अर्थात्‌ मनुष्य शारीरके प्रस्तुत 
होनेपर पराशक्तिके शुद्ध चेतन्य भागद्वारा त्रझको अनेक 
अंझोमें विभक्त कर उन उपाधियोँमे प्रविष्ट करवाना है। 
उसके पश्चात्‌ सर्गका मुख्य कार्यं उन उपाधियोंके रजोगुण- 
तमोगुण-भावको शद्ध सात्विकमें . परियतितकर ऐसा 
स्वच्छ, निर्मल, शुद्ध बना देना है, जिसमें ब्रह्मके दिव्य 
गुण, सामथ्ये, ऐश्वर्य, विभूति आदि जो प्रत्येक जीवात्मामें 
बीज-रूपमें निहित ( गुप्त ) हैं, उनका पराशक्तिके आश्रयसे 
विकास हो और फिर उसके द्वारा जीव और ब्रहममें सम्बन्ध 
स्थापित हो। यह सम्बन्ध शक्तिद्वारा स्थापित होता है । यही 
सृष्टिका उद्देश्य है जिसको आद्या-शक्ति नाना रूपोंके द्वारा 
पूरा कर रही हें । इसीके निमित्त आद्या-शक्तिने वेदको 
प्रकाशित किया, जिसके कारण उनका वेदमाता गायत्री 
नाम हुआ । सशक्ति ब्रह्मके ही नाम महेश्वर, महाविष्णु, 
परमेश्वर आदि हैं । इस आद्या-शक्तिके द्वारा ही, 
जिसको परोशक्ति भी कहते हैं, ब्रह्माण्डमें तृणसे लेकर 
त्रिदेवपर्यन्त उद्धव हुए हैं ओर इसी आद्या-शक्तिकी 
शक्ति सबके अन्दर पायी जाती है.। इसी कारण यह 
शक्ति ही यथार्थ जंगन्माता हैं । 


दो शक्तियाँ 


सष्टिके उद्भव, स्थिति, पालन) विकास आदिके 
निमित्त दो शाक्तियोकी आवश्यकता है; क्योंकि किसी 
तरहका विकास बिना आधार-आधेय, जड-चेतन, अथवा 
शरीर-शरीरी आदि इन्द्के सम्भव नहीं | इसी कारण 
सृष्टिके उदूभवके लिये आद्या-शक्तिका दूसरा रूपान्तर 


मूलप्रकृति है। यह भी अनादि है और साम्यावस्यामें 
दिव्य ही है । जिस तरह पराशक्ति सत्‌, चित्‌, आनन्द, 
विद्या आदि दिव्य गुणोंसे सम्पन्न है, उसी प्रकार मूल- 
प्रकृति विकृत होनेपर उन गुणोंके विरुद्ध असत्‌ ( माया ), 
अचित्‌ ( जड ), दुःखन्योनि, अविद्या आदि गुणवाली 
है। मूलप्रकृति आधार होनेके लिये ब्रक्षका आवरण बन गयी; 
जिसके विना दृश्यका प्रादुर्भाव सम्भव नहीं था। अतएव 
यह अविद्या है और पराझक्ति स्वयं ब्रह्मका प्रकाश दोनेके 
कारण महाविद्या है । भीदेवीभागवतमें इस अवस्थाका 
वर्णन-इस प्रकार है-- 


चतन्यस्य' न इङ्यत्वं इइ्यत्वे जडमेव तत्‌ । 
स्वप्नकाशच्य चैतन्यं न परेण प्रकाशितम्‌ ॥ 
(१२। ७। ३२) 


दो विरुद्ध गुणवाळे पदार्थोके एकत्र हुए बिना कोई 
विकास नहीं हो सकता, जेसे फोटोग्राफका चित्र प्रकाश 
( ८/४६) और तम (52५९) के संयोगसे तैयार 
होता है । अतएव दोनों शक्तियाँ आवश्यक हें । इस 
कारण आधार-शक्तिकी भी सष्टिमै ओर साधन-पथमें 
आवस्यकता तथा उपयोगिता है। ये दोनों शक्तियाँ 
ब्रह्मे ही विकास होनेके कारण मूलप्रकतिकी दृष्टिसे 
अभिन्न हैं, मूलप्रकृति भी साम्यावस्थामें अनादि और 
अव्यय है, किन्तु जब सुष्टिके उद्भवके निमित्त पराशक्ति 
इसमें क्षोम उत्पन्नकर इसको त्रिगुणात्मिका बना देती हैं 
तो यह अविद्या होकर ब्रह्मो आच्छादित कर लेती है । 
त्रिगुणात्मिका अविद्या बनकर यह सुष्टिके उद्भव) स्थिति 
और ळयके कार्यमें प्रवृत्त होती है । 


पराशक्ति 


यह ब्रह्मकी सत्ता और महाचेतन्य होनेके कारण 
ब्रह्ममे सदा अभिन्न हैं | ब्रक्षका शान करानेवाली, उनके 
साथ सम्बन्ध स्थापित करानेवाली और उनके सच्चिदानन्दः 
भावको प्रकट करनेवाली यही परा शक्ति हैं; अन्यथा न 
तो कोई अप्रमेय, अज्ञात, अशेय त्रझको जान सकता 
और न पा सकता है । देव, पितृ, ऋषि, र्द्र) वसु, मनु, 


३६० 


% तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 
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सनकादि आदि चराचर विश्व, यहाँतक कि ब्रह्माण्डके 
अधिनायक त्रिदेबतकका विकास इन्हीं पराशक्तिके द्वारा 
हुआ हे; इन्हीके द्वारा वे स्थित हैं और इन्हींकी शक्ति, 
ज्ञान, चळके द्वारा वे सब्-के-सब कार्य करते हैं, अन्यथा 
स्वयं कोई कुछ नहीं कर सकता । केनोपनिषद्की 
कथा प्रसिद्ध है | श्रीदेवीमागवतमे इस विषयमै ऐसा 
कथन है-- 
न विष्णुने हरः शक्तो न ब्रह्मा न च पावकः। 
न सूर्यो वरुणः शक्ताः स्वे रवे कार्ये कथञ्चन । 
तया युक्ता हि कुवन्ति सानि कार्याणि ते सुराः॥ 
(१।८। ३९) 


इसीलिये भिन्न-भिन्न प्रधान देवोंकी अपनी-अपनी 
गायत्री है । 


विश्वमै च्यक्तभावमें जितने नाम-रूपात्मक अथवा 
अन्तरिक्षमें जितने अनाम और अरूपात्मक विकास हैं और 
जहाँ कहीं भी जो कुछ क्रिया हो रही है वे सब केवल 
ब्रह्मकी शक्तिके कार्य हैं अथवा यों कहिये कि ब्रह्म भी शक्ति 
ही है, जैसा कि भ्रीदेवीभागवतका वचन है-- 


एवं सवंगता शक्तिः सा बह्योति विविच्यते । 
(१।८।३४) 


केवल शत्तिद्वारा ही ब्रह्म व्यक्त अथवा ज्ञात होते हैं, 
अन्यथा कदापि नहीं । इसी कारण श्रीशक्तिने प्रकट होकर 
यथार्थ शान देवताओंके सामने प्रकाशित किया । यही 
कारण है कि ब्रह्मकी प्रासिके लिये वेदने केवळ गायत्रीकी 
उपासनाकों ही एकमात्र उपाय बताया है । इसी सिद्धान्तके 
अनुसार ब्रह्मके अन्य रूप विष्णु, शिव, राम, कृष्ण आदिकी 
प्रासि उनकी शक्ति लक्ष्मी, दुर्गा, सीता, राधा आदिके 
सम्बन्ध और कृपाकी प्रातिके बिना हो नहीं सकती | 
सारांश यह है कि यर्‌ दृश्य और अदृश्य जगत्‌, चींटीसे 
लेकर ब्रह्ापर्यन्त इसी पराशक्तिके द्वारा सञ्चालित हो रहा 
है और सब-के-सब उसी शक्तिके रूपान्तरमात्र हैं | 


आधार-शक्तिकी उपयोगिता 


ब्रह्मके नाना सूपोर्मे प्रकट होनेके निमित्त उपयुक्त 
आधारके बननेका कायं स्थावर जैसे पर्वत, वृक्ष आदिसे 
आरम्भ होकर सरीखप, पक्षी और पशु-योनितक होता 


रहता है । खावरमें प्रकृतिका तमोगुण-भाव प्रधान है, किन्तु 
पञ्चमे प्रकृतिके रजोगुण-भावद्वारा तमको दमन करनेके 
लिये रज-दाक्ति प्रधान हुई । अतएव पश्चमे मुख्यतया 
आहार, भय, मैथुन, हिंसा, काम, क्रोध आदि रजोशुणके 
कार्य प्रबळ हैं, जिनके द्वारा तमोगुणका निग्रह होता है। 
इसी कारण इन्हींको लेकर पशुका जीवन है । पञ्चमे तम 
दब जाता है; किन्तु निद्रा, आलरः आदिके रूपमें किसी 
परिमाणमें वह वर्तमान रहता है । सत्त्वगुणके काय- 
बुद्धि-शक्तिके अभावके कारण पश्च रजोगुणके खभाव-जैसे 
हिंसा, काम, क्रोध आदिका दमन नहीं कर सकते। मनुष्यका 
मनुष्यत्व और पश्ुुसे उद्यस्व उसके अन्तःकरणकी बुद्धि- 
शक्तिके कारण दै, जो सत्त्गुणका कार्य है और जो पशर्मे 
नहीं है। अतएव मनुष्यका परम धर्म है कि सत्त्वगुणकी 
बुद्धि-शक्तिकी सहायतासे बह तम और रजका निग्रह करे 
अर्थात्‌ तम और रजका बलिदान कर उन्हें सत्त्वमे परिणत 
करे । इसके बाद सत्त्वको भी अतिक्रम कर पराविद्याके 
तेजको लाभ करे और इस प्रकार गुणातीत होकर ब्रह्मकी 
प्राप्ति करे । शाक्ति-उपासनाका मुख्य उद्देश्य मनुष्यके 
पञ्च-स्वमाव अर्थात्‌ रज और तमके विकारको दिव्य भावमें 
परिवर्तित करना है । ऐसा परिवर्तन तमोगुण-रजोगुणरूप 
पशु-खमाव अर्थात्‌ हिंसा, काम, क्रोध, लोभ, मोह, मत्सर, 
मान, ईष्याँ आदि आसुरी सम्पदाका बलिदान पराविद्याको 
चढ़ानेसे होगा अर्थात्‌ आसुरी सम्पत्तिको परविद्याकी 
देवी सम्पत्तिके रूपमे परिणत करनेसे होगा । वेदमें 
इस बिका नाम यज्ञ हे । इन्द्रियोंके व्यापारद्वारा 
केवळ अपना कामात्मक और रागात्मक स्वार्थ-साघन 
करना पद्चमाव है, जिसके कारण प्रायः दूसरेकी 
हिंसा, क्षति करनी पड़ती है (जैसा कि बड़े पशु 
छोटेके साथ करते हैं )। इस भायके मूळ दस इन्द्रिय और 
ग्यारहृवें मनके तम-रजके विकाररूप पशुभावका हनन 
अथवा स्वाहा कर उनकों परा प्रकृतिके चरण अथांत्‌ दिव्य 
गुणोमें अथवा विद्याभिमे समर्पित कर देना चाहिये, जिसमें 
बे इस संयोगद्वारा झुद्ध हो जायें और उनके द्वारा विश्वकी, 
जो चिच्छक्तिका ही रूप है, सेवा हो । अर्थात्‌ कामात्मक 
भाव खार्थत्यागात्मक भावमें परिणत हो जाय । यही 
यथार्थे शक्ति-उपासना है; इसमें इन्द्रिय-विकाररूप पञ्चकी 
बलि देनी पड़ती है, जिससे पञ्च-भाव दिव्य-मायमें परिणत 
हो जाता है । रहस्पतन्त्रका वचन दै 


# दाक्ति-डपासनाका तात्पये ॐ 


कामक्रोधौ चिप्तकृतों बढि दृग्राजपं चरेत्‌ । 
एक दूसरे तन्त्रका वचन है--'इन्द्रियाणि पञ्च हस्वा ।? 


युद्ध 

किन्तु पश्चु-मावकी बलि अथवा यज्ञ करना सहज नहीं 
है । उसके हनन अथवा दमनकी चेष्टा करना उससे युद्ध 
करना है; क्योंकि संसारका नियम है कि इसमें प्रत्येक 
पदार्थ वर्तमान रहना चाहता है, मरना कोई नहीं चाहता । 
इस कारण नष्ट होनेकी सम्मावना आनेपर स्वभावतः ही 
बचनेके लिये घोर चे की जाती दै । 

वेदका आय ( दिव्य गुण) और अनायं ( आसुरी 
सम्पत्ति ) का युद्ध, पुराणका देवासुर-संग्राम, समशती- 
चण्डीका असुर-युद्ध, राम-रावण-युद्ध, महाभारतका कौरव- 
पाण्डव-युद्ध इसी अभ्यन्तर युद्धके द्योतक हैं । वेदके यज्ञ- 
युद्धमें स्वाहा-शक्ति अर्थात्‌ त्याग-शक्ति प्रधान हे । देवासुर- 
संग्राममै भी वैष्णवी शक्तिकी सहायतासे बिजय हुई । 
चण्डोके ससशतीका महिषासुर क्रोध है ( महिष पशुमें क्रोध 
प्रधान है) और उसकी सेना क्रोधका विकार है । धूम्रढोचन 
मद्यपान है; मधुकैटम तमोगुण है जो प्रलयमें प्रधान रहता 
है और जिसके दमनके बिना सृष्टि हो ही नहीं सकती । 
चण्ड-मुण्ड अहङ्कार है (क्योंकि मुण्डसे मनुष्यकी एथकता 
प्रकट होती है); रक्तवीज काम है और झम्म-निञ्चम्भ 


लोभ है । ये सब विकार अविद्याके कार्य है, 
अतएय विद्या-शक्तिकी सहायता और आश्रयके बिना 


इनका दमन कदापि सम्भव नहीं । इसी कारण इन असुरों- 
के दमनके लिये देवगण शक्तिके शरणापन्न हुए, जिनके 
द्वारा इन असुरोंका पराभव हुआ, जेसा कि सतशती-चण्डी- 
में वर्णित हें । राम-रावण-युद्धमे दशानन रावण प्रबळ 
दशेन्द्रिय है, जिसका ग्यारहयाँ गधेका मुख अहङ्कार है। 
इन ग्यारहोंके समूह रावणने सद्बुद्धिरूपी सीताका हरण 
किया | इस युद्धमें भी भगवान्‌ श्रीरामचद्धने प्रथम 
जगद्गुरु रामेश्वर शियकी आराधना की और युद्धके समय 
शक्तिका उत्थान किया, जिसके कारण शारदीय नवरात्र 
पूजा प्रारम्भ हुई । महाभारत-दुद्धमे कोरव-सेना अविया- 
दल हे और पाण्डव-सेना विद्या-दछ । भ्रीकृष्णरूप काली 
शक्तिकी सहायतासे ही इस युद्धम जय मिली । 


युक्त चेष्टा 
जैसा कि ऊपर लिखा जा चुका है, रजोगुण, तमोगुण- 
की आवश्यकता यह हैं कि उनको अतिक्रम और निग्रह- 
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पा दद 


के द्वारा शुद्ध करनेसे दिव्य गुण और सामर्थ्यकी प्रासि 
होती है, जो अन्यथा सम्भव नहीं हे । तमोगुणका आलस्य- 
स्वभाव निकृष्ट अवश्य है; किन्तु यदि कुत्सित कार्यं करने- 
की प्रबल इच्छा उत्पन्न होनेपर उसमें आलस्य किया जाय 
तो लाभ हे । क्‍योंकि विलम्त्र होनेसे ऐसी वासना क्षीण हो 
जाती है । अधिक निद्रासे हानि होती है; किन्तु खदप निद्रा 
आवश्यक और लाभकारी है । क्षघा, तृष्णा, मैथुन आदि 
अधिक और अविहित होनेसे भयावह हैं; किन्तु बलिवैध- 
देवद्वारा देय, ऋषि, अतिथि आदिको तृस्त करनेके बाद 
क्षुधा, दृष्णाकी, जो शक्तिके अङ्ग हैं, तृसि करना 
यशोपासना है । कामात्मक और अवुक्त मैथुन हानिप्रद है; 


. किन्तु उत्तम सन्तानकी उत्पत्तिद्दारा पितृ-ऋणसे उद्धार 


पानेके लिये, ग॒हस्थ-ब्रह्मचारीके नियमोंका त्रिना भङ्ग किये 
हुए जो मैथुन होता है, वह यज्ञोपासना है। कोई मी; 
किसी भी प्रकारसे हठात्‌ न तो रजोगुण, तमोगुणका निग्र 
कर सकता है, न एकदम उन्हें रोक सकता है और न 
सवथा उनका त्याग किया जा सकता है | क्योंकि, यदि 
किसी आवश्यक उद्देक्यके साधनके लिये वे जरूरी न होते 
तो उनका प्रादुर्भाव ही न होता । इस सृष्टिमें कुछ भी व्यर्थ 
अथवा अनावश्यक नहीं दै । रजोगुण, तमोगुणकी क्रियाके 
कामात्मक मावकों परमार्थमें परिवर्तित करनेसे और कर्तव्य- 
पालनमें उसका व्यवहार युक्त परिमाणमें करनेसे ये गुण वशमें 
हो जाते हैं | इसी कारण श्रीमद्भगवद्गीतामें कहा गया 
है कि आहार, विददार, चेश, कर्म; निद्रा, जागरणका अत्यन्त 
निग्रह्‌ हानिकर दे, किन्तु विहित और युक्त परिमाणमें 
करनेसे लाभ होता है । रजोगुण, तमोगुणको, युक्त आहार, 
विहार और चेष्टा आदिके द्वारा उनकी कामात्मक प्रव्नत्ति 
को धीरे-धीरे बदलकर परमार्थमे प्रवृत्त कर देना तन्त्रः 
शान्नोक्त शक्ति-उपासनाका मुख्य तात्पर्यं है । यहाँ सकाम 
कामका परिवर्तन निःस्वार्थ प्रेममें होता है; क्रोधका प्रयोग 
केवल दुगुणोके प्रति करके उसे क्षमामें परिवर्तन किया 
जाता है; मैथुन केवल पितऋणसे मुक्ति पानेके निमित्त, 
उत्तम सन्तानकी उत्पत्तिके लिये, जगन्माताका परमावश्यक 
कार्य समझकर, उन्हींके ही लिये किया जाता है; घन-संग्रह 
केवल कतेव्य-पालनार्थ किया जाता दै; देव-पितृ-कार्यं केवळ 
यके उद्देदयसे किये जाते हैं । 
जिहा आदि इन्द्रियोंकी बलि 


न्ट्रियोमें जिहा और जननेन्द्रिय बड़ी प्रत्र हैं और 
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ॐ तामादिशाक्ति शिरसा नमामि ॐ 
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इनके दुरुपयोगसे बहुत बड़ी हानि होती है । किन्तु साथ 
ही ये परमायश्यक भी हैं । जिड्डाका मुख्य कार्य भोजन है; 
जिसके बिना शरीर रह 'नहीं सकता । बिना मैथुनके यह 
मैथुनी सृष्टि चल नहीं सकती | इसी निमित्त स्मृति और 
तन्त्र दोनौने आहार, पान, मैथुन आदि कामात्मक लिप्साका 
निग्र करनेके लिये उन्हें धमं और उपासनाका अङ्ग बना 
दिया है । जिसमें भोगेच्छासे न किये जाकर ये धमं अथवा 
उपास्यकी सेवा की भाति किये जाय | किन्तु जो इन व्यवहारों- 
को कपरसे धर्म अथवा उपासनाकी घोषणा करते हुए अभ्यन्तर” 
में कामासक्त होकर कंरते हैं, वे निश्चय ही भ्रष्ट हो जाते 
हैं। अतएव इन दो मुख्य पश्ुभावको- रजोगुणात्मक 
कामात्मक खभावको परार्थ अर्थात्‌ परमार्थमें परिषतित करना 
चाहिये, जो ( परमार्थ और परार्थ) पराशक्तिका दिव्य 
गुण है । यही इनकी पञ्च-बलि पराशक्तिके लिये करना दै। 
केवल शरीर-रक्षणार्थ सात्विक पदार्थका भोजन करना जिह्वा- 
पशुकी बलि है । इसीको छागर्बाल कहते हैं । क्योंकि छागमें 
जिहा इन्द्रिय प्रवल होती है, यहाँतक कि ,वह अफीम भी 
खा जाती है । अपनी धर्मपल्लीके सिवा अन्य सब खियाँको 
जगन्माता समझे 


विद्याः समास्तव देवि भेदाः 
खयः समस्ताः सकला जगत्सु । 
( सप्तराती चण्डी ) 


ग्रहस्थका ब्रह्मचयंका ब्रत धारणकर केवळ पितृ-ऋऋणसे 
मुक्ति पानेके लिये उत्तम सन्ततिके उत्पादनार्थ अपनी धर्म- 


पन्नीके साथ विहित मैथुन करना जननेन्द्रियलूप प्ुका 


बलिदान है, जो जगन्माताकी पूजा अथवा यज्ञ है। 
' जगन्माता दुर्गा सष्टिकत्रीं हैं, इस कारण उत्तम सन्तानो- 
त्पादनार्थ विहित मैथुन उनकी पूजा है । स्मरण रहे कि 
कामात्मक मैथुनसे कामी सन्ततिकी उत्पत्ति होती है जिससे 
जगन्माताकें कार्यमें बाधा पड़ती है; अतएव वह अधमं हे । 
इसलिये णहस्थके निमित्त जो त्रह्मचर्य-अविरोधी मैथुन है, उसी- 
को सुसन्तानार्थं विहितरूपसे करना जगन्माताके निमित्त 
बलि अथवा पूजा है, इसके विरुद्ध करना नहीं । इसी 
को कपोत-बलि कहते हैं; क्योकि कपोतमें कामेच्छा प्रबळ 
है । इस प्रकार मैथुनकी कामात्मक लिप्साको धर्मार्थ 
्रह्मचर्यथुक्त विहित और युक्त मैथुनमें परिवतन करना ही 
-शक्तिकी पूजा है । 
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तीनों गुणोंकी अधिष्ठात्री देवियाँ 


प्रवृत्ति-मार्गम सन्तानोत्पादन करना आवश्यक है, 
जिसमें. अधिकांश लोग काम-लिप्सासे प्रदत्त होते हैं, 
कालान्तरमें ज्ञान होनेपर, रजोगुणकी काम-लिप्साके दमन 
करनेपर वह सात्त्विक धर्म-लिप्सामें परिवर्तित हो जाती है 
अर्थात्‌ भोगके बदले उसका धर्म-पालन उद्देश्य बन जाता है। 
यह रजोगुणका अतिक्रमण करनेसे प्रास होता दै । अतएव 
रजोगुण और उसका सञ्चालन करनेवाली रजोगुणी शक्तियाँ 
परमावश्यक हैं । इसी प्रकार तमोगुणी शक्तियाँ भी सीमित 
और उचित परिमाणमें आवश्यक हैं । 


साधन-प्रणाली 


रजोगुण-तमोगुणके दमनरूप युद्धम देवी सम्पत्तिके द्वारा 
आसुरी सम्पत्तिका दमन करनेसे ज्ञानको प्राति होती है | 
श्रीसद्भगबद्गीताके सोलहवें अध्यायके प्रारम्भमें देवी-सम्पत्ति 
और आसुरी-सम्पत्तिके गुण वर्णित हैं । ज्ञानके लक्षणका 
वर्णन भी भगवद्गीताके तेरहवें अध्यायमें है ज्ञानका दूसरा 
नाम विद्या है । महाविद्याकी छत्रछाया और आश्रयमें 
आनेके लिये अविद्याकी आसुरी सम्पत्तिका दमन करना 
चाहिये, जो दैवी सम्पत्तिकी ग्रासिद्वारा ही सम्भव है। 
अतएव विद्या-शक्तिके मुख्य गुण जो अहिंसा, सत्य, अभय, 
बुद्धि, बोघ-शक्ति ; छजा; पुष्टि, दुष्टि, शान्ति, क्षान्ति, 
मेधा, आद्र चित्तता, श्रद्धा, उदारता, सद्बृत्ति, इन्द्रियनिग्रह, 
धृति, स्मृति, स्वाध्याय, तप, सरलता, कोमलता; दया, स्त्री- 
मात्रको जगन्माताके रूपमे देखना आदि हैँ; और जिन्हे 
सप्तशती-चण्डीमें विद्या-शक्तिके रूप कहा गया है; अभ्यासके 
द्वारा उनकी पूर्ण प्राप्ति होनेपर ही अविद्याका नाझ होगा, 
विद्या-शक्तिके साथ सम्बन्ध स्थापित होगा और उनकी 
प्रसन्नता प्राप्त होगी । ऊपर कहे हुए शक्तिके रूप जो 
सद्गुण हैं, उनके अभ्याससे ही गीताके ज्ञान और दैवी 
सम्पत्तिकी प्राप्ति होगी जिसके द्वारा आसुरी सम्पत्ति अथात्‌ 
पञ्चभावका दमन होगा और फिर उससे दिव्यभावकी 
प्राप्ति होगी, जो शक्ति-उपारनाका मुख्य उद्देश्य है तथा 
मनुष्य-जीवनका परम लक्ष्य है | उपयुक्त पूजा, जप, ध्यान, 
पाठ आदिका भी मुख्योद्देश्य उपयुक्त दिव्य गुणोंकी 
प्राप्ति ही है । यही यथार्थ शक्ति-उपासना है, जो सबके 
लिये परम आवश्यक है। ऊपर कथित शक्तिके दिव्य 
गुणोंकी प्रासिके बिना न कर्मयोग, न अभ्यासयोग, न 


क अनन्यता ओर दुर्गाराधना # 


er li कक न 


ज्ञानयोग, न भक्तियोग; न किसी इश्देवकी प्राप्ति और न 
ब्रह्मशानकी प्राप्ति सम्भव है। जो इन दिव्य गु्णोंकी 
प्रातिको शक्ति-उपासनाका मुख्य अङ्ग नहीं समझते; 
बड़ी भारी भूल करते हं । 


~ Ni 
मोक्षदायिनी शक्तिके नाना भेद 
वेदमें पराशक्तिकी संज्ञा गायत्री है, जिसके द्वारा 
एकाक्षर ब्रह्मरूप प्रणवकी प्राति होती दै । यज्ञके देवकर्ममें 
~ ~ Cs us डलिनी (>. 
पराशक्ति खाहा, पितृकमंमें स्वधा, योगमें कुण्डलिनी शक्ति, 
ज्ञानयोगमे विद्या, भक्तियोगमें हादिनी-शक्ति, उपासना- 
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काण्डमें दुर्गा, लक्ष्मी, सीता, राधा आदि हैं | इन सबकी 
प्रासिके बिना इनसे सम्वन्ध रखनेवाली साघनाम सफलता 
नहीं मिल सकती | बौद्ध-धर्ममँ प्रज्ञापारमिता, जन-धममें 
तीर्थङ्कर भी पराशक्तिके प्रतिरूप है; क्योंकि तीर्थकर अर्थात्‌ 
महात्मा सद्शुरुंगण सदा दैवी प्रकृति (पराशक्ति) के 
आश्रयमें रहते हैं जेसा कि गीता अ० ९, इलोक १३ का 
वचन है-- 


सहारमानस्तु सा पार्थ देवी प्रकृतिमाश्रिताः । 
भजर्त्यनन्यमनसो ज्ञात्वा भूतादिमव्ययम्‌ ॥ 


न ९_ 
अनन्यता आर दुगाराधना 


( रेखक--गोस्वामी औलद्ष्मणाचार्यजी ) 


क्तका प्रथम कतेव्य है कि वह अपने 
इष्टदेयका अनन्य भक्त बने; अर्थात्‌ 
®, मिरे लिये इस इष्टदेवके अतिरिक्त और 
कुछ भी नहीं है?, 'त्वमेव माता च 
Ss Bi ल्क पिता त्वमेव, त्वमेव बन्धुश्च सखा 

26 स त्वमेव! और “माता रामो मत्पिता 
रामचन्द्रः, भ्राता रामो मत्सखा रामचन्द्रःः--ऐसा भाव 
उसे अपने हृदयमें जमाना चाहिये | उसे सदा अपना रक्षक, 
अपने योगक्षेमका चलानेवाला एकमात्र उसी इष्टदेवको 
समझना चाहिये । संसारमें चाहे जितने अन्य देवी-देवता 
क्यों न हों; उसे उनसे कोई मतलब नहीं होना चाहिये, 
उसे अन्याश्रय कमी नहीं होना चाहिये । इसीका नाम 
अनन्यता है । परन्तु इसके साथ ही अनन्य भक्तको किसी 
दूसरे देवताकी निन्दा या विरोध भी नहीं करना चाहिये, 
जैसी कि श्रीमद्धागवतकी आज्ञा दै 


सुयुक्षवो घोररूपान्‌ हित्वा भूतपतीनथ । 
नारायणकलाः शान्ता भजन्ति ह्यनसूयवः ॥ 


भक्तको अनसूय होना चाहिये, किसीके प्रति दोष-दृष्ट 
नहीं रखनी चाहिये । किसीकी निन्दा करना; विरोध 
करना या दोष देखना-दिखाना अनम्यता नहीं, बल्कि 
अनभिजता है । 


यों तो सभी उपासक अनन्य होते हैं । किन्तु घण्टाकणे- 
ने तो अपने कानोमें इस कारण घण्टे बाँध रखे थे | यदि 


कभी किसी अन्य देवताका नाम सुननेका अवसर भी प्रात 
होता तो वह अपना सिर हिलाकर कानोंके घण्टे बजा देता 
था; जिससे उसके कानोंमें वह नाम नहीं पहुँचता था । 
वह तो केवळ शिवका हो नाम उच्चारण करना चाइता था 
और उसे ही सुनना चाहता था । यह अनन्यताकी पराकाष्ठा 
है । वेष्णवोंम तो ऐसी अनन्यताका उदाहरण मिळना 
कठिन है; परन्तु वे भी अपने इष्टदेवके अतिरिक्त अन्य 
किसी देवताको नहीं मानते, नहीं पूजते । अनन्य वेष्णर्वो- 
का सिद्धान्त ऐ-- 


वासुदेवं परिस्यज्य योऽन्यदेवसुपासते । 
तृषितो जाह्कचीतीरे कूपं खनति दुसंतिः 


श्रीबासुदेवको छोड़कर जो अन्य देवकी उपासना 
करता है वह टीक वैसा ही है, जैसे कोई हुर्मति प्यास 
लगनेपर गङ्गाके किनारे जल पीनेके लिये कुआ खोंदता 
है । गीतामें भीभगवानने भी खयं इस ोकद्ारा 
आश्वासन देते हुए प्रायः ऐसा ही सङ्केत किया है-- 

अनन्याश्चिन्तयस्तो मां ये जनाः पयुप।सते । 

तेपां नित्याभियुक्तानां योगक्षेमं चहाम्यहस्र ॥ 


अब यहाँ यह विचार करना हे कि ऐसे वैष्णवोको 
दुर्गोकी आराधना करनी चाहिये या नहीं। दुगाकी आराधना 
अनन्यतामें बाधक है या साधक ! क्योंकि बहुत-से हसथ 
वेष्णवोमे आशिन-शुक्त और चैत-शक्कम दुर्गापूजा करनेकी 
प्रणाली प्रचलित दै । हमारी सम्मतिम दुर्गाराधना वेष्णवोंकी 
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अनन्यतामे बाधक नहीं दै । क्योंकि परम वैष्णव, आदश 
वैष्णव और अनन्य वैष्णव सदा दुगोराधना करते आये 
हैं। जैसे अजुनने "एकानंशा? की आराधना की थी । 
महाभारतकालीन गोपोने अम्बिकाका आराधन किया था- 
(आनचु रंपतेडम्बिकाम! ( श्रीमद्भागवत ) । गोपियोंने 
“कात्यायनी? का पूजन किया था--'कात्यायन्यचेनत्रतम्‌र 
( औमद्धागवत ) । यादवोने ‘दुगा? का पूजन किया था-- 
“दुरो कृष्णोपलम्धये’ ( श्रीमद्भागवत) । रुक्मिणीजीने 
«अम्बिका का पूजन किया--“नमस्ये त्वाम्बिकेऽमीकणं 
स्वसन्तानयुतां शिवाम! ( श्रीमद्भागवत ) इत्यादि । 
जब्र ये सदाचार उपलब्ध हैं और इन उपयुक्त 
वैष्णवसे बढ़कर कोई दूसरा वेष्णव नहीं है तब इस 
आदर्शके अनुसार वेष्णरवोको दुर्गाराधना करनेमें कोई 
बाधा नहीं है और न इससे उनकी अनन्यता घट सकती 
है । यदि इससे अनन्यतासे बाधा पढ़ती तो पूवेकथित 
वैष्णव कदापि ऐसा न करते । हाँ, यहाँ यह शङ्का उत्पन्न 
होती है कि सदाचार तो उपलब्ध हुआ, पर शब्द-प्रमाण- 
नहीं है और बिना शब्द-प्रमाणके सदाचारकी पुष्टि नहीं 
होती है । 
इसके उत्तरमें निवेदन है कि यद्यपि सदाचार “श्रुतिः 
स्मृतिः सदाचारः:--इस वचनके अनुसार स्वतःप्रमाण 
है तथापि इसकी पुष्टिके लिये शब्द-प्रमाण भी है। जब 
भगवानने योगमायाको त्रजर्मे जन्म लेनेकी आशा दी थी 
तब भीमुखसे यह भी कहा था-- 


अचिष्यन्ति मनुष्यास्त्वां सवंकामवरेश्वरीम्‌ । 

भूपोपहारवछिभिः सवंकासवरप्रदास्‌ ॥ 

नामधेयानि ङुवेन्ति स्थानानि च नरा झुवि। 

दुर्गेति भद्रकालीति विजया वैष्णवीति च॥ 
( ऑमङ्भा० १०। २। १०-११ ) 


. य॒हॉपर अर्चन और सर्वप्रथम ढुगा नामका प्रतिपादन 
है । दूसरा प्रमाण है, भागवतके एकादश स्कन्धमें। जब 
भगवानतरे उद्धवजीसे अपने पूजनका विधान कहा तब 
उन्होंने वहाँ 'दुर्गी विनायकं व्यासम्‌? भी कहा । इसमें दुर्गा- 
पूजनकी स्पष्ट आशा है । ये सब प्रमाण वैष्णवोंके परम- 
मान्य ग्रन्थ भीमद्भागवतके हैं । इससे इनमें उन्हें ननु-नच 
करनेका अवकाश नहीं है । 


अब यह देखना चाहिये कि यह 'दुगी-तत्त्व' है क्या! 
इसका निर्णय हम वैष्णव-तन्जोके अनुसार ही करनेकी चेष्टा 
करेगे । नारद-पाञ्चरात्रमे लिखा है-- 

जानात्येका परा कान्तं सैव दुर्गा तदास्मिका । 

या परा परमा शक्तिसंहाविष्णुखरूपिणी ॥ 

यस्या विज्ञानमात्रेण पराणां परमात्मनः । 


हुत हेवदेवस्य प्राछिमंवति नान्यथा ॥ 
एकेय॑ प्रेमसवखखभावा शीकुलेखरी । 


अनया सुळमो शेय आदिदेवोऽखिछेश्वरः ॥ 
अस्या आवरिका शक्तिमेहासायाऽखिकेश्वरी । 
यया सुग्यं जगश्सवं सर्वे देहाभिमानिनः ॥ 


अर्थात्‌ “एक ही पराशक्ति कान्त श्रीकृष्णको जानती 
है, क्योंकि यह उसीका रूप है | यही दुर्गा है जो परा 
परमशक्ति दै, महाविष्णु (भीङ्ष्ण)-रूपिणी है और जिसके 
जाननेमात्रसे अति शीघ्र ही परात्पर देवकी प्रासि हो जाती 
है। यह एक ही प्रेमसर्वखके खभाववाली कुलेश्वरी है ! 
इसके द्वारा अखिलेशवर आदिदेव सुलम हो जाते हैं। 
अखिलेश्वरी महामाया इसीकी आवरिका शक्ति है, जिसने 
सारे जगतको और सारे देदामिमानियोको मोहित कर 
रखा है ।? सारांश यह है कि अखिळकोटिअझाण्डनायक 
गोलोकवासी आनम्दकन्द भ्रीकृष्णचन्द्रकी परमशक्ति भी- 
दुर्गा है । जिस प्रकार अभि और अभिकी दाहिका शक्तिमें 
कोई मेद नहीं है, ' शक्तिशक्तिमतोरभेदात्‌ ।” उसी प्रकार 
भीक्ृष्णमें और उसकी शक्ति दुगौमें कोई भेद नहीं दै । 
बेदमें-- 

प्रास्य शक्तिविविधैव श्रूयते 

स्वाभाविकी ज्ञानबळक्रिया च ॥ 

वचन आया दै। यहाँ 'खामाविकी' कहनेसे शक्तिका 
अभेद सिद्ध दै । इसीसे गौतमी-सम्त्रमे “यः कृष्णः सेव 
दुगास्या या दुर्गा इष्ण एव सः? ऐसा स्पष्ट वर्णन है। 
श्रीनारद-पाञ्चरात्रके पूर्वोक्त त्रचन-- 

अनया सुलमो शेय आदिदेवोऽस्िलेश्वरः ॥ 

के अनुसार गोपी, रुक्मिणी और यादवोंको शीघ्र 
भगवत्‌-प्राति हुई । इसलिये दुर्गाराधना वैष्णवोकी 
अनम्यतामें बाधक नहीं दै । 


शक्ति-तत्त 


( लेखक--परमहंस परित्राजकाचार्य ओखामी हरिनामदासजी उदासीन ) 


शक्तिकी उपासना करनेवाछोंका निर्गुण रूप ही शक्तिवाद 
है अथवा शक्ति ही निर्गुणवाद है । केबल कथनमें भेद है, 
लक्षणार्थं दोनोंका एक ही है । इस निराकाररूप शक्तिके 
ही सत्त्व, रज और तम--तीन भेद होते हैं । रजोरूप 
ब्रह्मा, तमोरूप शिव और सत्त्वर्प विष्णु होते हैं । इस 
प्रकार ये तीनों शक्तिके ही रूप माने जाते है । 


किन्तु आचायाँके भेदसे इन तीनोंमें भी भेद हो जाता 
है। जो ब्रह्मारूप शक्तिका उपासक होता है, वह ब्रह्मा- 
शक्तिको ही मुख्य रखता हे और विष्णु और शिव-शक्तियों- 
को गौण समझता है | उसी तरह जो विष्णु-शक्तिको मुख्य 
रखता है वह ब्रह्म और शिवकों गौण समझता है और जो 
शिव-शक्तिको प्रधानता देता है वह ब्रह्मा और विष्णुको 
गौण समझता है । इसी तरह ब्रह्माकी देवी शक्ति ब्रह्माणी, 
विष्णुकी वेष्णी और शिवकी दुगाँदेवीके विषयमें 
समझना चाहिये । यह एक ही शक्ति-तत्त्य नाना प्रकारके 
शक्तियादके रूपमें प्रचलित हुआ है | उपासनाके भेदसे 
शक्तिवादके दो मेद है--एक मेद और दूसरा अभेद, जो 
संसारमें विया-शक्ति और अविद्या-शक्तिके रूपमें व्यास हैं । 


जिस विद्या-शक्तिसे परा-अपरा शक्तिका भेद हो गया 
है, उसी बलिष्ठ अपरा-शक्तिसे दुबळ अविद्या-शक्तिका नाश 
होता है । इसी अपरा-शक्तिको वेदान्ती ब्रह्मविद्या कहते है 
तथा शक्तिवादमें सात्त्विकी शक्ति और सचिदानन्दरूपी 
शक्तिभीकहतेहें। | 


जो रजोगुणकी शक्ति है, उसे वाणीरूप शक्ति कहते 
हैँ । वढी सरखतीशक्तिवाद दै । जिस शक्तिके द्वारा वाक्य- 
का उच्चारण करके अनेक छन्द या छेख तेयार किये जाते 
हैं उसे वाक्यतत्वशक्ति कहते हैं । जिस शक्तिके द्वारा 
हृदय या जिहासे मन्त्रका जाप करते हैं, जिस शक्तिके 
द्वारा मोहन, तापन, वशीकरण, उन्मादन, उचाटन आदि 
काम किये जाते हैं, उसे मन्त्रशक्ति कहते हैँ ये सब 


शक्तियाँ सरखतीशक्तिके ही अन्तर्गत हैं । वाकी रही जड- 
शक्ति, सो धन आदि कही जाती है। आगे चलकर उपासर्को- 
के मेदसे यह शक्ति अनेक नाम घारण कर लेती है; जेसे 
नाद, कलादि | 


उपासकोंके इस भेदके कारण ही एयकू-एथक्‌ अठारह 
पुराण बन गये, जो अपने-अपने ढंगसे उपासना करते 
हुए शक्तिवादके अन्दर ही मौजूद हैं । यही उन्हें रचनेका 
मतलब था । 


वेष्णव-मत होनेपर भी अन्तरसे शाक्त शक्ति-तत्त्व 
नहीं गया । वैष्णवरूपसे भी शाक्तके सत्त्वरूप शक्तिका 
पूजन करना पड़ता है और वेसी ही दीक्षा लेनी पड़ती है। 
आचार्योके मेदसे दीक्षाके भो त्रिगुणात्मक मेद हो गये हे । 


तमोगुणी आचारियोंके भेदसे दो प्रकारके आचार्य 
हुए--एक शिवसाधनोपासी, दूसरे रतासाधनोपासी) 
जिन्हें ज्री-उपासक भी कहते हैं । ये दोनों तमोगुणप्रधान 
हैं | इनमेंसे जो पश्च-हिंसा करते हैं, जेसे देवीके सामने 
बलिदानकी प्रथा-वे लतासाधनवाले हैं । जो पशुओंको 
तन्त्र आदि करके छोड़ देते हैं, जेसे वेलादि छोड़नेकी 
प्रथा--वे शिवसाधनवाले हें । परन्तु जो तन्त्र करके या 
त्रिना तन्त्रके वध करते, कराते या खाते हैं, वे वाममार्गी 
हँ । यामका अर्थ उल्टा कर्म करना है, जिसे भ्रशाचार भी 
कहते हँ । यह सर्वथा त्याज्य दै । 


सबसे उत्तम सत्त्वशुण-शक्तिका पूजन कुमारी-पूजन 
है, जो उदासीन-भेषमें अनादि काळसे चला आ रहा हे । 
इसका प्रत्यक्ष प्रमाण औसाधुब्रेला-तीयमे देखा जा सकता 
है । वहाँ दोनों नबरात्रोमें अष्टमीके दिन नियमपूर्वक कुमारी- 
पूजन होता दै । इसीको देवीपूजन भी कहते हैं । देवीको 


- ही शक्ति कहते हैं । इसका प्रमाण दुर्गाससशतीमें इस 


प्रकार आता दै- “कुमारी परिपूजयेत्‌ ।' 


प्रत्यक्ष घटनाएँ 


( लेखक एक जानकार ) र 


एक साधु एक जङ्गलमै श्रीदेवीके स्थानमें गये, जो 
निजन स्थान था | वह बहुत भूखे थे। उस समय एक 
काली ख्रीने आकर उन्हे चिउडा-दही खिलाया और उसके 
बाद वह अदृश्य हो गयी । साधुकी चद धारणा है कि वह 
स्री और कोई नहीं, स्वयं श्रीदेवीजी थीं, जिसका शान 
उन्हें उनके अहदय होनेपर हुआ । 
x x > 
श्रीदृन्दावनके प्रसिद्ध स्वामी श्रीकेशवानन्दजीको एक 
. भ्रीदेवीने खममें कहा कि मेरा मन्दिर, जो जीर्णावस्थामे है; 
उसकी मरम्मत करवा दो । उन्होंने तदनुसार मरम्मत 


करवा दी । 
x x 


x 
एक आममै एक देवीकी प्राचीन मूत्ति थी, जिसको 
लोग पूजते थे | छोगोंकी उपेक्षाके कारण मूत्ति लापता 
हो गयी । तब गाँवके मालिकके मैनेजरको खम हुआ 
और उन्होंने मन्दिर बनवाने और फिरसे मूत्तिकी प्रतिष्ठा 
करनेका यत्न किया। 
x > > 
बहुत हालकी बात है कि एक पुजारी भीकालीमाईके 
समक्ष बैठकर पूजा कर रहे थे । उन्हें एक स्वगंप्रास आत्माने 
जागत-अवस्थामें ही किसी व्यक्तिविशेषके विषयमै एक 
संवाद दिया और ठीक उसी समय भ्रीकालीजीने भी 
अपने पगके नीचेसे एक फूल गिराकर उस संवादकी 


पुष्टि की । 
> > > 


एक बड़े व्यक्ति एक बहुत बड़ा मुकदमा सदर आला- 
के यहाँसे हार गये । उनके एक मित्रको ख हुआ, जिसका 
भाव था कि भीगणेशजीके किसी विशेष भावका 
तन्त्र-शाखकी रीतिसे पुरश्चरण करनेसे लाम होगा। 
ऐसा ही किया गया और उसके बाद हाईकोटंकी अपीलमें 
सफलता मिली जो कायम रह गयी । 

x x x 

ढाकाके नवाबकी जमींदारीमें एक देवीका स्थान है । 

नवाब साहब्रके यहाँ प्रायः बहुत दिनोसे अंगरेज ही 


——- A अअ 


भैनेजर रहते हैं । जब अँगरेज मेनेजर उस देवीके स्थानमें 
दौरेपर जाते हैं तो उनको मी अपनी ओरसे उस देवीकी 
पूजा करानी पड़ती है । पूजा नहीं होनेपर शीघ्र ही कोई- 
न-कोई अनिष्ट हो जाता दै, जिसकी परीक्षा करके ही यह 
प्रथा जारी है । 
x > > 
एक देवीके स्थानमें अक्षतको श्रज्ञाकार बनाकर 
उसपर बिल्वपत्र रक्खा जाता है । जिसका मनोरथ सिद्ध 
होनेवाळा होता है, उसका बिल्वपत्र गिर जाता है । इस 
स्थानका नाम-पता नहीं बतलाया जायगा । 
> x २६ 
बंगालके रामपुर बौलियाके समीप तारापीठमें वामाखेपा 
नामक एक सिद्ध पुरुष थे । वह विक्षिसकी भाँति रहते थे। 
वह अक्सर कह दिया करते थे कि आज अमुक 
कुव्यवहारके कारण भ्रीदेवीने भोग अहण नहीं किया है 
और तब वह भी प्रसाद नहीं लेते थे । पीछे अनुसन्धान 
करनेपर बात ठीक निकलती थी। 
x x x 
एक ब्राह्मण एक झद्रके कर्जदार थे । वह अपना कजे 
चुकानेमें असमर्थ थे । एक दिन झूद्रने कहा कि कजेके 
बदळेमें अपनी कन्या दे दो । ब्राह्मणने उससे मुहूत 
मागी । नाझणने कामाक्षा देवीके यहाँ जाकर प्रार्थना की । 
देबीकी आज्ञा हुई कि उस झूद्रसे कह देना कि अमुक 
मङ्गलके दिन कन्या लेनेके लिये आना । मैं उस दिन 
वहाँ आकर कन्याका उद्धार करूँगी | ऐसा ही हुआ। , 
जब शूद्र कन्या लेनेके निमित्त आया तब वहाँ अनेक चीळें 
प्रकट हो गयीं, जिन्होंने उस झ्ूद्र तथा उसके दलको 
इतना तङ्ग किया कि वे जान लेकर वहॉसे भाग गये । 
उस कन्याको शरीरसे देवीने ले लिया और वह अदृश्य हो 
गयी । यह बात प्रसिद्ध है और उस प्रान्तके सब लोग इस 
घटनाको जानते हैँ । जिला पुर्नियाके कामाक्षा-स्थानकी यह 
घटना है। उक्त स्थान पुनियासे दक्षिण और काठगोला 
(बी० एन० डब्ल्यू० रेलवे स्टेशन ) से उत्तर है। वहाँ एक 
संस्कृत-पाठशाला भी दै । 


भारतकी नारी-शक्ति 


श्यके रङ्गमञ्चपर कई जातियाँ 
आयीं और उत्थानकी एक क्षणिक 
आमा विकीणकर सदाके लिये 
अस्त हो गयीं। आज उनका नाम 
व्र अ पृष्ठो्मे स्मृति-रूप- 

००७ से रह गया है । परन्तु आर्य-जातिका 
ल महामहिम गौरव, इसकी अमर 
संस्कृति और लोकमङ्गलविधायक पावन चरित मानव- 
'जातिके आदरॉ-पथके उज्ज्वल प्रदीप हैं । मांनवताके चरम 
लक्ष्यको आत्मदर्शी आये ऋषियोंने जितनी सुन्दरता और 
सरलतासे समझा उसे अन्य देशवासियों अथवा अन्य 
घर्माचलम्वियोके लिये समझ सकना कठिन ही नहीं वरं 
असम्भव था ! संसारकी अन्य जातियाँ ऐहिक वेभवके क्षणिक 
प्रलोभनमें ही उलझ गयीं परन्तु आयाँके क्रान्तदर्शी 
महर्षियोंने संसारके “उस पार” को समझा ही नहीं; उसे 
देखा भी । ग्रासिकी भूखी ग्रीक और रोमन जाति अपने 
क्षणिक उदूमवसे संसारको भीत-चक़्ित तो कर सकी, परन्तु 
उसके प्रकाशमें स्थायित्व कहाँ था ! बरसाती नालेके समान 
उसके उफान और निर्वाणमें कुछ ही दिनांका अन्तर था ! 
परन्तु आर्य-संस्कृति, आर्य-गौरवका इतिहास स्वतः 
अनादि और अनन्त है । आयं-जातिका इतिहास 3. €. और 
4. 0. में नही आका जा सकता; वह तो गंगा और 
यमुनाके समान अनादिकाळसे संसारके : वक्षःस्थलपर, 
संसारको पावन करनेके लिये बह रहा है ! 


हमारी संस्कृतिकी आधारसम्म हैं हमारी आर्यनारियाँ। 
हिन्दू नारीने अपने प्राणोंकी बाजीपर हिन्दू-संस्कृतिके लोक- 
पावन प्रवाहको अमर और अक्षुण्ण बना रक्खा है । सच पूछा 
जाय तो आर्यजातिके उज्ज्वल अस्तित्वको बनाये रखनेमें 
हिन्दू सतीका बहुत अधिक हाथ है। संस्कृतिके पौधेको 
हिन्दू सतियोंने अपने ग्राणोंके रससे सींचा और समय आने- 
पर उन्होंने इसके थाल्हेमें अपने प्राण भी चढ़ा दिये। आज 
भारतका मस्तक उसकी सतियाँके कारण ही संसारमें 
ˆ ऊँचा है। यही कारण है कि प्रातःकाल गंगा, गीता और 
गायत्रीके साथ ही सहसा सीता और सावित्रीके नाम 
स्मरण हो आते हैं और हृदय आदर, भद्धा तथा पूजाके 


भावसे नत हो जाता है। गीता और गायत्रीका सत्य 
प्रतीक तो सीता और सावित्री हैं। गंगा, गीता और गायत्री 
तथा सीता और सावित्री हमारी संस्कृतिकी ग्राणस्वरूप हें, 
मूलखोत हैं । आज भी भारत सीता और सावित्रीके कारण 
विश्ववरेण्य है, जगद्वन्द्य है ! 


याँ तो. आर्येजातिका समग्र इतिहास सतियाँके गौरवसे 
उदूभासित है, परन्तु हम यहाँ स्यानसंकोचसे कुछ 
विश्ववन्द्य ग्रातःस्मरणीय सतियोंका संक्षिस परिचय देते हैं । 


महासती सीता 


मिथिलेश विदेहकी लाडली कन्या, चक्रवर्ती नरेश 
दशरथकी पुत्रवधू, मयाँदापुरुषोत्तम भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रकी 
प्राणप्रिया सीता पतिके वन जानेकी बात सुनती है और मनमै 
इद्‌ निश्चय कर लेती है कि मैं तो अपने प्राणवलमके 
साथ अवइय जाऊेंगी । पत्नी पतिसे अलग रह कैसे सकती 
है! चन्द्रिका चन्द्रमाको छोड़कर, प्रमा भानुको छोड़कर और 
छाया वस्तुको छोड़कर रह कहाँ सकती है १ जिसने आज- 
तक प्रथियीपर पैर नहीं रक्खे वही जनकदुलारी कंटीळे वनमें 
जानेके लिये मचल जाती है । घरसे दो डग भी आगे नहीं 
बढ़ती कि पसीना-पसीना हो जाती है और लक्ष्मणसे 
पूछती है--“अभी कितनी दूर और चलना दै १ 

सोनेके हिरणके पीछे श्रीरामने अपनी सोनेकी सीता 
खो दी। दुष्ट रावण छद्यवेशमें आकर सीताको हर ले जाता है 
और नाना प्रकारका प्रलोभन दिखाकर उसके प्रेमकों प्रास 
करना चाहता है । परन्तु सीताके मनमें 'सपनेहु आन 
पुरुष जग नाही? घर किये हुए था। लङ्कामें सीताके प्राण 
अहर्निश “हा राम, हा राम” की रटमें घुले जा रहे थे | 
आदिकविने अशोकके नीचे बैठी हुई रोती-विळपती 
हुई सीताका बड़ा ही करुण तया हृदय हिला देनेवाला 
चित्र खींचा है--उसकी आँखें आँसुओसि भरी हुई थीं, 
भोजन न करनेसे वहू अत्यन्त दीन और कृश मालूम 
होती थी । निरन्तर शोक और ध्यानमें मग्न रहकर दुःख 
सह रही थी और अपने प्राणाराध्यके दशनसे वञ्चित होकर 
राक्षसियांको चारों ओर देखती थी | राक्षसियाँसे 
घिरी हुई वह ऐसी मालूम होती थी मानो अपने 


_झुण्डसे छूटकर कोई मृगी ङुत्तासे घिरी हुई हो । 
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इतनेमे रावण आता है । उसे देख वैदेही केलेके पत्तेके 
समान कॉपने लगी । वह उस पूर्णसासीकी रातकी तरह 
मालूम होती थी जिसका चन्द्रमा राहुने अस लिया हो । 
पतिके शोकसे व्याकुल वह उस सूखी नदीकी तरह मालूम 
होती थी जिसका जळ दूसरी ओर फेर दिया गया हो। 
रावण अपने साम्राज्य, प्रताप, प्रभाव आदि भिन्न-भिन्न 
प्रकारका प्रलोभन देकर सीताको “अपनी? बनाना चाहता 
है परन्तु उस महासतीके हदयमें, प्राणमें, आँखोंमें, रोम- 
रोममें राम-ही-राम छाये हुए हैं । सीताने जिस निर्मीकतासे 
रावणको उत्तर दिया यह सर्वथा सीताके ही अनुकूल था-- 


शाक्या लोभयितुं ` नाहमैश्वर्येण धनेन चा । 
अनन्या राघवेणाहं भास्करेण यथा प्रभा ॥ 
उपधाय सुज तस्य लोकनाथस्य सत्कृतम्‌ । 
कथं नासोपभास्यामि सुजमभ्यस्य कस्यचित्‌॥ 
विदितः” सवंधमज्ञः शरणागतवस्सलः। 
तेन सैश्री भवतु ते यदि जीवितुमिच्छसि ॥ 


ध्मुझे तुम ऐश्वर्य या घनके लोमसे वशमें नहीं कर 
सकते | मैं श्रीरामचन्द्रसे उसी प्रकार अलग नहीं हो 
सकती जिस प्रकार सूयकी प्रभा सूयसे अलग नहीं हो 
सकती । लोकके स्वामी श्रीरामकी सुजाके सहारे 
सोकर अब मैं किस दूसरेकी भुजापर सोऊँ १ सत्रको विदित 
है कि श्रीरामचन्द्रजी सब धर्मोके ज्ञाता दै और शरणमें 
आये हुएपर कृपा करते हैं । यदि तुम जीना चाहते हो तो 
उनके साथ मैत्री करो |? 


रावण इतनेपर भी न रुका । तब सीताने क्रोधभरे 
तीखे शाब्दॉमें कहा--'मुझे बुरे भायसे देखते हुए ये तेरे 
क्रर, खोटे और लाल-काले नेत्र एथिवीपर क्यों नहीँ गिर 
पड़ते ! मुझसे ऐसी घृणित वातं कहते हुए तेरी जीम 
कटकर गिर क्यों नहीं जाती १ रावण ! तू भस्म कर दिये 
जाने योग्य है । किन्तु रामकी आशा न होनेसे तथा 
अपना ब्रत पालन करनेके लिये में तुझे अपने तेजसे 
भस्मीभूत नहीं करती ! इस राक्षस रावणको प्यार करना 
तो दूर रहा उसे बायें पेरसे छू भी नहीं सकती ।' सीताकी 
आँखोसे कधके स्फुलिङ्ग निकलने लगे और ऐसा माळूम 


हुआ मानों वह रावणको भस्म कर देंगी । पाठक चित्रमें | 


रावणको डरसे कापते हुए देखेंगे । 
यह है भारतीय सतीत्वका महामहिम गौरब ! रावण- 


क तामादिशक्तिं शिरा नमामि # 


सा प्रतापी सम्राट जिसके आतङ्कसे दशों दिशाए कापती 
थीं, जिसके घर देवता पानी भरते और झाड, लयानेका 
कार्यं करते थे--वही रावण सीताके भयसे थर-थर कॉप 


रहा है !! 
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सती सावित्री 


नारदने जब यह कहा कि सत्यवानकी आयु बस 
एक वर्षकी है तो सावित्रीने निष्ठा तथा आत्मविश्वासपूर्यक 
कहा--“जो कुछ होनेको था सो हो चुका । हृदय 
तो वस एक ही बार चढाया जाता है । जो हृदय निर्माल्य 
हो चुका उसे लोटाया कैसे जाय ! सती बस एक ही वार 
अपना हृदय अपने प्राणधनके चरणोमें चढाती है !' 


वह दिन आ पहुँचा जिस दिन सत्यवानके प्राण 
प्रयाण करनेको थे । सत्यवानने कुल्हाड़ी उटायी और 
जंगलमें लकड़ी काटने चला | सावित्रीने कहा--मैं भी 
साथ चलूँगी ।” यह साथ जाती है । सत्यवान्‌ छकड़ी काटने 
ऊपर चढता है; सिरमें चक्कर आने लगता है और कुल्हाड़ी 
नीचे फेंककर वृक्षसे उतरता है। सावित्री पतिका सिर 
अपनी गोदमें रखकर पृयिवीपर ब्रेठ गयी ! 


घड़ीमरमें उसने लाल कपड़ा पहने हुए, मुकुट बाँधे 
हुए; सूर्यके समान तेजवाले, काले रंगके सुन्दर अंगोंबाले 
लाल-लाल ऑखोंबाळे, हाथमें फॉसीकी डोरी लिये भेसेपर 
सवार एक भयानक पुरुषको देखा, जो सत्यवानके पास खड़ा | 
था और उसीको देख रहा था । उसे देखकर सावित्री खड़ी 
हो गयी और हाथ जोड़कर आर्तखरमँ बोली, “देवेश ! 
आप कौन हैं ! आप कोई देव प्रतीत होते हैं ।' 


यमने करुणाभरे शब्दोमे कद्दा--“तुम पतित्रता और 
तपस्विनी हो, इसीलिये मैं कहता हूँ कि मैं यम हूँ | सत्यवानकी 
आयु क्षीण हो गयी हे अतएव में उसे बॉधकर ले जाऊँगा।! 

यमने फाँसीकी डोरीमें बंधे हुए अंगूठेके बरायर पुरुषः 
को बलपूर्यक खींच लिया और उसे लेकर दक्षिण दिशा- 
में चले । पतित्रता सावित्री भी उसी दिशाको चली | यमने 
मना किया, परन्तु सावित्री बोली-- 


यन्न मे नीयते भता खयं वा यत्न गच्छति । 
सया च तत्र गन्तब्य्रमेष धर्म! सनातनः ॥ 


“जहाँ मेरे पति खयं जा रहे दें या दूसरा कोई उन्हे 


# भारतकी नारी-दाक्ति % 
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ले जा रहा हो--वहीं मैं भी जाऊँगी-यही सनातन-घर्म है |? 
यम मना करते रहे और सावित्री पीछे-पीछे चलती गयी । 
उसकी इस दढ निष्ठा और अटल पातित्रत्यने यमको पिघला 
दिया और यमने एक-एक करके वररूपमें सावित्रीके अन्धे 
श्वशुरको आँखें दे दी, साम्राज्य दिया, उसके पिताको सौ 
पुत्र दिये ओर सावित्रीसे लौट जानेके लिये कहा । 

सावित्रीने अन्तिम वरके रूपमै सत्यवानसे सौ पुत्र 
माँगे और अन्तमें “सत्यवान्‌ जीवित हो जाय? यह वर भी 
उसने प्राप्त कर लिया । उसके ये शब्द थे-- 

न कासये भर्तृविनाकृता सुखं 

न कामये भतृंविनाकृता दिवम्‌ । 

न कामये भतृविनाकृता श्रियं 

न अतृ हीना व्यवसामि जीवितुम्‌॥ 

“मँ पतिके बिना सुख नहीं चाहती, बिना पतिके खगं 
नहीं चाहती, बिना पतिके धन नहीं चाहती, बिना पतिके 
जीना भी नहीं चाहती ।? 

यमराज वचन हार चुके थे । उन्होंने सत्यवानके सूक्ष्म 
शरीरको पाशमुक्त करके सावित्रीको लोटा दिया ! यह है 
मृत्युपर विजय स्थापित करनेवाली भारतीय सतीत्व-शक्ति ! 
संसारमै इसके समान उदाहरण अन्यत्र कहाँ मिलेगा? 
धन्य दै पातिव्रत्य और उसकी अमोघ शक्ति !! 

सती अन्या 

श्रीमाकण्डेयपुराणके सोलहवें अध्यायमें आया है- 

नास्ति खोणां प्रथग्यज्ञो न श्राद्ध नाप्युपोषितस्‌ । 

अतुँश झुभ्रूपये वैता लोकानिष्टाअयन्ति हि ॥ 

अर्थात्‌ ज्ियोंके लिये न अलग यश है, न अलग 
श्राद्ध हे और न अलग जत-उपवास है । पतिकी सेवासे ही 
बह इच्छित लोकोंको प्रात्त करती हे । इसके बादवाला 
कोक यों ह 

पतिप्रसादादिह च प्रेत्य चैव यशखिनी । 

नारी सुखमवाझोति नायाँ भर्ता हि दैवतम्‌ ॥ 

“पतिके प्रसन्न होनेसे ही स्री इहलोक और परलोक दोनों 
जगह सुख पाती है, क्योंकि पति ही जरीका देवता दै ।” 


पतित्रता देवियोमे सती अनसूयाका बहुत ऊँचा खान 
है । बह अत्रि ऋषिकी परम पतित्रता पत्नी थी और उसके 


सम्तन्धमें बहुत-से लोकोत्तर चरित्रोंका विवरण आया है | 
पाठकोंको यह स्मरण होगा कि जब भगवान्‌ श्रीरामचन्द्रजी 
महारानी सीताके साथ वनवास कर रहे थे तो अनसूयाने 
ही सीताजीको पातिब्रतकी शिक्षा विस्तारके साथ दी थी | 
वहींकी यह अमर चोपाई प्रत्येक दिन्दू-ललनाका कण्ठहार 
बनी हुई है-- 

उत्तमके अस बस मन मांदी । सपनेहु आन पुरुष जग नाही॥ 


. सती अनसूयाके सम्बन्धमें एक और बड़ी रोचक 
कथा है। एक वार ब्रह्माणी, लक्ष्मी और गौरीमें परस्पर 
विवाद छिड़ा कि पतिव्रता कोन है ! तय यह हुआ कि 
उस समय अनसूया ही सर्वश्रेष्ठ पतिव्रता दै | परीक्षा लेनेके 
लिये ब्रह्मा, विष्णु और शिव अनसूयाके पास चले । 
अनसूयाने अतियियोंका प्रेमसे स्वागत किया । अत्रि ऋषि 
कहीं बाहर गये हुए ये | ब्रह्मा, विष्णु और महेशने अनसूया- 
से कहा कि वे तमी यहाँ अन्न-ग्रहण करेंगे जब वह अवस्रा 
होकर मोजन करायेगी । अनसूया बहुत असमञ्जसमें पड़ी | 
परन्तु तुरन्त ही उसने भगवानको स्मरण करते हुए कहा-- 
“यदि मैंने अपने पतिके सिवा किसी पुरुषको नहीं जाना है 
तो ये तीनों देव बच्चे हो जाये ।? उसका कहना था 
कि ब्रह्मा, विष्णु ओर महेश नन्देनन्हे बच्चे हो गये । 
पाठक चित्रमें अनसूयाको इन तीनों देवताओंकी माताके 
रूपमे देखेंगे । अनसूया वात्सल्यपूर्ण इष्टिसे इनकी ओर 
देख रद्दी है और वे भी इसकी गोदमें आनेके लिये मचळ 
रहे हैं । 
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सती दमयन्ती 


जूएमं सब कुछ हारकर नल-दमयन्ती वन-वनमें 
मारे-मारे फिरते दं । नलके भी शरीरपर केवल एक ही 
यस्र है और दमयन्तीके शरीरपर भी एक ही वस्र है। 
बहुत दिनोंतक भूखे रहनेके बाद भूखसे पीड़ित होनेपर 
नलने वनभें सोनेके समान पंखवाले कुछ पक्षियाको देखा । 
उन्हें पकड़नेके लिये उसके पास जो एक वस्न था उसे 
उसने फेंका ! दुर्दैवबश उस वञ्जको लेकर वे आकाशमै 
उड़ भागे । 
थककर दमयन्ती जमीनपर सो रही है । इसी बीच 
नल उसका आधा बन लेकर चल दता हे । 


पतिको न पाकर पगली-सी दमयन्ती इतस्ततः 
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खोज रही है कि एक भारी अजगर उसे कारनेके लिये दौड़ता 
है । इसी बीच एक व्याधा आता है और तेज बाणसे उस 
सर्पके सुखको काट देता है। परन्तु दमयन्तीकी रूप-भीपर 
मुग्ध होकर वह उससे प्रेमकी भीख मागता है । 


पति और राज्यसे रहित दमयन्ती उस दुष्टके भावको 
समझकर क्रोधमे भर गयी और बड़े तीखे स्वरोमें पुकार 
कर कहा-- 
यद्यहं नैषधादन्यं सनसापि न -चिन्तये । 
तथायं पततां क्षुक्रो गतासु्ंगजीवनः ॥ 
ध्यदि मेरै मनमै नलके सिवा किसीका ध्यान न 
आता हो तो यह, नीच व्याधा प्राणरहित होकर यहीं 
गिर पडे!” 
- यह कहते ही यह व्याधा अग्निसे जले हुए पेड़की 
तरह पृथ्वीपर निर्जीव होकर गिर पड़ा । 


सती शाण्डिली 


अत्यन्त प्राचीन कालमें कौशिक नामक एक अत्यन्त 
क्रोधी, निष्ठ और कोढी ब्राह्मण था,. जिसकी पत्नी 
पतित्रता और निष्ठावती थी । वह सुशीला स्री अपने 
बीभत्स रूपवाळे पतिको ही सर्वश्रेष्ठ देवता समझती थी । 
एक बार रातके समय अपने पतिको कन्धेपर बह कहीं ले जा 
रही थी, रास्तेमें माण्डव्य ऋषिने उसके पेरका घक्का लग 
जानेपर शाप दिया कि यह पुरुष सूर्य उगते ही मर 
जायेगा । पतिब्रताने कहा--“अच्छा यदि ऐसी बात है तो 
जबतक मैं नहीं कहूँगी तबतक सूर्य उगेगा ही नहीं ।? 
बात भी ऐसी ही हुई । पतिब्रताके वचन कभी असत्य 
हो नहीं सकते । सूयंदेवकी गति रुक गयी । सूय दस दिनः 
तक नहीं उगे । इसपर समस्त त्रह्माण्डमें हलचल 
मच गयी । 


सब देवताऔने जाकर प्रसिद्ध सती अत्रि-पत्नी 
अनसूयाको प्रसन्न किया । अनसूया शाण्डिलीके पास गयी 
और उसको सूर्योदय न होनेसे होनेवाले दारुण विश्व- 
सन्तापकी बात सुनाकर सूर्योदय होने देनेके लिये यह कहकर 
राजी किया कि "तुम्हारे पतिके प्राण-त्याग करते ही मैं 
अपने पातिब्रतसे उन्हें जीवित और खस्थ कर दूँगी ।? 


आधी रातको अर्थ्यं उठाकर सूर्यका उपस्थान किया गया । 
पतिन्नतासे आज्ञा पाकर खिले हुए, रक्त कमलकी तरह लाल- 
लाळ सूर्य भगवानका बड़ा मण्डल हिमालय पर्वतकी चोटी 
पर उदय होनेके- लिये 'आया । 

इसीके साथ पतित्रता शाण्डिलीका पति कौशिक 
ग्राणरहित होकर एथ्वीपर गिर पड़ा । उस समय अनसूयाने 


जो वचन कहे वे चिरस्मरणीय हैं । 


यथा भत्‌समं नान्यमपऱ्यं पुरुषं कचित्‌ । 
तेन सस्येन विप्रोऽयं ब्याधिसुक्तः घुनयुंचा । 
ग्रामोतु जीवितं सार्यासहायः शरदां अतस्‌ ॥ 
यथा भत्‌समं नान्यमहं पश्यामि दैवतम्‌। 
तेन सत्येन विप्रोऽयं पुनर्जीवस्वनासयः ॥ 


कर्णा मनसा वाचा भतुराराघनं प्रति। 


यथा अमोद्यमो नित्यं तथायं जीवताद्‌ द्विजः ॥ 


ध्यदि पतिके समान दूसरे पुरुषको मैंने कमी न देखा 
हो तो मेरे इस सत्यके प्रमावसे यह ब्राह्मण रोगसे युक्त हो 
जाय | यह फिर युवा हो जाय और पल्लीसहित सौ वर्ष 
जिये । यदि पतिके समान और किसी देवताको मैं नहीं 
मानती तो इस सत्यके प्रमावसे यह ब्राह्मण रोगरहित 
होकर जी जाय । यदि मैं सदा मन, वचन और कमसे 
पतिकी आराघनामें ही लगी रहती हूँ तो मेरी इस पति- 
भक्तिके प्रभावसे यह ब्राह्मण फिर जीवित हो जाय ।? 


ब्राह्मण रोगरहित और युवा होकर उठ खड़ा हुआ 
और अपनी प्रभासे अजर और अभर. देवताकी तरह 
य॒हको प्रकाशमान करने ल्गा। शाण्डिली और अनसूयाके 
पातित्रत-धर्मकी महिमा विश्वमे फैल गयी । 


रावण-सरीखे महायोद्धाको अपने तेजसे कँपा देना; 
यमराजको जीतकर पतिके सूक्ष्म शरीरको लोटा लाना, 
ब्रह्मा, विष्ण, महेशको लीलासे ही बच्चे बना लेना, तेजसे 
ही पापी व्याघाको भस्म कर डालना और सूर्यको उदय 
होनेसे रोक देना-भारतीय पतिब्रतधमंपरायणा देवियोँके 
लिये ही सम्मव था । हाय ! आज नारी-शक्ति इसी पातिब्रत- 
घमंको भूलकर श्रीहत हो रही है । और इसीमें उन्नति 
मानी जाती है !! 


— RS 


मायाकी मधुशाला 


( ढेखक- पु० श्रीप्रतापनारायणजी, जयपुर ) 


(१) 
मोती से जो अथु बहाती 
भूमि-तापपर घनमाला- 
उन्हे पिछाती क्यो मघुपांको 


फूल-फूलकी मधुशाला! 


८२) 
निज सहस्रकर कर-कमलाँसे 
सुरा पिलाने कमलांको- 
कमलबन्धु क्यों आते दिनमै 


करके तमका सुख काला?" 


(३) 
छान-छान . करके सुघांशुने 
शुद्ध सुघाको वखुधापर- 
मोहित किया चकोरोंको क्यों 


पिला चाँद्नीकी हाला! 


(४) 
नाच देखने, गाना खुनने 
घटा-छटाकी मद्य पिला- 


नन्र-नीळ नीरद क्यों करता 


नीलळगळोंको मतचाळा ? 


(५) 
करके अमल ओस-मदिराको 
बड़े प्रेमले दिनंसुखमे- 


क्यों दिनेशको देती अचला 


उसका प्याळा-पर-प्याला १” 


(६) 
वाडवाझिसे खिची हुई उ 
चरू तरङ्गक्रीडन-मघुको- 
चन्द्र-चर्षकद्वार सागरने 
स्वोद्रमे है क्‍यों ढाला? 
(०) 
उठा खुरॉने रलाकरसे | 
सुरा-वारुणीके घटको- , 
असुराँकी आँखाम डाला 
क्यो मोहन मदका जाला? 
(८) 
चढ़कर नहीं उतरनेवाली, 


पावन पदको क्यो पाढा? 
(९) 
लीलामय-लीला-हालाका 
पीकर प्याला-पर-प्याला- 
महामोडिनी बन क्यों बनती 
मतवाली माया-बाला १” 
९१०) 
हैं. जिसमे सोन्द्य-सुराके 
भरे हुए आण्डार कई- 
स्वयं प्रकृतिने क्यों खोला उस 
डालाशालाका ताला १" 


—— 0 — 


१ पहला छन्द 'मोती-से जो” १0१0 प्रत्येक छन्दके पीछे लगा लेना चाहिये । २ प्रातःकाल । ३ प्याला । 


[aS 
कुण्डलिनी 
(रेखक जो० औद्धंकरराव बी० दोडेकर ) 
[ प्रसिद्ध योगिवर भ्रीज्षानेश्वरजीकृत वर्णन ] 


च्यास्मिक आर्य-वाङ्मयमें “योग! शब्द 
जितनी बार और जितने विविध अर्थोमे 
छै प्रयुक्त हुआ है उतनी बार और उतने विविध 
3 अर्थोसें शायद ही और कोई शब्द प्रयुक्त 
ANS हुआ हो। कहीं पारमार्थिक साध्यको सूचित 
करनेके लिये यह शब्द आया है तो कहीं उसका साधन 
इस शब्दसे सूचित किया गया है । पतञ्जलि और उनके 
भोज-सददश अनुयायी “योग” को “वियोग? समझते हैं तो 
अद्देतवेदान्ती इसे 'जीव-परमात्मयोग'--मिलन मानते हैं । 
पतञ्जलिने योगको 'चित्तदृत्तिनिरोधः' कहा है तो भगवान्‌ 
औकृष्ण “योगः कर्मसु कोलम? कहते हैं | शानयोग; कर्म- 
योग आदि शब्द-प्रयोगोमे “योग” मौजूद है और “अजुन- 
विषादयोग” 'दैवासुरसम्पद्विमागयोग' आदिमें मी योग 
ही है । इस प्रकार विभिन्न अथाँमें इस शब्दका प्रयोग 
होनेसे, जब कमी यह शब्द सुनायी देता है तब थोड़ी 
देर विचार ही करना पड़ता है कि किस अमिप्रायसे वक्ताने 
यहाँ “योग? शब्दका प्रयोग किया है । इससे सामान्य 
लोगोंकी ऐसी भी एक घारणा-सी हो गयी है कि योग 
कोई गूढु-सी, गोरखधन्धेसी बात है । और कोई वक्ता 
जब बढी गम्भीर मुद्रा बनाकर “योग” का नाम लेते हैं तब 
तो उससे यह गूढता और भी गूढ़ हो जाती है । हमारे 
इस लेखका विषय मी तो योगाङ्गभूत कुण्डलिनी! ही है 
जो प्राच्य और प्रतीच्य साहित्योमें रहस्यमय” ही कही गयी 
है । इसी कारणसे इस विषयपर कुछ लिखनेका मनको 
निश्घङ्क साहस नहीं होता । परन्तु यह लेख महाराष्ट्र-सुकुट- 
मणि योगिराज नाथपन्यप्रदीप भीशानेश्वर महाराजकी गीता- 
ज्ञानेश्वरीकै छठे अध्यायके सुप्रसिद्ध वर्णनके आधारपर 
लिखना दै । इसीलिये इतना साहस किया है । 


“योग? शब्दका प्रयोग जब अन्तिम साध्यके साधनके 
अर्थमें किया जाता है तब उसके दो विभाग किये जा सकते 
हैं-एक ध्यान अथवा मावना-योग और दूसरा क्रिया- 
योग । हृठयोगमें, जिसे कुण्डलिनीयोग कह सकते 
हैं, उसका परिगणन दूसरे विभागमें होता दै। एक ही 


स्थानको पहुँचानेवाले अनेक मार्ग हो सकते हैं । 
गन्तव्य स्थानमें पहुँचनेपर ये भिन्न-भिन्न मार्ग अभिन्न 
होकर एक हो जाते हैं, यह सही है; पर भिन्न-भिन्न 
मार्गोमे भिन्न-भिन्न यात्रिद्यालाएँ, मिन्न-मिन्न इर्य और 
भिन्न-भिन्न भोग हैं । इसी प्रकार मार्ग छोटे-्बड़े भी 
होते हैं अर्थात्‌ किसी मार्गसे चळनेमें समय अधिक और 
किसीमें कम लगता है । मोटर या रेलसे यात्रा करनेवालेको 
वह आनन्द और वह इष्टि-सुख नहीं मिल सकता जो 
पैदल यात्रा करनेवालेको मिलता है । इस प्रकार गन्तव्य ' 
स्थानके नाते तो सब मार्ग एक ही माने जा सकते हैं, पर - 
भिन्न-भिन्न मार्गोपर चळनेके जो भिन्न-भिन्न सुख और ' 
अनुभव हैं उनके विचारसे ये मागे भिन्न-भिन्न ही हैं। . 
इससे यह बात पाठकोके ध्यानमें आ गयी होगी कि किसी : 
मार्गको उत्तम-मध्यम कहना साध्यकी इष्टिसे नहीं बनता । 
कारण; सब मागोका गन्तव्य स्थान एक ही है । उत्तम- 
मध्यमकी बात यात्रीकी तैयारी, ताकत और तेजीपर निर्भर 
करती है । श्रीज्ञानेश्वर महाराजने जो दृष्टान्त दिया है, उसी- 
को देखें | पक्षी जो फल चाहता है उसपर बद उड़नेके साथ 
ही पहुँचता है, पर मनुष्यको पेड़पर चढ़कर एक डारपरसे 
दूसरी डारपर, दूसरीसे तीसरीपर, इस प्रकार रमसे ही फल- 
तक पहुँचना पड़ता है। फलतक पहुँचनेके ही दोनों मागे 
हैं । पर उनमें कौन उत्तम और कौन मध्यम है, इसका 
निर्णय तो जिस-तिसकी अपनी सामर्थ्यपर अवलम्बित दै । 
परमात्मप्रासिके मार्गोकी भी यही बात है । ध्यानयोग श्रेष्ठ 
है या कुण्डलिनीयोग श्रेष्ठ है, यह योगाभ्यासीके अधिकारकी 
बात है। योगाभ्यासी क्या चाहता दै, यह जाने बिना इसका 
निरपेक्ष उत्तर नहीं दिया जा सकता । 


ध्यान अथवा भावनायोगमें ज्ञान प्रधान है । इसके 
लिये वेसा ही अधिकारी भी होना चाहिये । सकसोमे जैसे , 
हिं पञ्च रिंगमास्टरके वशमें होते हैँ वैसे ही सब विकार 
इसके वशमें और सो भी विशेष प्रयासके बिना ह तो यह 
ध्यानयोगका अधिकारी हो सकता है । निःस्पृह होनेसे शरीर” 
के दीघांयु होनेकी या उसके नीरोग और बलवान्‌ होनेकी 


ओ कुण्डळिजी हि 


४७३ 


उसे इच्छा ही नहीं होती । सिद्धियोंसे उसका जी नहीं 
ललचाता । इस कारण ज्ञानयोगी यदि परमोच्च स्थितिको 
भी प्राप्त हो जाय तो भी यह सम्भव है कि उसका शरीर 
रोगी बना रहे । कुण्डलिनी योगसे आध्यात्मिक और 
आधिभोतिक दोनों लाम हैं--शरीर खस्थ होता है, 
शरीरपर अपनी हुकूमत चलती हे, सिद्धियाँ मिलती हैं और 
परमात्मतत्त्वका भी परम लाम होता है । इसलिये इस 
कुण्डलिनी योगका वर्णन सुननेमात्रसे अनेकों लोग इसका 
साधन करनेकी ओर खिंच जाते हैं | इस योगकी सब बातें 
कुण्डलिनीके जागनेपर निर्भर करती हैं, इसलिये इस 
योगका प्रधान अङ्ग कुण्डलिनी है और इसीलिये इस लेखमें 
कुण्डलिनीका ही संक्षेपमें वर्णन करना है। 


पहले यह बतलाना होगा कि कुण्डलिनी क्या है। 

` योगी लोग कुण्डलिनीका जेसा वर्णन करते हैं उससे उसका 

खरूप-निश्वय करनेका बहुतोने प्रयत्न किया है । इनमेंसे 
कुछका निष्कर्षं यहाँ देते हे-- . 

(१ ) इस विषयमै बिल्कुल आधुनिक प्रयास बम्बईके 
डा० वसन्त रेले एफ० सी० पी० एस०, एल० एम० एस० 
का है। इन्होंने अपनी he Mysterious Kundalinie 
पुर्तकमें शरीरशा्ज और योगशास्र दोनाका विचार करके 
यह निश्चय किया है कि, कुण्डलिनी दाहिनी वेगस 
नवं ( R।४॥ ५०४०४ ॥\९7४९) है । फिर इस पुस्तकके 
४६ वें प्रष्ठपर रेलेजी कहते हैं-'[६ जप] thus be 
seen that the description of Vagus and its 
connections with the important plexuses 
of the sympathetic, runs parallel with the 
description of the Kundalini and her 
connections with the Chakras.’ 


अर्थात्‌ 'वेगस नामकी खायु-ग्रन्थिका तथा उसका 
मेरुदण्डके साथ रहनेवाले खायु-ग्रन्थिदण्डके साथ जो 
सम्बन्ध है उसका, जैसा वर्णन है वेसा ही कुण्डलिनी और 
चक्रोंके साथ उसके सम्बन्धका वर्णन है ।' 


(२ ) आर्थर अवेलनने अपनी “नागिनीशक्ति' (7९ 
Serpent P०७") पुस्तकमें कुण्डलिनीको “गुप्त संग्रहीत 
शक्ति’ कहा है । उसका वर्णन उन्होंने इस प्रकार 
किया है-- 
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‘Kundalini is the Static Shakti. 


Ttis the individual bodily represen- 
tative of the great cosmic Powers (Shakti) 
which creates and sustains the universe. 

अर्थात्‌ “कुण्डलिनी संग्रहीत शक्ति है । यह व्यष्टि- 
शरीरमें उस विश्व-महाशक्तिकी प्रतिनिधि है जो विश्वको 
उत्पन्न करती और धारण करती है ।' 


(३) सर जान घुडरफने डा० रेलेके अन्यकी 
प्रस्तावनामें ही कहा है कि, 'रेळेजीका मत एक नवीन 
तन्त्र आविष्कार है । पर कुण्डलिनी वेगस नवं है, यह 
नहीं कहा जा सकता | .वह एक बड़ी संग्रहीत शक्ति 
(the Grand Potential) है |? “शक्ति और शाक्त? 
नामक अपने ग्रन्थमें पृष्ठ १७० पर उन्होंने कहा है-- 


‘Shortly stated Energy ( Shakti) polar- 
ises itself into two forms namely static or 
Poten।३] ( कुण्डलिनी ) and dynamic (the 
working forces of the body as Prana.’ ) 


अर्थात्‌ “शक्ति दो रूप धारण करती है, एक स्थिर 
या संग्रहीत ( कुण्डलिनी ) और दूसरा कत्तत्वशील 
(जैसे प्राण ) ।: 


(४) स्वामी विवेकानन्द कुण्डलिनीके विषयमें अपने 
(राजयोग? में कहते है 

“The centre where all residual sensa- 
tions are, as it were, stored up is called 
Muladhara Chakra, and the coiled up 
energy of actions is Kundalini, the 
coiled up.’ 


अर्थात्‌ “जिस केन्द्रमें सब जीव-मनो भाव संग्रहीत 
रहते हैं उसे मूलाधारचक्र कहते हैं और कर्मोकी जो शक्ति 
कुण्डलित रहती है वह कुण्डलित (याने गिडुली-सी 
बनी ) होनेसे कुण्डली कहलाती है ।' 


(५) औीज्ञानेश्वर महाराजने अपने ज्ञानेश्वरी नामक 
गीता-भाष्यमें छठे अध्यायका रहस्य समझाते हुए इस 
कुण्डलिनीयोगका बहुत विस्तृत और उत्तम काव्यमय 
वर्णन किया है । यह वणेन करते हुए उन्होने यह कदा 
है कि हम जिस रहस्यका वणन कर रहे हं वह गीतामे 
प्रत्यक्षरूपसे नहीं है, यह नाय-पन्थका रहस्य दै और 


३७४ 
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ओता इस विषयके ममज् हैं, इसीलिये उनके सामने यह 
रहस्य प्रकट करते हैं, गीता अ० ६ छोक १४ का भाष्य करते 
हुए कुण्डलिनीके सम्बन्धम भीज्ञानेश्वर महाराज कहते हैँ 


धनागिनका बच्चा ङुंकुममें नहाया हुआ जेसा, अपनी 
देहको गिंडुली बनाये जैसे सोता है (२२२) येसे ही वह 
कुण्डलिनी अपनी देहको साढ़े तीन छपेटोमे समेटकर 
नीचेकी ओर मुँह किये नागिन-सी सोयी रहती है ।? 


इतना ही अवतरण जिसने पढ़ा वह कहीं यह न 
समझ ले कि ज्ञानेश्वर महाराज कुण्डलिनीको शरीरका एक 
सपाकार अंझमात्र समझते हैं । जिन ओवियोका यह 
अनुवाद है, उसीके ऊपरकी ओवीमें ज्ञानेश्वर महाराजने 
कुण्डलिनीको “शक्ति कहा है। फिर इस शक्तिका वर्णन 
करते हुए २२८ वीं ओवीमें कहते हैं कि 'वेसी अवस्था 
प्राप्त होनेपर उसे शक्ति ही कहना चाहिये, यों बह सचसुचमें 
प्राण ही है।” इसकी अनेक अवस्थाओका बर्णन कर 
३०१ वीं ओवीमै वह अवस्था बतलाते हैं जब “कुण्डलिनी- 
का कुण्डलिनी नाम छूट जाता है और उसे मारुत नाम 
ग्रास होता है । पर इसका जो शक्तित्व है वह तबतक रहता 
ही है जबतक वह शिवमें नहीं मिल जाती ।? 


इससे पाठकोंने यह ताड़ लिया होगा कि ज्ञानेश्वर 
महाराज नामिःस्थानके समीप संकुचित स्थानमें जमकर बेटी 
हुई वायुकी सुप्त संग्हीत शक्तिको ही कुण्डलिनी कहते हैं। 


उपर्युक्त पाँच मतोंमें पहले मतको छोड़कर अन्य मर्तोसे 

यही निश्चित होता है कि कुण्डलिनी एक प्रकारकी वायुकी 

सुस्त शक्ति है। पहला मत जो डा० रेलेका है उसका 

अधिक विचार करनेकी आवश्यकता नहीं । योगियाके 

कथनानुसार कुण्डलिनी जब जागती है तब "पिण्डमें पिण्ड- 

को खाकर” शिवके साथ एकत्वको प्राप्त होती है और 

. जीवको अद्वयानन्द अनुभूत करा देती है | इसलिये अब 

यह देखना चाहिये कि किन उपायोसे कुण्डलिनी जगायी 
जा सकती है | 


श्रीज्ञनेश्वरादि योगियाके मतसे कुण्डलिनी जगानेका 
उपाय वज्रासनपर खेचरीमुद्रा लगाकर बन्धत्रय साधकर 
ब्वैठ जाना है । इस सम्बन्धमै भीशानेश्वर महाराजद्वारा 


वर्णित विषयसे कुछ अवतरण देते हैं । प्रार्थना तो यही 


है कि यह सम्पूर्ण वर्णन पाठक मूलमें अवश्य पढ़ें । 
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एकान्त और शचि देशमै स्थिर-मानस होकर समुचित 
आसन लगावे और सदूगुरु-स्मरणानुभव करके उसपर 
बैंठे । यह बतलाकर) आगे महाराज कहते हैं 


ध्मुद्राकी बड़ी महिमा है, वही अब सुनो । पिण्डलि- 
याँको जॉधोसे सटाकर पालथी मारे । पेरोंके दोनों तलवे 
ेढ़े करके उन्हें आधारचक्रके नीचे ( गुद, शिक्षके बीचकी 
सीयनपर ) ऐसे जमाकर रक्खे कि वे स्थिर रहें। यह थ्यानमें 
रहे कि दाहिने पैरका तळवा नीचे रहे) उसीसे सीयनको 
दावे, इससे दाहिने पैरपर बायाँ पेर आप ही ठीक बेठ 
जाता है । गुद और गिभके बीच जो चार अङ्कुल जगह है 
उसको डेढ़ अङ्कुल ऊपर और डेढ़ अङ्कुल नीचे छोड़कर 
बीचोबीच जो एक अङ्कुल जगह बचती है वहाँ दाहिने पैरके 
तलवेके उत्तर भागसे अपना शरीर ऊपर तौलकर जोरसे 
दबावे । पीठके नी चेके हिस्सेको ऐसे हलके-से ऊपर उठावे कि 
उसे ऊपर उठाया है या नदीं-यह कुछ भी मालूम न हो, इसी 
प्रकार दोनों टखनांको भी ऊपर उठावे ।` ` "`` "यह 
मूलबन्धका लक्षण है और इसीका गौण नाम वज्राः 
सन हे 2०८०० 


“पश्चात्‌ गळा आङुञ्चित होता है और गलेके नीचेके 
गढे-से स्थानमें ठुड्डी अटक रहती है; वहाँ वह मजबूतीसे 
बैठ जाती है और छातीको दबाये रहती है । हे अजुन ! 
जिस बन्धसे कण्ठमणि अदृश्य होता है उसे -जालन्धखन्ध 
कहते हैं |* * 'पेट पीठसे जा लगता है और हृद्यकमल 
अन्दर खिल उठता है |'''शिक्षस्थानके किनारेपर तथा 
नामिस्यानके नीचेके हिस्सेमे जो वन्ध लगता है उसे 
वोढियान-बन्ध कहते हैं । "` 


८- “जो अपानवायु मूलबन्धसे सुद्ध होता है वह 
ऊर्ध्वगतिसे पीछे लौटकर ऊपर अटककर फुलाव पकड़ता 
है । `" ` -रोगोंको पकड़-पकड़कर दिखाता है और तत्क्षण 
उनका नाझ करता है, और शरीरमें पृथिवी और जलके 
जो अंश हैं उन्हें एक-दूसरेमे मिलाता है। अजुन ! अपान 
वायु एक तरफ ये सब काम करता है और दूसरी तरफ 
वज्रासनकी उष्णता कुण्डलिमीशक्तिको जगाती है ।' 

( शानेश्वरी अ० ६। १९२-२२१ ) 


कुण्डलिनी जागकर वह घट्चक्रोंको भेद करती है | 
शियसे समरस होनेके लिये जाते हुए रास्तेमें शरीरके भीतर 
एक-एक करके सब भूत कैसे लय होते हैं, एक-एक भूतके 


% कुण्डलिनी % 
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लय होनेपर शरीरकी कान्ति कैसी बदलती है, साधकको 
तततत्स्थानमें केसी-केसी सिद्धियाँ परात होती हैं और अन्त्मे 
किस प्रकार जीव परमात्मैक्य होता है इत्यादि बातोंका बड़ा 
ही सुन्दर वर्णन ज्ञानेश्वर महाराजने इस अध्यायमें किया है । 
यह सम्पूर्ण वर्णन, स्थलसङ्कोचके कारण यहाँ नहीं दिया 
जा सकता । उसका कुछ महत्त्वपूर्ण अंश ही केवळ 
नीचे देते हैं । 

कुण्डलिनी जब जागती है तब बड़े वेगके साथ झटका 
देकर ऊपरकी ओर अपना मुँह फैलाती है, ऐसा मालूम 
होता है जैसे बहुत दिनोंकी भूखी हो और अब जागतेके 
साथ ही खानेको अधीर हो उठी हो । अपनी जगहसे नहीं 
हटती, पर शरीरमें पृथ्वी और जलके जो भाग हैं उन 
सबको चट कर जाती है । उदाहरणार्थ, हथेलियों और 
पाँव-तलौंको शोधकर उनका रक्तमांसादि खाकर ऊपरके 
भागाँको मेदती है ओर अज्ग-प्रत्यङ्गकी सन्धियोंकों छान 
डालती है । नखोंका सत्त भी निकाल लेती है। त्वचाको 
धोकर पोंछ-पॉछकर स्वच्छ करती और उसे अखि-पञ्जरसै 
सटाये रहती है । अस्तु । एथिवी और जल--इन दो भूतोंको 
खा चुकनेपर वह पूर्णतया तृप्त होती है और तब झान्त 
होकर सुपुम्नाके समीप रहती है | तब तृत्तिजन्य समाधान 
प्राप्त होनेसे उसके मुखसे जो गरळ निकलता है उसी 
गरलरूप अमृतको पाकर प्राणवायु जीता है | 
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कुण्डलिनीके सुघुम्नामें प्रवेश करनेपर ऊपरकी ओर 
जो चन्द्रामृतका सरोवर है बह धीरे-धीरे उलट जाता है और 
यह चन्द्रामत कुण्डलिनीके मुखमै गिरता है । कुण्डलिनीके 
द्वारा बह रस सर्वाङ्गमें भर जाता है और प्राणवायु 
जहा-का-तहाँ ही स्थिर हो जाता है | तत्र उस समय योगीके 
शरीरकी कान्ति केसी दीखती है सो ज्ञानेश्वर महाराजके 
ही शब्दौमें सुनिये-- 


“श॒रीरपर त्वचाकी जो सूखी पपड़ी-सी रहती है वह 
भूसीकी तरह निकल जाती है | तब उस शरीरकी कान्ति 
केसरके रंगकी-सी अथवा रत्नरूप बीजके कोपल-सी दीखती 
है। अथवा ऐसा मालूम होता है जेसे सायंकालके आकाशके 
रंगकी लाली निकालकर उससे वह शरीर बनाया गया हो 
अथवा आत्मचेतन्यके तेजका ही यह लिङ्ग बना हो । 
222 कनकचम्पककी ही जेसी कला दो; या अमृतका 
पुतळा हो, या कोमलताकी ही जैसे बहार आयी हो | 
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झारदीय पूर्णिमाकी आद्रंतामें जेसे चन्द्रबिम्बकी शोभा, 
या यह कहिये कि मूर्तिमन्त तेज ही आसनपर विराजमान 
हो । जब कुण्डलिनी चन्द्रामत पान करती है तब ऐसी 
देह-कान्ति होती है और तब उस देहसे यमराज भी 
कापते हैं ।' 


( शानेश्वरी अ० ६। २५३-५९ ) 


उस योगीकी देहका प्रत्येक अङ्ग नया और 
कान्तिमय बनता है । अङ्गःप्रत्यङ्गकी उस शोमाका वर्णन 
भी ज्ञानेश्वर महाराजने किया है | ( शानेश्वरी २६०-६८ ) 

यहीं उसे लघिमादि सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं । ज्ञानराज 
कहते हें कि उसकी काया. कश्चन-कान्तिवाली हो जाती 
है । पर वह वायु-जेसी हलकी होती है | कारण, उसमें 
प्रथियी और जलके अंश नहीं होते | तब वह सागर-पारकी 
वस्तुको देखता, स्वर्गमें होनेवाळे विचारांको सुनता और 
चीटीके मनकी भी जान लेता है । वायुरूप घोड़ेपर सवार 
होता और पैरोंको बिना मिगाये जलपर चलता है । ऐसी 
अनेक सिद्धियाँ उसे प्राप्त होती हैं । 


दो भूतोको खाकर कुण्डलिनी जव हृदयमें आती है 
तब अनाहतकी भाषा बोलती है । वहाँ घोषके उस कुण्डमे 
नाद-चित्रोके 3“कारसे रूप खिंचे रहते हैं । तब हृदया- 
काशके मध्यवर्ती आलयमें रही हुई कुण्डलिनी तीसरे 
तत्त्व तेजकी छाक अतृस चैतन्यको अर्पण करती है (तेजको 
चट कर जाती है )। उस समय वह कुण्डलिनी ऐसी 
लगती है जेसी वायुकी मूर्ति हो और उसने पहना हुआ 
पीताम्बर उतार दिया हो । इसका यह परिणाम होता है 
कि “नाद विन्दु कला ज्योति? इन सबका कोई नाम-निशान 
नहीं रह जाता । वहाँ न कोई मनोनिग्रह है, न प्राण- 
वायुका निरोध है और न ध्यान करनेकी इच्छा ही है । 
कुण्डलिनीका तेज जब लय होता है तब देहका कोई आकार 
नहीं रद्द जाता, देह वायुरूप बन जाती है और तब उस 
योगीसे संसारकी आँखोंमें छिपते बनता है । देह बही है 
जो पहले थी पर वह ऐसी वन जाती है जेसे आकाशकी 
बनी हो । ऐसी देह जब बन जाती है तब उसे खेचर 
कहते हैं । देहधारी लोगोंमें ऐसा रूप प्राप्त होना एक ब्रड़ा 
चमत्कार है | उसे अणिमादिक सिद्धियाँ प्राप्त होती हैं । 


इस प्रकार भूतत्रयका लोप होनेपर प्राणवायु अकेला . : 
रह जाता है । पर वह शरीराकार ही रहता है । यह प्राण- 
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वायु भी पीछे वहॉसे निकलकर मूर्भि-आकाशमे जा मिलता 

है । तब कुण्डलिनी कुण्डलिनी नहीं कहाती, उसे “मारुत? 
नाम प्रास होता हे । पर शिवके साथ जबतक ऐक्य नहीं 
होता तबतक शक्तिमत्त्व रहता ही है | 


पीछे काल पाकर गगनमें गगनके मिलनेकी जो 
अवस्था है उसका अनुभव योगीको प्राप्त होता है। उसका 
बणेन नहीं हो सकता । कारण, खपरवेद्य वेखरी इस स्थानसे 
बहुत ही पीछे रह जाती है । उस अवस्थाको “अनिवाँच्य 
महासुख? कहकर ही सन्तोष कर लेना पड़ता है। यथार्थमे 
यह सान ऐसा है कि वहाँ “शब्द न पहुँचकर पीछे लौट 
आता है; सङ्कत्प समाप्त हो जाता है और विचारकी हवा 
भी वहाँ नहीं लगती ।? 


# तामादिदाक्ति शिरसा नमामि हें 
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कुण्डलिनीके जागनेपर जीव खयं ही निज रूपको 
प्राप्त होकर सुखरूप हो जाता है। 

यहाँतक इस बातका विवरण हुआ कि कुण्डलिनी 
क्या दै, वह कैसे जागती है और कैसे जागकर एक-एक 
भूतको खाकर अन्तमं शिवखरूप होती है । परमार्थ- 
साधनमें कुण्डलिनीयोग एक ऐसा साधन है कि जिससे 
सूक्ष्मके साथ साधकके स्थूल शरीरका भी स्थित्यन्तर होता 
है । आध्यात्मिक लामके साथ साघकका भौतिक लाम भी 
होता है । ज्ञानेश्वर महाराजके दी शब्दोमे अन्तिम बात 
कहनी है कि इस विषयमें लेख लिखा जा सकता है, 
व्याख्यान दिया जा सकता है पर यह विषय “जाना जा 
सकता है अनुभवसे ही ।? ६ 


परा और अपरा शक्ति 


(ठेखक- श्रीरामचन्द्र शङ्कर टक्की महाराज ) 


१--शक्ति' शब्दका विवेचन 


शक्ति" शब्दकी व्याख्या देवीभागवतमें इस प्रकार 
की गयी देशा? शब्द ( मङ्गलवाचक होनेसे ) ऐश्वयं- 
वाचक है और 'क्ति? शब्द पराक्रमके अर्थमें है । इंससे 
ऐश्वये और पराक्रमको देनेवाली “शक्ति? कहळाती है। 


व्यवहारमे “शक्ति! का अर्थ है सामथ्ये किंवा बल, 
और परमार्थमे “शक्तिः का अर्थ है उपाधि (उप>पासमें 
आ+घिररखना ) अर्थात्‌ सामान्यतः विशेष गुण और 
विशेषतः जिसके कारण पदार्थोके खभावोंमें रूपान्तर हुआ- 
सा प्रतीत होता है। इस इंश-शक्तिको जगदन्य भ्रीमद्ध- 
गवद्रीतामे माया ( सम्भवाम्यात्ममायया ४ । ६ ), 
योग (पश्य मे योगमैश्वरम्‌ ९ । ५ ) और प्रकृति ( प्रकृति 
खामवष्टम्य ९ । ८) आदि नाम दिये गये हैं । इसे 
साया ( 'मा? अर्थात्‌ जो नहीं है, “या? अर्थात्‌ जो 
न होकर भी भासमान होती है ) ऐसा कहनेका कारण यह 
है कि उसका वास्तविक अस्तित्व नहीं है किन्तु सये-किरणो- 
पर जिस प्रकार मुगजलका भास होता है उसी प्रकार 
ईश्वरपर वह भासमान होती है। योग शब्द "बुज? 
(जोड़ना) घाठुसे बना है उसका धात्वर्थ जोड--मिलाप है, 
पीछे खिति प्राप्त करनेका उपाय साधन, युक्ति, कौशल, 
चातुर्य इत्यादि अर्थानें योग यब्दका प्रयोग हुआ दै, इस- 


लिये ईश-शक्तिको “योग? भी कहते हें । कारण, ईश्वर 
जगद्रूप होकर भी अपनी शक्तिके अर्थात्‌ चातुर्यके बलपर 
त्रिकालाबाधित रहता है । इसे वेद और शास्रोने सुवर्ण- 
अलङ्कारका दृष्टन्त देकर इस प्रकार समझाया है--जिस 
प्रकार सुवर्ण अलङ्कार बनकर भी अपना सुवर्णत्व बनाये 
ही रहता है उसी प्रकार चैतन्यखरूप ईश्वर विश्वरूप हो- 


कर भी अपना चैतन्य कहीं खो नहीं देता । परन्तु दूघमे 
यह शक्ति नहीं है। वह दही होनेपर दूध नहीं रह जाता। 


“प्रकृति? शब्दकी व्युत्पत्ति देवीभागवतमें इस प्रकार 
दी गयी है-- 


“मुख्य सत्त्वगुणके लिये 'प्र! अक्षर है, मध्यम रजो- 
गुणके लिये 'क' अक्षर हे और "ति? अक्षर तमोगुणका 
वाचक है (सारांश प्र! “कः और “ति? तीनों अक्षरोंसे 
युक्त नाममें सत्त्वादि तीन गुणोंका अर्थ व्यक्त है ) ।' 
उसी प्रकार ईश-शक्तिमें भी सत्त, रज और तम-तीनों 
गुण समाविष्ट होनेके कारण उसे “प्रकृति” नाम दिया गया 
है । माया और प्रकृति इन ईश-शक्तिके दो नामोके सम्बन्ध- 
में निम्नलिखित विवरण मनन करने योग्य है-- 


माया और प्रकृति एक ही हैं । मायाको दूसरी 
स्थिति प्राप्त होनेपर प्रकृति नाम मिल जाता है | प्रथम 
माया श्चद्धरूपिणी होती है। त्रिगुणोंकी उत्पत्ति उससे 


क परा और अपरा शक्ति % 
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होनेपर उन गुणौंके सहित उसे “प्रकृति” नाम प्राप्त होता 
है। कन्या उत्पन्न होनेपर उसके मॉ-बाप उसका नाम 
गोदावरी या यमुना रखते हैं । उसके विवाह योग्य होनेपर 
उसका योग्य वरके साथ विवाह कर दिया जाता है । 
मान लीजिये श्वश॒र-एहमें जानेपर उसका पार्वती अथवा 
रमा यह नाम रक्खा जाता है । यहाँ पार्वती या रमा और 
गोदावरी या यमुना दो भिन्न व्यक्तियोंके नाम नहीं हैं । 
परन्तु परिस्थिति बदळनेके कारण उसी लड़कीको एक 
दूसरा नाम मिल जाता है । उसी तरह मायाका गुणवती 
होना उसका विवाह योग्य अवस्थाको प्राप्त होना है । जब 
वह पुरुषको पतिरूपमें स्वीकार कर लेती है तो उसे 
“प्रकृति’ नाम प्रात होता है। तदनन्तर उस पुरुषकी 
सत्तासे प्रकृति! से चराचर उत्पन्न होते हैं | 


२-शक्ति या प्रकृतिके मुख्य दो भेद 'परा' और 
‘अपरा! 
इस शक्तिके मुख्य भेद दो है (१) परा और (२) 


अपरा । उनकी उत्पत्ति, स्थिति और लयका विस्तृत 
विवरण इस प्रकार है । 


यह सृष्टि उत्पन्न होनेके पहळे निर्विकल्प अथात्‌ जहाँ- 
पर अविद्याकृत मिथ्या विकल्प, इश्यमेद आदि कुछ भी 
नहीं है, अनन्त अर्थात्‌ जिसका देशकालादि, ( किस 
जगहसे किस जगइतक या किस समयसे किस समयतक ) 
आद्यन्त नहीं है, हेतुद्दशन्तयर्जित अर्थात्‌ जिसका निमित्त 
(क्यों है ! यह पूछनेपर निमित्त नहीं दिखायी देता ) 
और जो अमुक पदार्थके समान है ऐसा नहीं कहा जा 
सकता इस प्रकारका एक ही निगुण निराकार ब्रह्म था । 
उसीमें “अह ब्रह्मास्मि’ मैं ब्रह्म हूँ इस प्रकारकी प्रथम 
स्फूर्ति हुई । इसीको मूलमाया, अव्यक्त प्रकृति, विद्या 
आदिशक्ति, शुद्ध सत्त्व इत्यादि नाम दिये गये हैं । इसमें 
जो व्यापक अर्थात्‌ स्फूर्तिको जाननेवाला चैतन्य या ज्ञान 
होता है उसे ही ईइवर या सगुण ब्रह्म कहते हैं । तदुपरान्त 
माया और ईश्वरके संयोगमें सृष्टि उत्पन्न करनेकी इच्छा 
पैदा हुई । यह दूसरी स्फूति थी | इसे तिगुणसूत- 
रूपिणी माया, गुणमयी माया या अविद्या, प्रकृति इत्यादि 
कहते हैं | यह खयं अपनेको “माया? कहने लगी । इसे 
ही अज्ञान कहते हैं । इसने खरूपपर आवरण डाला, इसमें 
संकल्प उत्पन्न हुआ कि मैं दी जगद्रूप होऊंगी ।' इस 
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संकल्पका नाम महत्तत्त्व है । उस महत्तत्त्वमें जो सत्त्वांश था 
उसमें जो ईश्वरका प्रतिबिम्व बिम्बित हुआ उसे ब्रह्मा कहते 
हैं । महत्तत्त्य्से अहंकार पैदा हुआ; इस अहंकारसे सत्त्व, 
रज, तम ये तीन गुण पैदा हुए । ये ही संसारके कर्त्ता- 
घतो विधाता हैं । इनमें रजोगुणकी क्रियाशक्ति, तमोगुणकी 
्रव्यशक्ति और सत्त्वगुणकी ज्ञानशक्ति होती है। क्रिया- 
शक्तिसे प्राण और इन्द्रिय हुए, ज्ञानशक्तिसे अन्तःकरण, 
मन, बुद्धि इत्यादि देवता उत्पन्न हुए और द्रव्यशक्तिसे 
आकाश इत्यादि पञ्चमहाभूत उत्पन्न हुए । अनन्तर चौदह 
भुवनोंकी रचना हुई | पातालसे सत्यलोकतक अनन्त गोल 
मिलकर एक ही विराट शरीर बना । उसमें चेतना न हुई 
इसलिये मायाधीश मूलपुरुषके अपने अंशरूपसे उसमें 
प्रविष्ट होनेपर विरादमें कार्यक्षमता आयी । जिस अन्वयसे 
सृष्टिकी कल्पना हुई उसी अन्ययसे प्रलयकालमै सृष्टि 
जहा-की-तहाँ मिल गयी। आकाझादि भूत तमोगुणमें, 

उसी तरह रज, सत्त्व भी एकदूसरेमें मिलकर तमोगुणमें 

लीन हो गये । तमोगुण अहंकारमें, अहंकार महत्तत्त्वमें, 

महत्तत्त्व अविद्या मायामें, अविद्या माया मूल मायामें और 

मूल माया ब्रह्ममें लीन हो गयी । 


यह वणेन भगयद्वीताके सातवे अध्यायमें इस प्रकार 
दिया गया है । 

भूमिरापोऽनलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च। 
अहंकार इतीयं से सिश्ञा प्रकृतिरष्टघा॥ 
अपरेयसितस्स्वन्यां प्रकृति विद्धि मे परास्‌। 
जीवभूता महाबाहो ययेदं धायते जगत्‌ ॥ 
एतद्योनीनि सूतानि सर्वाणीव्युपधारय। 
अहं कृत्खस्य जगतः प्रभवः प्रलयस्तथा ॥ 

( इलोक ४--६ ) 


३--पराका विवरण 


परा विद्या अर्थात्‌ परा शक्तिकी व्याख्या मुण्डकोप- 
निषदूमें इस प्रकार दी हुई है-- 
“परा यया तदक्षरमधिगम्यते ।? ( १ । १। ५ ) 
( जिसके द्वारा अविनाशी ब्रह्मका ज्ञान होता दै, उसे 


परा विद्या कहते हैं। ) उसका वर्णन श्रीमत्‌ शंकराचायंजीने 
अपने प्रभोपनिषद्के भाष्यमें इस प्रकार किया है-- 


पराविद्यागम्यस्‌ असाध्यसाधनलक्षणम्‌ अप्राणमनो- 
गोचरम्‌ अतीन्द्रियाविषयं शिवं झान्तम.अविकृतमक्षरं सत्यं 
पुरुषारूयस्‌ । 

इस विद्याको भगवद्गीताके ९ यै अध्यायके दूसरे 
_ कमे 

राजविद्या. राजगुहंं पविन्नभिदसुत्तमस्‌। 

: प्रत्यक्षावगमं धम्यं सुसुखं कतुंमब्ययस्‌ ॥ 

सब विद्याओका राजा और सब ुह्योंका राजा 
कहा गया है । और जिसमें यह विद्या वास करती है उसे 
भगवद्गीताके १६ वें अध्यायके तीसरे छोकमें देवीसम्पत्ति- 
वान्‌ कहा गया दै । इसी शक्तिको 

सस्यं दानं तपः शौचं संतोषो दवीः क्षमाजवम। 

ज्ञानं शमो दया ध्यानमेषां घमः सनातनः ॥ 

इस व्यासोक्तिमें .'सनातन-घमे? कहा गया है । उसी 
प्रकार इसी शुद्ध सत्त्वगुणी प्रतिको भगवद्गीताके १४ वें 
अध्यायके अन्तिम छोकमें 'शाश्चतघर्म? कहा है यह बात 
उस ऋोककी यथार्थ दीपिका टीकासे सिद्ध होती है। 
यही वैष्णवी, नारायणी, शिवा, शाम्भवी, सोरी प्रभा, 
गाणेशी और आदिशक्ति है। 

इस शक्ति अथात्‌ भक्तिके सम्बन्धमें श्रीज्ञानेश्वर महाराज 
“भावार्थदीपिका! में कहते हैं-- 


“है अजुन ! यह भक्ति उत्तम होनेके कारण मैंने कव्पके 
आरम्भमें भागबतद्वारा ब्रह्ाजीको बतलायी । ज्ञानी लोग 
इसे 'स्वसंविती? कहते हैं, शैव इसे “शक्ति! कहते हें 
और हमलोग इसे श्रेष्ठ भक्ति कहते हैं ।? 

४-अपराका विवरण 

अपरा विद्याकी अथात्‌ अपरा शक्तिकी व्याख्या 
मुण्डकोपनिषद्में इस प्रकार है-- 

अपरा ऋग्बेदो यजुर्वेदः सामवेदोऽथववेदः शिक्षा 
कह्पो व्याकरणं निरुक्त छन्दो ज्योतिषसिति। 

(१।२।५) 


अपरा बिद्या अयात्‌ ऋग्वेद, यजुर्वेद, सामवेद, 
अथर्ववेद और उनके अङ्ग शिक्षा, कल्प, व्याकरण, निरुक्त, 
छन्द और ज्योतिष । उसका वर्णन भीशक्कराचायंजीने 
अपने प्रभोपनिषद्के माष्यम इस प्रकार किया है-- 


अपराविद्यागोचरं संसारं व्याक्ृतविषयं साध्य- 
साधनलक्षणं अनित्यम्‌ । 

यह विद्या जीवोंको जन्म-मरणसे नहीं छुड़ा सकती 
अतः इसे भगवद्गीताके ७बें अध्यायमें अविद्या’ अथवा 
“गुणमयी माया? कहा दै । 

दैवी हेषा गुणमयी मम माया दुरत्यया । 

मामेव ये प्रपद्यन्ते मायामेतां तरन्ति ते ॥ 

( इलोफ १४) 

इसका विशद अर्थ इस प्रकार है-- 

मैं देव अर्थात्‌ खप्रकाश हूँ और यह त्रिशुणसून्नरूपिणी 
माया मेरे आश्रयसे है इसलिये इसे देवी कहते हैं । जो लोग 
मेरी शरण आते हैं अर्थात्‌ मेरे सिवा और कुछ भी नहीं 
है यह प्रतिपादन करते हैं वे इस मायासे सहजमें छुटकारा 
पा जाते हैं अर्थात्‌ श्रीश्ञानेश्वरजीके कथनानुसार मायानदीके 
इस तीरपर मायाका जल ही सूख जाता है । इस उपायके 
सिवा अन्य किसी उपायसे इसे पार करना अत्यन्त 
कठिन है । 


इस अविद्यामें “जगद्रूप मैं ही बनूँगा इस प्रकारका 
जो सङ्कल्प उठा वही भगवद्वीताके. १५ वें अध्यायके 
निम्नलिखित ोकोंमें वर्णित “ऊर्ध्वमूलमधःशाख इक्ष? है । 
संसार एक अश्वत्थ वृक्ष है। उसका मूल ऊपर है 
और शाखाएँ नीचेकी ओर फेली हुई हें और वेद इन्हीके 
पत्ते हैं । इस अश्वत्थ वृक्षको जो अव्यय समझता है वही 
वेदवेत्ता है । गुणोंसे बढ़ी हुई और विषयरूपी डाल्योंवाली 
ऊपर-नीचे दोनों ओर इस दृक्षकी शाखाएँ फैली हुई हैं । 
इन झाखाओमें कर्मरूपी अनेक जडे निकलती हैं और 
उनसे इस लोकमें जीव बंधे रहते हैं | इस अश्वत्यका 
कोई रूप नहीं है अतः उपादान कारणरूपसे उसमें 
अव्ययत्व मिळता है । इसका अन्त भी नहीं है, और आदि 
भी नहीं है, और न प्रतिष्ठा ही है | ऐसे इस इढ्मूल 
अश्वत्थ वृक्षकों ज्ञानशत्नसे काट डालना चाहिये । अनन्तर 
उसमें उस पदको हूँढ़ना चाहिये जहाँ जानेपर पुनरावृत्ति 
नहीं होती । जिससे अनादिप्रवृत्ति फैली हुई है उस आद्य 
पुरुषको अथात्‌ सगुण स्वरूपको प्रास हुँगा इस भावनाके 
साथ उस पदको हूँदूना चाहिये | ( इलोक १--४) 
ऐशवयरय समग्रस्य धर्मस्य यशसः श्रियः। 
ज्ञानवैरास्ययोश्चेति पण्णां भग इति स्मरतिः ॥ 


नः परमथन त 


७७० 


oe TTT 
FAAS nA 


भगवानके षड्गुणप्रदशक स्मृतियोमे भी उस 

चिस्कनककी अपरा प्रकृतिका अर्थात्‌ जगदालङ्कारका वर्णन 

किया दै। यह बात उस स्मृतिकी यथार्थ बोधिनीकी 
निम्नलिखित टीकासे स्पष्ट होती है | 


'ऐश्वयका अर्थ है सामर्थ्य । वासवमे यह जगत्‌ न 
होकर भी इन्द्रियोद्वारा मिथ्या भासित होता है, यह भगवान 
का ऐश्वयं ही है । अविद्यासे सारा संसार सत्य भासता है। 
परन्ठ विद्यासे यह देखनेमें आता है कि यह भगवानका 
अघटित-घटना-योग है । अतः यह योग भगवानका 
ऐश्वयंदशंक है। अविद्याजनित कर्म-बलसे सुखदुःखरूपी 
विषम फल भोगने पड़ते हैं । वह ज्ञानदृष्टिसे भगवानके ही 
रूप दिखायी देते हैं । इस प्रकारके विषम फल जीयोको 
भोगने पड़ते हैं तथापि मगवान्‌ सम और सदय हैं यह बात 
पाँचवें अध्यायमें सिद्ध हुई हे । इसलिये उसमें “घम? 
यह गुण लगता है | यह समसदयत्वरूपी धर्मगुण ज्ञानी 
मनुष्य कमेमें देखता हे | हर एकका उत्तम कर्तुत्व उसके 
यशका चिह्न होता हे । इसी न्यायसे संसारकी अघटित 
घटना भगवानका यश दर्शित करती हे और ज्ञानी पुरुष 
उसे वेसा ही देखता है । भूत, प्रथ्वी, जल, तेज आदि न 
होकर भी भासमान होते हैं यह मायाका खेल है। यह 
माया ही श्रीरूपिणी है और चराचर इसी मायाका रूप 
है। क्‍योंकि उसे धारण करनेवाले "श्रीधर अरूप हैं । श्री 
और भ्रीघर दोनों मायाके ही रूप हैं । उन दोनोमे एक ही 
प्रकाशक ब्रह्म है । परन्तु “मैं माया हूँ” यह भाव श्रीरूप 
होता है और "मैं ब्रह्म हूँ” यह भाव भ्रीधररूप होता है । 
चित्खरूप श्रीधर चराचररूप मायाको धारण करता है 
परन्तु खयं अरूप रहता है यह भक्त जानता है। अतः 


चराचरका आकार भगवानकी श्री अर्थात्‌ माया है यह बात 
यह देखता है । व्यावहारिक दृष्टिसे श्रीका अर्थ सम्पत्ति 
होता है । अनेक वस्तुओकी समृद्धि अर्थात्‌ अनेकत्व 
सम्पत्तिदशक है । बहुत-सा घन, अनेक नौकर, कई घोडे- 
गाड़ियों और घरोंके मालिकको श्रीमान कहते हैं, उसी 
प्रकार अनन्त सष्टिका ईश भगवान्‌ हे अतः यह उसकी 
श्री है यह भी ज्ञानी देखता है । ज्ञान चित्खरूप है और 
यह बृत्तिरूप सात्त्विक ज्ञानका प्रकाशक है । इसी ज्ञानको 
भक्त चराचरमें देखता है | मायाके कारण निर्गुण ईश्वरत्व- 
का प्रत्यय होता है । ईश्वर सृष्टि करनेका सङ्कल्प करता हे, 
तब साक्षित्व उत्पन्न होता है। इस साक्षित्वके साथ अपनेको 
छः भावोसे कल्पित करता है । वें छः भाव ये है (१) 
जननमाव (२) अस्तित्यमाव (३) वद्धंन अर्थात्‌ 
बढ्नेका माव ( ४ ) परिणाममाव अर्थात्‌ वृद्धि रुकनेका 

भाव (५) क्षयमाव अर्थात्‌ अङ्गक्षय होनेका भाव और 
(६) नष्ट होनेका भाव । इन भावोंका वह साक्षी होकर 
रहता है । चराचरोंमें इन छः भावोके देखनेको 

“ज्ञानः कहा गया है। अपना आत्मा अर्थात्‌ भगवानके 

ही ये भाव हैं, यह समझकर उनसे युक्त चराचर संसारको 

भक्त भगवद्रूप देखता है। अपनेमें सब कुछ कल्पना 

करके भी भगवान्‌ स्वयं केवल साक्षित्वसे ही रहते हैं, यही 

उनका वैराग्य गुण है । सवे चराचर संसार इन गुणोंका 

दशक है, अतः ज्ञानी भक्त उसे भगवद्रूप देखता है। 

सारांश भगवानके षड्गुण चराचर सृष्टिमै देखनेमें आते 

हैं इसलिये चराचर भगवद्रूप है यह सिद्ध हुआ। 

चराचर मग है और उसका प्रकाशक आत्मा है; अतः 

चराचर आत्मा मगसानका शरीर है ।? 


——=@c+—- 
परमधन 
परमधन राधे-नाम अघार। 
जाहि स्याम मुरलीमै टेरत, सुमिरत वारंबार ॥ 
जंत्र-मंत्र औबेदतंत्रमे, सबै तारको तार । 
भ्रीखुक प्रगट कियो नहि यातं, जानि सारको सार ॥ 
कोटिन रूप धरे नेंद-नंदन, तऊ न पायो पार । 
व्यासदास अब प्रगट बखानत, डारि भारमें भार ॥ 
¬ भीव्यासजी 


अण्डासुर-युद्धका रहस्य 
( ढेखक--श्रीरघु नन्दनप्रसादासिंहजी ) 


ललितोपाख्यान आदि कई तन्त्र-अन्थोमें भण्डासुरके 
युद्धका वर्णन है। उसकी कथा संक्षेपमै यो है-- 


श्रीशिवद्वारा कामके भस्म होनेपर श्रीगणेशने एक बार 
उस भस्सको मनुष्याकार बना दिया और वह सजीव हो 
गया । उसने श्रीमहादेयकी तपस्याकर अमोघ बल प्रास 
किया और साठ हजार वर्षतक राज्य करनेका वर पाया; 
उसके बाद वह तीनों लोकांका आधिपत्य पाकर बड़ा 
उत्पात करने लगा । वह सदा विषय-मोगर्मे लिस रहा 
करता था और अपने खार्थसाधनके लिये छोगोंकी घन- 
सम्पत्ति छीनकर उन्हें नाना प्रकारसे क्लेश पहुँचाया करता 
था | किन्तु साथ ही यज्ञ, तपस्या और शिवाराघना भी 
करता था । अर्थात्‌ उसके यज्ञ और तपस्याका उद्देश्य 
दूसरोंको पीडा पहुँचाकर खा्थ-साधन करना था। उसके 
द्वारा इन्द्रादि देवता भी भीहत हुए । इस दुरङ्गे कर्मके 
कारण उसका नाम भण्डासुर पड़ा । मण्डासुरके उत्पातके 
निवारणार्थ श्रीविष्णुने अपनी मोहिनी मायाके द्वारा 
भण्डासुरको यज्ञ और शिवाराधनासे निवूत्त किया । क्योंकि 
तमोगुणी पुरुष यदि यज्ञ और तपस्या हिंसा आदि दुष्कर्मके 
सम्पादनके निमित्त करते हैं तो उनके द्वारा समाजका बहुत 
बड़ा अनिष्ट होता दै, जो साधारण प्रकारसे सम्भव नहीं दै। 
अवसर जानकर इन्द्रने हिमालयमें भण्डासुरके विनाशार्थ 
भ्रीपराशक्तिकी तपस्या प्रारम्भ की । जब भण्डासुरको इन्द्र- 
की तपस्याकी बात मालूम हुई तब वह उसमें विन्न डालनेके 
निमित्त यहाँ गया; किन्तु पराशक्तिकी कृपासे वह तपस्या- 
स्थलमें प्रवेश न कर सका | इस समयतक साठ हजार वर्ष- 
की उसके राज्य करनेकी अवधि भी बीत चुकी थी, इन्द्रकी 
तपस्याके फलस्वरूप पराशक्तिकी श्रीललिता-मूर्तिका प्रादुर्भाव 
हुआ । इसी श्रीललिता देवीने भण्डासुरसे खुद्धकर उसे 
परास्त किया । ० 


अब हम इस युद्धके आध्यात्मिक रहस्यपर विचार करे । 
श्रीशिवने क्रोधकर तृतीय ज्ञानचक्षुकी अभिसे जो कामको 
भस्म किया, उससे कामका केवल रूपान्तर हुआ और 
मस्म होनेपर भी वह बीजरूपसे वर्तमान रहा । घातुके 
भस्ममें अधिक गुण रहता दै | कहनेका तात्पर्यं यह है कि 


काम जो यथार्थमें अहङ्कारका भी बीज है, उसका विनाश 
केबल शाब्दिक ज्ञानद्वारा या उसपर घृणा अथवा क्रोध 
करनेसे नहीं हो सकता। ऐसा करनेसे वह दब जायगा 
और भस्म होकर भी वर्तमान रहेगा । काम ऐसा प्रबळ है 
कि मस्म दोनेपर भी वह कालान्तरमें फिर प्रकट हो सकता 
है । इसी नियमके अनुसार कालके भस्म दोनेके बाद फिर 
उसकी उत्पत्ति हुई । 


गणेश गणोके ईश हें और शास्त्रीय विद्याके देवता 
हैं । शाजके तर्कके जालके कारण और ज्ञानयोगके 'अहं 
्रह्मास्मिः भावमें सूक्ष्म अहंकारके वर्तमान रहनेपर काम- 
रूप अहङ्कारका पुनः उत्थान सम्मव है और उस समय 
बह महाघोर रूपमें प्रकट होता दै जानकी भित्तिपर जो 
अहङ्कार प्रकट होता है वह और मी महान्‌ अनर्थकारी होता 
हे । उसके प्रभावमें आकर मनुष्य कुत्सित कर्म करनेसे भी 
नहीं भय करता और ज्ञानकी ओठमें रहनेके कारण समझता 
हे कि मैं अकत्ती हूँ । रावण आदि राक्षस ऐसे ही ज्ञानी 
थे जो ज्ञानकी ओटमें घृणित-से-घुणित कमे करते थे । ऐसे 
व्यवहारको भण्डासुर कहते हैं अथात्‌ बाह्यमें ज्ञानी बने रहना 
किन्तु अभ्यन्तरमें ठीक उसके विपरीत घोर विषयासक्त 
रहना । इसी अवस्थाको भण्डावस्था कहते हैं | इस भण्ड- 
ज्ञानके कारण अनेको असत्य मत-मतान्तर बन जाते 
हैं जो घर्मके नामपर चलकर संसारकी बड़ी हानि करते हैं । 
इसी भष्डताके कारण ज्ञानके नामपर अविहित और घृणित 
आहार, व्यवहार, मेधुन, पान आदि किये जाते हैं । ऐसे 
ज्ञानी प्रारम्भमें यज्ञ, तपस्या और शिवाराधना भी करते है; 
जैसे रावणादि राक्षस करते थे; किन्तु अन्तमें विष्णु-मायासे 
मोहित होकर उनका भी त्याग कर देते हैं । विष्णु-माया 
ऐसे भण्ड-ज्ञानका मूलोच्छेद चाहती है । यह काम-बीज 
विरोध-भावनासे अर्थात्‌ केवल क्रोघजनित वेराग्यकी अभिः 
से पूर्णरूपसे नष्ट नहीं हो सकता, बल्कि इससे तो केवल 
उसका रूपान्तर हो जायगा । थोड़े समयके लिये इसका 
अमाव-सा माळूम होगा, किन्तु 'बीजरूपमें रहनेके कारण; 
उस बीजसे, यद्यपि वह भस्मके समान है, शात्ररानके 
अहङ्काररूप गणेशद्वारा सञरित होकर, बह फिर महाभयङ्कर 


% भण्डाखुर युद्धका रहस्य क 
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रूप धारण करेगा । फिरसे यह अहङ्कार स्तार्थ-साधनके 
निमित्त तपस्यासे युक्त होकर बहुत प्रबल हो जायगा और 
मण्डरूपमे बहुत बड़ी हानि करेगा । भण्डासुरका नाम 
भण्ड काय करनेके कारण ही पड़ा था । ज्ञानमारामें काम- 
बीजको घृणाकी इष्टिसे देखकर झुष्क वैराग्यकी शानामिसे 
दबाने अथवा लोप करनेकी चेष्टा करनेसे सफलता नहीँ 
मिळती । संसारमै किसी वस्तुका अभाव हो ही नहीं 
सकता, केवल वस्तुका रूपान्तर भर होता है । 


श्रीललिता महाविद्याने इस कामबीजरूप भण्डासुरको 
ज्ञानका वेराग्यरूप उग्र वेश धारणकर विनष्ट नहीं किया, 
बल्कि अपनी भक्तिरूपा ह्रादिनी शक्तिद्वारा मधुरमाव 
धारण कर, उसे नष्ट न कर (क्योकि कोई भी वस्तु एकदम 
नष्ट नहीं हों सकती ) स्वयं मधुरमावमें परिवर्तित कर 
दिया । श्रीळलितादेवी स्वयं सौन्दर्यका चरम रूप थीं और 
उनके अञ्न केवल इक्षुदण्ड और पुष्प थे | इक्षु मधुरता- 
का मूल है, जिसका तात्पय यह हे कि यह श्रीललितोपासना 
मधुरातिमधुर भाव है और यह शुष्क वेराग्यरूप न होकर 
प्रेम और आनन्दरससे परिपूर्ण है । भीललिताके अन्य 
नाम काम, कामद, कामेइवरी, कामाक्षी, सुन्दरी आदि हैं। 
किन्तु यह काम भोगात्मक विषयजनित न होकर ब्रह्मानन्द- 
रसात्मक है, जैसा कि इस इलोकसे भी प्रकट है 

जयाखिछसुराराध्ये जय कामेदि कामदे। ` 


जय नहामयि देवि ब्रह्मानन्द्रसात्मिके ॥ 
( ललितोपाख्यान ८ । २) 


इस मधुर और सौन्द्यभावके द्वारा रजोगुणी काम 
शुद्ध, निष्काम, त्यागमूलक प्रेमरूपमें परिणत हो जाता है । 
रजकी गोपियों इसी मधुरमावकी उप्रासिका थीं । गौतमी 
तन्त्रका वचन है-- 

प्रेसेव गोपरासाणां काम इत्यगसत्‌ प्रथास । 

इस्यु्धवादयोऽप्येते वान्छन्ति भगवस्मियाः ॥ 

तात्पर्य यह कि कोरे ज्ञान-वैराग्यसे काम-बीज अहंकारका 
पूरा दमन नहीं हो सकता और बाहरसे दमन हुआ-सा 
मालूम होनेपर भी उसकी पुनरुत्पत्तिकी सम्भावना रहती दै 
किन्तु प्रेमामक्ति अर्थात्‌ मधुरमावकी उपासना करनेसे यह 
काम एकदम प्रेममे परिवर्तित हो जाता है और इस परियतन- 
द्वारा उसके पूर्वखरूपकी रूप-रेखा एकदम छोप हो जाती है; 
जिससे उसकी पुनरुत्पत्तिकी सग्मावना ही नहीं रहती । 
शर अं २१७--- य 


इस मधुरभावकी भक्ति मोक्षसे भी परे हे और उसके लिये - 
ब्रह्मर्षि भी छालायित रहते हैं | इस मधुरोपासनाकी साधना - 
यम, नियम; स्वाहा और खधारूप लोकहितार्थ निष्काम यज्ञ, 
प्राणायाम, प्रत्याहार, धारणा, ध्यान, समाधि आदि हैं 
(देखो ललितोपाख्यान, अध्याय ८, इलोक १३-१५ )। 
स्वाध्याय अर्थात्‌ जप, इंदवरप्रणिधान अर्थात्‌ उपासना 
नियमके अंग हैं । इस मधुरभावकी अधिष्ठात्री देवी 
शीललिताजीके पति इमशानवासी दिगम्बर वेराग्यरूप 
भ्रीशिव नहीं, बरं श्रीकामेशवर शिव हैं, जिनका वणेन इस 
प्रकार किया गया है-- 


कोटिकन्दपेलावण्ययुक्तो दिव्यशरीरवान्‌। 
दिच्यास्वरभरः स्रग्वी दिव्यगन्धानुछेपनः। 
किरीटहारकेयूरकुण्डकाचैरकब्कुतः ॥ 


(ललितापा० ९। २०) 


शाख्रज्ञान जब भक्तिभाव ( मधुर ललितामाव ) से 
युक्त होता है तब वह मी विद्याशक्तिका सहायक होता हे । 
इसी कारण इस युद्धमें श्रीगणेशजीने भी भ्रीललितादेवीकी 
ओर होकर भण्डासुरकी सेनाके साथ युद्ध किया । 


अब भण्डासुरके युद्धके अस्नाघातपर किञ्चित्‌ विचार 
करना चाहिये, जिससे यह सिद्ध होगा कि यह युद्धआध्यात्मिक 
युद्ध था । भण्डासुरने पाषण्डका प्रयोग किया, जिसका 
संहार गायत्रीद्वारा देवीने किया । स्मृतिनाद अस्त्रको धारणा 
द्वारा नष्ट किया गया । यक्ष्मा आदि रोगरूप अस्त्रोका 
प्रयोग होनेपर तीन नामके महामन्त्रके ग्रयोगसे सब रोग 
नष्ट हुए । तीन नामका यह मन्त्र इस प्रकार है--'अच्युता- 
नन्तगोविन्द ।' इसी कारण भीधन्यन्तरिकी यह उक्ति 
प्रसिद्ध है-- 


अथ्युतानन्तगोविन्दनामोच्यारणभेषजात । 
नइयन्ति सकला रोगाः सत्य सत्य वदाम्यहस्‌ ॥ 


भण्डासुरने हिरण्याक्ष, हिरण्यकशिपु, रावण, कंस; 
महिषासुरको उत्पन्न किया, जिनको पराभव श्रीललितादेवीने 
अपनी अंगुलीके. नखके अग्रमागसे वाराह, रसिंह; राम, 
कृष्ण, दुर्गा आदिको उत्पन्न करके किया । 


युद्धके अन्तर्मे भण्डासुरका परिवर्तनरूप नाश महा- 


कामेश्वर अखसे हुआ अर्थात्‌ कामबीजरूप भण्डासुर गुणातीत 
महाप्रेम-बीजके स्पशंसे अपने रजोगुणके भावको त्यागकर 
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शद्ध सतते परिवर्तित हो गया । यह प्रेमाज्न केवळ पराशक्ति 
अयोत्‌ भीललिता, सीता; राधा आदिके सम्बन्ध और 
कुपासे ही प्रास होता है, अन्यथा नहीं । क्योकि यह प्रेम 
उनका अपना रूप है। 

इस आख्यानका मूल सिद्धान्त यह है कि श्रीललिता 
देवीसे अर्थात्‌ दैवी प्रकृतिसे सम्बन्ध स्थापित कर, उस 
शक्तिकी मधुरोपासनाकी सहायतासे, रजोगुणी कामको 
सस्वगुणमें और तत्पश्चात्‌ निगुंणात्मक शद्ध निष्काम 
और त्यागात्मक प्रेममें परिवर्तित करना चाहिये, फिर 
उस प्रेमको अपने परदेवता श्रीइष्टदेबके चरण-कमळमें 


TTT 


संयोजित करना चाहिये । यदि ऐसा साधक सहस्य हो तो 
उसे उस परिवर्तित सत्त्वगुणी कामका प्रयोग केवल उत्तम 
सन्ततिके उत्पादनके लिये करना चाहिये, अन्यथा कदापि 
नहीं । युद्धके बाद भ्रीशिवने संसारके कल्याणार्थ कात्तिकेय 
पुत्रको उत्पन्न करनेके लिये इस सत्त्वगुणी कामका व्यवहार 
किया था, जिसका उल्लेख उसी ललितोप्राख्यानमें मिलता है। 
आीललितादेबीने कामसे कहा कि अब ( सत््यसम्पन्न होकर ) 
श्रीशिवजीके पास जानेमें तुम्हें कोई भय नहीं; रजोगुणी 
कामका नाश ्रीशिवने किया, किन्तु सत्त्वगुणी कामको 
लोकहितके लिये पुत्रोत्पन्नार्थ अहण किया । 


शक्तिका सचा स्वरूप और उसका विकास 


( छेखक--दण्डिखामी औसदहजा:. "जी सरखती ) 


= स पदार्थ) धर्म, गुण या विशेषताके 
2 ४5 सम्बन्धसे या होनेसे संसारके कोई 
८. | मी पदार्थ वाञ्छनीय या माननीय 
हिड» हो अथवा उनके रहनेकी आवश्यक- 

है ता मानी जाय-महसूस हो-उसे 
£ ही शक्ति कह सकते हैं । इसीके 
श हू नाम योग्यता, साम्य, पॉवर 
( P०७९7 ), एनर्जी ( 87८:४४ ) आदि भी हो सकते 
हैं। जो पदार्थ शक्ति या योग्यतासे त्य दै, जिसमें कोई 
विशेषता या चमत्कार नहीं, उसके रहनेकी जरूरत ही 
क्या ? सष्टिकी रचना करनेवाला, फिर वह चाहे कोई 
या कुछ मी क्यों न हो; व्यथेके पदायाँकी रचना कर नहीं 
सकता | जरूरतके ही पदार्थोकी सृष्टिसे जब उसे अवकाश 
नहीं तो फिर भारभूत बेकार चीजोको क्यों बनाने लगा ! 
इसीलिये तो देखा जाता है कि ज्यों ही कोई वस्तु अशक्त 
या बेकार हुई कि रहने ही नहीं पाती । संसारमें जो 
जीवन-स्पर्धा या जीवन-दोड़(9!7५४४।९ for existence) 
चल रही है उसका भी यही रहस्य है और “जीवों जीवस्थ 
जीवनम्‌ ऐसा जो पुराने लोग कह गये हैं, उसका भी 
यही अभिप्राय है । प्रकृति या खुष्टि-कत्तांको यह कभी भी 
इष्ट नहीं कि दूषित, गळित या अशक्त पदार्थ जमा होकर 
उसकी कृतिको चौपट करे । इसीलिये वह सतत इस 
प्रयक्षम है कि ऐसा पदार्थ जल्दी-से-जर्दी खतम हो जाय, 
उसका रूपान्तर उपयोगी रूप बन जाय । देखते ही हैं 


कि ज्यों ही कोई मरा कि सड-गलकर खाद बना, पशु- 
पक्षियोंका खाद्य बनकर उनका जीवनदाता हुआ और 
इस प्रकार उसकी व्यर्थता गयी, तथा वह रूपान्तरसे उप- 
योगी हो गया । यही कारण है कि जन्म लेते ही या उत्पन्न 
होते ही खभावतः प्रत्येक पदार्थ बिना किसीके कहे या 
दबाव दिये ही शक्तिसम्पादनमें प्रदवत्त हो जाता है। 
अङ्कुर निकलनेके साथ ही बढ्ने और पत्र, पुष्प, फलादि 
सम्पादनकी तैयारी मै लग जाता है; बच्चा उत्पन्न होते ही 
हिलने-डोछने और खाने-पीने या रोनेकी ओर झक जाता है | 
बच्चेका रोना यह सिद्ध करता है कि वह अपनी अशक्तिको 
दूर करना चाहता है । क्योकि रोना तो अशक्तिका ही 
चिह्ृ है। इसीलिये यदि रोनेसे रोनेवालेकी अशक्ति दूर न 
हो सकी तो वह खतम मी हो जाता है और माळूम होता 
है कि उसमें अब शक्ति-सम्पादनका माद्दा रह ही नहीं गया 
जिससे सम्पादन-सामग्रीको जुटाने और आकृष्ट करनेमें 
बह समर्थ हो जाता ।. कुम्हारने ज्यों ही रतेन गढ्कर तैयार 
किया कि वह सूखनेको गोया जोर मारने लगा, जिसका 
तात्पर्य यही दै कि वह कुम्हारकों शीमातिशीघ्र उसे पकानेके 
लिये विवश करनेपर कटिबद्ध है. जिससे जलादि लानेके 
काममै आ सके । सारांश, शक्ति-सम्पादनकी प्रक्रिया और 
प्रवृत्ति ईश्वरदत्त है, प्राकृतिक है, नैसर्गिक है, खामाविक 
है और अकृत्रिम है जिससे प्रत्येक पदार्थ खयमेव उस ओर 
खिंच जाते हैं। अन्यथा वे रद्द ही नहीं सकते | यह भी 
नहीं कि वह शक्ति कहीं बाइरसे लायी जाती है। शक्ति 


# शक्तिका सच्चा खरूप और उसका विकास # 


तो ऐसी वस्तु नहीं कि बाहरसे आवे | बह तो स्वाभाविकी 
है, ठीक उसी तरह जिस प्रकार उसके सम्पादनकी प्रवृत्ति 
स्वामाविकी है | बह्‌ तो इर पदार्थमें जन्मसे ही अनुद्धत 
रूपमें रहा करती है जो अगोचर होती है और सम्पादन- 
प्रवृत्ति उसे गोचर या उद्धत कर देती है। इसे यों भी कह 
सकते हैं कि शक्तिका माद्दा हर यस्तुमें स्वयंसिद्ध है और 
जिसमें वह माद्दा न रहे यह पदार्थ मृत या विनष्ट होता 
है । फलतः शक्ति-सम्पादन और कुछ नहीं है सिवा 
अन्तरनिहित प्रसुस शक्तिके उद्योधनके, जिसे विकास कहते 
हैं। यही कारण है कि शेताश्वतरोपनिषद्के षष्ठाध्यायमें 
उसै खाभाविकी कहा है-- 

परास्य झक्तिविविधैव श्रूयते 

स्वाभाविकी ज्ञानवलक्रिया च | 
(६।८) 

यद्यपि कहा जा सकता है कि उपनिषदूके उक्त वाक्यमै 
केवळ परमात्माकी शक्ति खामाविकी कही गयी है; तथापि 
उसका अभिप्राय शक्तिमात्रकी स्वाभाविकताके प्रतिपादनमें 
ही है | इसीलिये उसी उपनिषदूके आरम्ममें ही-- 


देवात्मशक्तिं स्वगुणेनिंगूडाम । (१।२) 


देव ओर आत्मा (ईश्वर और आत्मा) दोनोंकी 
ही झक्तिके पता छगनेका वर्णन है और आत्मा-शब्द तो 
स्वः को या अपने आपको कहता है। फलतः हर एक पदार्थको 
ही “ख़? शब्दसे ले सकते हैं--समी अपने आप हैं--कोन 
नहीं है १ अतएव शक्तिकी स्वामाविकतामें विवाद व्यर्थ 
है । रह गयी उसके वास्तविक खरूप और प्रकारकी बात। 
बहुतोंकी यह धारणा है कि शक्तियाँ अनेक हैं; असंख्य 
हैं । दृष्टान्तके लिये उत्पादनशक्ति और संहारशक्तिको 
ले सकते हैं | दोनों एक हो नहीं सकती । उसी प्रकार 
पाशविक तथा आध्यात्मिक आदि शाक्तियोंकी बात है । 
ये परस्परविरोधिनी होनेके कारण अलग-अलग हैं। 
लेकिन हमारा विचार है कि शक्ति तों केवल एक ही है; 
जैसा कि उक्त उपनिषदू-वाक्यसे स्पष्ट है । हॉ, उत्पादक, 
संहारक, पाशविक, आध्यात्मिक आदि उसीके विमिन्न 
आकार-Diferent phases or aspects | 
शक्तिकी उत्पादकता या संहारकता हमारी मनोदइत्तिपर 
ही अवलम्म्रित है । इम चाहें तो उसीसे संहार कर दें या 
किसीको पैदा करें । एक ही विद्युच्छक्तिसे पदार्थ बनाये भी 
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जाते हैं और उनका नाश मी किया जाता है । रेल या ट्राममें 
लगी बिजळीसे रोशनी होती और गाड़ी दोंड़ती है, जिससे 
लोगोंको पढ्ने-देखने ओर आने-जानेमें आराम होता है । 
लेकिन दुर्घटना होनेसे उसीके द्वारा गाड़ी दग्ध हो जाती, 
वायुयान जल जाता और लोग मर जाते हैं । नीतिकारोंने 
जो यह कहा है कि 


चिद्या विवादाय धनं मदाय 
शाक्तिः परेषां परिपीडनाय । 


खलस्य साघोर्विपरीतमेत- 
ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय ॥ 
--उसमें स्पष्ट ही एक ही विद्यादि वस्तुके दो विपरीत 


प्रयोजन मनुष्यकी मनोव्ृत्तिके अनुसार बताये गये हैं और 
बिशेषरूपसे एक ही शक्तिके तो रक्षण और परिपीडनरूप 
दो विरोधी काम स्पष्ट ही कहे गये हैं तथा इस वातकी विदद 
व्याख्या कर दी गयी है कि साधु एवं असाधुरूप आश्रय 
के मेदसे एक ही शक्तिका केसा विलक्षण रूप हो जाता है । 
इसीलिये उक्त श्वेताश्वतरके वचनमें शक्तिको "विविधा? कहा 
है, जिसका अर्थ है “अनेक प्रकारकी न कि “अनेक” | 
क्योंकि प्रकार तो कहते ही हैं एक ही वस्तुके विभिन्न 
रूपाँको -। हमारे धर्मशास्रकारोंने जो अर्थशाञ्न या 
राजनीतिको भमंशात्र या घर्मनीतिसे डुबल और घर्म- 
नीतिको प्रबल या प्रधान कहा है, जेसा कि याशवल्क्यका-- 


अरथंशाखात्तु बछबद्धमंशाखमिति स्थितिः । 


- उसका भी यही अभिप्राय है कि बलवान्‌ और शक्ति- 
शाली होनेपर लोग अन्धे होकर शक्तिका दुरुपयोग कर 
सकते हैं, जिससे उत्पीड़न बढ़ जायगा | इसीलिये राजकीय 
या पाशविक शक्ति और भौतिक बलके सम्पादनके समय 
उसमें आध्यात्मिकताका पुट (००5८) देना उन्होंने 
आवश्यक बताया है, जिससे आजकलके पाश्चात्य या 
पौरस्त्य देशोंकी शक्ति-सञ्चयकी अन्ध प्रतिस्पर्धामें अखिल 
संसार संहारके मार्गकी ओर जिस प्रकार अग्रसर हो रहा 
है, सो भी द्रुतगतिसे, ऐसा होने न पावे । उन्होंने अपने 
अनुभव और दूरदर्शितासे ऐसे अनर्थकी सम्भावनाकी 
कल्पना पहले ही कर ली थी। क्‍योंकि आध्यात्मिकता 
(Spiritualism) की लगामके बिना निरङ्कुश भौतिकता 
(Materialism) अन्धी होती हे और उसका चरम परिणाम 
संहारके सिवा दूसरा हो ही नहीं सकता । 
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ॐ तामादिशक्तिं शिरसा नमामि * 


oro 
SS 


अब प्रश्न हो सकता है कि यदि वाञ्छनीयता या 
साननीयता ही शक्तिकी परिभाषा हो, जिससे किसी पदार्थकी 
सत्ताकी आवश्यकता ही उसकी शक्तिका परिचायक हो तो 
आसुरी शक्तिबाळे पदार्थोकी या लोगोंकी आवश्यकता कभी 
भी न होनेसे उन्हें एक क्षणके लिये भी यहाँ रहना न 
चाहिये । लेकिन हुआ दै ठीक इसके विपरीत । आसुरी 
साम्राज्य तो सदा ही रहता है--पहले भी था, आज भी 
है | यह मानकर भी कि आसुरी शक्तिका काम केवल संहार 
करना ही है, लोग उसी ओर बेतहाशा दौड़ लगाते देखे 
जाते हैं । संसारमै बिरळे ही माईके छाल अध्यात्मवाद या 
धर्मकी पिपासावारे मिळते हैं । यदि प्रकृति या सष्टिकर्ताको 
ऐसा पसन्द नहीं है कि अनावश्यक प्रत्युत अनर्थकारी 
पदार्थोकी सत्ता रहे तो फिर आसुरी शक्तिका संहार क्यों 
नहीं खयमेव हो जाता ! निस्सन्देद यह शङ्का होती है और 
होनी ही चाहिये । लेकिन जरा गम्भीरतापूर्वक विचार 
करनेसे इसका रहस्य विदित हो जायगा । आखिर जो यह 
कहा और देखा जाता है कि अधिक शक्तिशालीके सामने 
न्यून शक्तिवाले असमर्थ, अशक्त (००६९६) हैं उसका 
क्या अर्थ है ! क्या न्यून शक्तिवाळे शक्तिञ्चत्य हो जाते 
हैं १ उनमें शक्ति तो रहती ही है । हौँ, उसकी मात्रा कम भले 
ही हो । एक बात और । गुण-दोष और मळे-ुरेका लक्षण 
क्या है ! यही न कि मात्राका आधिक्य ! यदि “अति- 
रूपेण वे सीता, अतिदानाद्वलिबंद्ध:, अति सर्वत्र बजेयेत्‌? 
का कुछ भी अर्थ है तो यही कि कोई चीज कितनी ही 
सुन्दर या मली क्यों न हो, ज्यों ही मात्रासे ज्यादा हुई 
कि बुरी हुई । नमक या मीठा किसी चीजका खाद 
बनानेके लिये दिया जाता दै, खटाई और मिचंका प्रयोग 
भी इसीलिये करते हैं। परन्तु जब इन चीजोकी मात्रा 
ज्यादा हो जाती है तो उसी पदार्थको खाद या अमृत 
कहनेकी जगह “जहर हो गया”) “खराव हो गया”, “नुमे 
न पड़ा?, ऐसा कहने लगते हैं । भोजन जीबन-शक्तिका 
दाता और पोषक माना जाता दै । लेकिन जब वही मात्रामें 
अधिक हो जाता है तो बीमारियोंका कारण और नाशक 
हो जाता है। आभूषण शोमावर्धक माना जाता हे । 
छेकिन जब बेहिसात्र लाद दिया गया तो यही पदार्थ बुरा 
या मद्दा कहा जाता है। रोशनी देखने-पढ्नेके लिये 
उपकारी पदार्थ है लेकिन जत्र बहुत ज्यादा हो जाती है तो 
चकाचौंध पैदा करके उन्हीं कामोर्मे बाधक और कमी- 


कभी इष्टिविनाशक सिद्ध होती दै, हाळा कि वह दृष्टिकी 


उपकारिका मानी जाती है। अतएव यह मानना ही 
पड़ेगा कि मात्रा या परिमाणमें आधिक्य) या याँ कहिये कि 
किसी वस्तुकी नियमित मयांदाका मङ्ग ही, उसे सद्गुणकी 
जगह दुर्गुण या भछाईकी जगह बुराईमें बदल देता है । 
इस प्रकार जब एक नियमित मयाँदाका उल्लंघन कर गयी 
तो बह शक्ति शक्ति रह ही नहीं गयी--उसे शक्ति कहना 
अनुचित होगा, संसारके नियम और व्यवहारका अपलाप 
होगा । यह भी तो देखा जाता है कि कोई काम बुरा या 
मळा इसलिये नहीं होता कि उसका स्वरूप ही ऐसा होता 
है। संसारमें ऐसी बात या ऐसा काम कोई नहीं जिसके 
साथ बुराई-भलाई दोनौंका ही साक्षात्‌ सम्वन्ध न हो । 
अवतार, पैगम्बर, औलिया, नेता या सुधारकका जीना 
निद्दायत जरूरी है । तमी वह कोई अच्छा काम कर सकता 
है। लेकिन जीवनके लिये साँस लेनेसे लेकर भोजनादि 
जितनी क्रियाएँ हैं उनमें क्या अनन्त सूक्ष्म जीवोंका जो 
यायु, जल आदिमें व्यास हैं, संहार नहीं हो जाता ! पलक 
मारते ही करोड़ों ऐसे जीव या कीटाणु मर जाते हैं-- 


पक्ष्मणोऽपि विपातेन येषां स्यात्पवंसंक्षयः । 


एसा प्राचीनोंने कहा है । तो क्या इतनेसे ही समीका 
जीवन बुरा ही माना जाय १ क्या अवतारों और पैगम्बरों- 
का दोना--वड़े-से-बड़े अहिंसावादियोंका जन्म- बुरा 
समझा जाय ? इसी प्रकार चोरी छुरा कमं है । लेकिन चोरों 
और छरेरोंका होना क्या लोगोंको सावधानी और सतर्कता- 
की शिक्षा नहीं देता ! तात्पयं यह कि संसारके समी 
पदार्थ गुणदोषमय हैँ 


जड़ चेतन गुन-दोषमय, बिस्व कीन्ह करतार । 


फिर भी जिसके द्वारा लाभ या भछाईकी अपेक्षा 
बुराई और हानि ज्यादा दै वह बुरा है और जिससे लाम 
या भलाई अधिक है यह अच्छा है । सोलह आना अच्छा 
या बुरा तो कोई भी नहीं है । इस तरह देखनेसे 
आसुरी शक्तिको शक्तिकी कोटिमे ला नहीं सकते । क्योंकि 
वह तों संहारकारक है और यह संहार सष्टिके नियमोके 
विपरीत है । यों तो सृष्टि साय भी नाश होता 
ही है, फिर भी सामूहिक या व्यापक संहार प्रतयके 
नियमान्तर्गत है न: कि सष्टिके, और आसुरी शक्ति यही 
करती है । फलतः सुष्टि-नियमके विपरीत होनेसे आसुरी 


# शक्तिका सच्चा स्वरूप और उसका विकास # 
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शक्तिको शक्ति कहना नितान्त अनुचित है | इसीलिये 
वैती शक्तिवालोंका संहार . परस्पर संघर्ष या देवी शक्तिसे 
हो जाया करता है और यही अवतारोंका रहस्य है । 


इतने विवेचनसे दो बाते स्पष्ट हो जाती हैं | एक तो 
यह कि जिस चीजके रहनेसे तत्सम्बन्धी पदार्थोकी वाञ्छ- 
नीयता हो और मर्यादाका उलङ्घन न करके जो चीज या 
धम सृष्टिके नियमोंके अनुकूल हो वही शक्ति है--वास्तविक 
और सची शक्ति है । दूसरे यह कि यह शक्ति एक ही है 
यद्यपि उसके प्रकार या आकार ( 4५९८६४) अनेक हैं । 
पानी एक ही होता है , लेकिन नीम, आम, ऊख, मिर्च, 
इमली या नीबूकी जड़में देनेसे कडवे, मीठे, तीते, खट्टे 
आदि उसके कई आकार-प्रकार हो जाते हैं, मूळतः उसमें 
भेद नहीं होता । ठीक उसी प्रकार शक्ति भी आश्रय या 
आघारके प्रभावसे ही, अथया जिस भावना एयं मनोवृत्ति- 
से यह सम्पादन की जाती है उसीके करते अनेक प्रकार- 
की हो जाया करती है, न कि मूलतः यह कई प्रकारकी 
होती है। यदि इन बातोंपर दृष्टि रखके हम आगे बढ़ते 
हैं तो इससे हमारे सारे सङ्कट एवं समस्त बुराइयाँ ही दूर 
हो जाती हैं । क्योंकि किसी प्रकारकी शक्तिके सम्पादन या 
शक्ति-विकाससे पूर्व हमें देखना होगा कि जब वह एक ही है 
और उसकी मर्यादाका उलंघन न होना चाहिये तो फिर 
उसकी मर्यादा ठीक रहे और उसके सम्पादनकी मनोदृत्ति 
या भावना भी शुद्द और पवित्र रहे । इसी जगह धमं या 
आध्यात्मिकताकी प्रधानताको जड़वाद या भौतिकताके 
- ऊपर रखनेकी आवश्यकता प्रतीत होगी और इसीसे शक्तिकी 
मर्यादा बँघ जायगी और भावना भी पवित्र हो जायगी | 
क्योंकि धर्म या आध्यात्मिकताकी छाप लग जानेका अर्थ 
ही होगा कि अपने ही समान औरोंके भी सुख-दुश्खोंको 
अनुक्षण अनुअव करना, महसूस करना, फील ( ६९९] ) 
करना, जैसा. कि गीताने कहा है कि 


“आत्मौपम्येन सवंत्र समं पइयति योज्जुन । 


सुखं वा यदि वा दुःखं स योगी परमो मतः ॥ 
(६।३२) 


कारण, धर्मका पर्यवसान इसी विचारमे होता दै, न 
कि किसी भी प्रकारकी साम्प्रदायिकता ( 2०४72६5 ) 
में । इसीलिये महाभारतके शान्तिपवमें दुळाधारने जाजलिसे 
धर्मशानकी कसौटी और उसका निचोड़ बताते हुए 


कहा है कि मनसा, वाचा; कर्मणा जो प्राणी सत्रका सुदृद्‌ 
और सबकी भळाईमें तत्पर हो वही धमके रहस्यको 
जानता है-- 
सर्वेषां च सुहृन्नित्यं सर्वेषां च हिते रतः। 
कमणा मनसा वाचा स धमं वेद जाजले ॥ 
(२६१ । ९ ) 


यही कारण है कि हमारे घर्माचायोंने 'सर्वेष्पि सुखिनः 
सन्तु सर्वे सन्तु निरामयाः’ का डिंडिमनाद किया है। 
यदि पूर्वकालकी आसुरी शक्तिके विस्तारका पर्यवेक्षण 
किया जाय तो उससे भी यही सिद्ध होता है कि उसके 
सम्पादकोंके साथ धर्मका सम्बन्ध छत्तीसका-सा ही था, 
उन्होंने धर्मको पाँब-तले रोंदकर धता बताया था । यतमान 
समयके महासमरों और उसकी तैयारियोंकी ओर यदि 
दृष्टि की जाय तो यह स्पष्ट ही प्रतीत होता दै कि आध्या- 
त्मिकता और धमंसे विहीन वर्तमान सभ्यता ही इसका 
कारण है और जबतक इसका अन्त होकर सभी देशों, 
राष्ट्री और" उनके सञ्चालकोंके दृष्टिकोणमें धर्ममूलक 
परिवतेन नहीं होता तबतक बाहरी बातों और निरस्रीकरणके 
घपलोंसे इस संहारक मनोद्त्तिका अन्त न होगा और शक्ति- 
के नामपर यह वास्तविक अशक्ति अपना बलिदान लेकर ही 
रहेगी । कारण, इस आसुरी या पाशविक शक्तिका, जिसे 
शक्ति कहना “शक्ति’ शब्दका परिहास करना हे और जिसे 
प्रबृत्ति मले ही कह सकते हैं, नियन्त्रण हो ही नहीं सकता । 


इस शक्तिको 'ज्ञानवलक्रिया च? कहा है, जिसका 
अभिप्राय है कि इसके शान, बळ और क्रियात्मक तीन 
आकार हैं । इंश्वरकृष्णके “सत्वं लघु रकाशकमिष्टसुपष्टम्भकं 
चलं च रजः । गुरु वरणकमेव तमः" ` `? ( सां का० १३) 
तथा गीताके 'सत्त्व सुखे सञ्जयति रजः कर्मणि’, सर्वे 
द्वारेषु देहेऽस्मिन्प्रकाा उपजायते? (१४ । ९ । ११) के 
अनुसार ज्ञान, बल और क्रियाका अभिप्राय है सत्त्व, तम 
और रज--इन तीन गुणोंसे । क्योंकि सत्यका स्वरूप और 
काम ही दै ज्ञान, तथा रजका रूप है क्रिया या हलचल । 
तम भारी माना जाता है जिससे वह दबाता है । अतएव 
बलका अभिप्राय तमसे ही है। क्योकि बलके ही प्रभावसे 
कोई वस्तु दबती है । इस प्रकार शक्ति त्रिगुणात्मिका सिद्ध 
होती दे जिसका स्पष्ट अर्थ यह दै कि जिस शक्तिमे ज्ञान क्रिया 
और बल इन तीनोंको या तीनोमें किसी एकको भी स्थान 
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नहीं है बह शक्ति कही जा सकती ही नहीं । इसीलिये 
मनुने कहा है कि “विद्वत्सु कृतबुद्धयः । कृतबुद्धिषु कत्तीरः 
कतुंषु ब्रह्मवेदिनः ॥' ( १ । ९७ ) । इसका तात्पयं यह है 
कि कोरा ज्ञान, कोरी क्रिया या कोरा बल वाञ्छनीय नहीं 
है, मनुष्य-जीवनका चरम ध्येय नहीं है, किन्तु तीनोंका उचित 
सम्मिभण चाहिबे । कत्तंव्याकत्तेव्यका निश्चय, उसके 
अनुसार काये करनेका बळ और साहस तथा निश्चया- 
नुसारिणी क्रियाके साथ ब्रह्मज्ञानका होना जरूरी है । यह 
ब्रह्मज्ञान वही है जिसे “आत्मौपम्येन सर्वत्र! इत्यादि बचनों- 
के द्वारा घर्मका पर्यवसान कहा है, अध्यात्मवादका अन्तिम 
स्वरूप बताया है। अतएव इस संसारका वास्तविक कल्याण-- 
सच्चा श्रेय इसी बातमें है कि शक्ति तथा अशक्तिका पूर्ण 
विकेचन करके उसके ज्ञान, क्रिया और बलात्मक तीनों 
रूपोंका सम्पादन-विकास किया जाय और इस प्रकार 
उसमें घर्मका पुट देकर उसे मर्यादित, किया जाय जिसमें 
विश्वका कल्याण हो । कोरा ज्ञान, कोरी क्रिया या कोरा बळ 
एकांगी और बिनाशकारी है। पूर्वांचायोंने जो हर बातके 
सम्पादनके समय अधिकारीकी परख लगायी है और कहा 
है कि अनधिकारीको कोई बात बतायी न जाय और न 
वह ऐसा साहस ही करे कि कुछ सीखे-जाने, उसका भी 
यही रहस्य है । क्योंकि मनोइत्ति और भावनापर नियन्त्रण 
हुए बिना ऐसे पुरुषको जो सामथ्यं, योग्यता या शक्ति 
गरात होगी उसका दुरुपयोग हो सकता दे, वह विनाश- 
कारिणी हो सकती है । उपनिषदामें त्रझाके द्वारा बलिके 
डुकराये जाने और उपदेश न देनेका भी यही अभिप्राय 
है । इसीलिये निरुक्तकारने 'असूयकायाच्जवेऽयताय 
सा मा जूयाः › कहा है और मनुने मी इसीका अभिप्राय 
“विद्या ब्राह्मणमेत्याह? इत्यादिके द्वारा व्यक्त किया दै । 
यंदि ऐसा न हो तो अपात्र या अनधिकारीके पास जाकर 


# शामादिशक्ति सिरसा नमामि # 


समस्त ज्ञान शैतानके हायमें मसालका काम करने लगे । 
इसका सबसे उत्तम दृष्टान्त मनुस्मृतिके ८ वें अध्यायका 
१६८ वाँ शोक है जिसे नेषधके पढ़नेवाले जानते हैं । वह 
बढाइ बलाहुक्तम! इत्यादि दै, जिसका सरल अभे 
यही है कि जो काम अनिच्छापूर्वक जबरदस्ती कराया जाता 
है उसकी जवाबदेही करनेयाळेपर नहीं रहती । लेकिन 
उस छोकके पद ऐसे हैं जिससे यह अर्थ भी किया जा 
सकता है कि जबरदस्ती किये-कराये कार्मोकी कोई गिनती 
नहीं होती, वे नहीं ही समझे जाते हैं । इसलिये चार्बाकने 
उस वचनका यह अर्थ लगा लिया कि जबरदस्ती चोरी, 
सीना-जोरी; डकैती या दुराचार-व्यमिचार करनेमें कोई 
हज नहीं दै; क्योंकि ऐसी आज्ञा मनुने दी है। 

फलतः अधिकारीका विचार करनेसे वास्तविक मयाँदा- 
का न तो उलङ्घन ही होगा और न दूषित मनोदृत्तिका 
प्रसार ही होगा । फिर तो ताण्डव नत्यका अवसर आयेगा 
ही नहीं और समस्त शक्तिका विकास उचित रूप और 
मात्रामै होकर वह ज्ञान, क्रिया और साहसरूप अपने उक्त 
तीनों आकारोंसे सम्पन्न होगी और इस, प्रकार उसके ऊपर 
अथसे इतितक धर्मका--वास्तविक और सचे धर्मका पुट 
होनेसे वह निसर्गतः कल्याणकारिणी ही होगी और इस 
प्रकार गीताके 'स्जस्तमश्वामिभूय सत्त्व भवति भारत? 


, (१४। १०) के अनुसार विपरीतगामी और विरोधी भी 


रज एवं तम सत्त्वके अनुगुण और सहकारी बनकर क्रिया 
और साहसके द्वारा उसके पोषक होंगे और समय-समयपर 
उसे विश्राम देकर सदेव अक्षीणझक्ति बनाये रकखेंगे । इस 
प्रकार सोनेमें सुगन्धकी तरह परस्पर विरोधी भी ये गुण 
विश्वको कल्याणकी ओर अग्रसर करेंगे । क्योंकि अकेला ज्ञान; 
अकेली क्रिया या अकेला साहस बेकार होता है, जिससे 
परस्पर सहकारिता अपेक्षित है और यही सृष्टिका नियम है। 


ब्रह्मविद्या 


( छेखक---पं० औद्दारेदत्तजी शाखी, वेदादितीये ) 


शब्दकी वृत्ति दो प्रकारकी होती है, एक 
दया अर है . मुख्य ओर दूसरी अमुख्य । रूढि और 
योगइत्ति सुंख्य वृत्ति कहाती है, तथा 

ळक्षणा और गौणवृत्ति अमुख्य । अवयवार्थकी अपेक्षा न करके 
वृद्ध-प्रयोगमात्रसे व्युत्पायमान अश्व, गज आदि शब्द रूढ 
कहलाते हैं । अवयवार्थके द्वारा विशिष्टाशके वाचक 
चतुरानन आदि शब्द योगिक कहाते हैं । प्रकृत ब्रह्म शब्दके 
विषयमें यह शङ्का है कि यह ब्रह्म-शब्द विचारणीय ही 
नहीं हो सकता क्‍योंकि यह साधारण नियम है कि आपा- 
बतो ज्ञात तथा विशेषतो5नवगत शब्द या अर्थविषयक 
ही जिज्ञासा होती है, पर ब्रह्म शब्द छोकमें प्रसिद्ध नहीं 
क्योकि मानान्तरका विषय है, न वेदमें ही प्रसिद्ध है 
क्योंकि ब्रह्म शब्दका अर्थावधारण ही नहीं हुआ। 
लोकावधृतसामथ्यं शब्द ही वेदर्मे बोधक होता दै, इस 
ˆ न्यायसे अव्युत्पन्न शब्द वेइमें भी बोधक नहीं हो सकता । 
इसका उत्तर यह है कि वैदिक प्रयोर्योकी अन्यथानुपपत्ति 
यह सिद्ध करती है कि कोई-न-कोई ब्रह्म-राब्दका अर्थ 
अवश्य है--जैसे खर्ग-शन्दका । क्योकि खगवाक्य तथा 
ब्रह्मवाक्योंमे. 'प्रसिद्धपद्समभिव्याहार समान है । 
कदाचित्‌ कहो कि. ऐसा माननेपर भी ब्रह्म-शब्दका कुछ- 
न-कुछ अर्थ है-यही सिद्ध होता है, अर्थविशेषकी सिद्धि नहीं 
होती तो इसका उत्तर यह है कि प्रसिद्धपदसममिव्याहारके 
बसे तदन्यययोग्य ही किसी अथंविशेषकी कल्पना करनी 
चाहिये | कदाचित्‌ कहो कि उस अर्थविशेषमे शब्दकी बृत्ति 
ही असम्भव है तो यह भी ठीक नहीं, क्योंकि रूढिदृत्तिसे 
अर्थविशेषमें अवर्तमान भी शब्द अवयवार्थब्युत्पादनद्वारा 
उस अर्थमें थर्तित कराया जा सकता है--इसीलिये निगम- 
निरुक्त-व्याकरणकी सृष्टि हुई है । अतएव “सत्यं ज्ञानः 
मनन्त ब्रह्म”, “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा’ इत्यादि श्रुति तथा 
ुत्न-प्रयोगोंकी अन्यथानुत्पत्तिसे बाधरहित, चिद्रूप, अनन्त, 
पुरुषार्थपर्यवसायितया जिज्ञासास्पद वस्त ब्रक्मशब्दका 
अथे है-यह कल्पना की जाती है। तया ब्म-शब्द “बृह बृहि 
बृद्धौ' इस घातुसे बनता है । और इसका अर्थ महत्त्व हे, 
और वह महत्त्व सङ्कोचक प्रकरण तथा उपपदोके न होनेसे 
निरतिशय ही मानना पड़ता है। इस प्रकार देश, काळ, 


वस्तुसे परिच्छेदरहित-यह अर्थ सिद्ध हुआ । इसी प्रकार 
बाध्यत्व, जडत्व, अपुरुषाथ त्यादि दोषराहित्य भी महत्वका 
ही अर्थ होता है। क्योंकि संसारमै दोषरहित, गुणवान्‌ 
पुरुषोंकी 'महापुरुष? कहा जाता है । अतः यह सिद्ध हुआ 
कि ब्रह्म-शब्द महत्त्यारथक है | यदि कहो कि व्रहा-गब्दार्थकी 
निश्चित ही प्रसिद्धि अपेक्षित है तो सुनिये--“अहमस्मि! 
इत्याकारक प्रसिद्धि सावेजनीन दै, तथा आत्मा ही ब्रह्म 
है । क्योंकि श्रुति कहती है कि 'स वा अयमात्मा ब्रह्म ।? 
इसीलिये ब्रह्म वेदान्तोंका विषय दै । यदि कहो कि प्रत्यक्षः 
गोचर होनेके कारण ब्रह्म साधारण हो जानेसे 'औपनिषद? 
नहीं हो सकता तो इसका उत्तर यह है कि आत्मत्य- 
सामान्याकारसे ज्ञात भी ब्रह्म विशेषाकारसे अज्ञात होनेके 
कारण विप्रतिपद्यमान होनेसे प्रत्यक्षसे सिद्ध नहीं होता; यद्यपि 
आत्मामे सामान्य-विशेषमाव नहीं हो सकता तयापि 
प्रत्यक्षसिद्द शरीरादयर्थमे प्रयुज्यमान, आत्मवाची “अहम्‌? 
शब्द 'गो? शब्दकी तरह विग्रतिपद्यमान हो ही सकता है। 


.इस ब्रह्मका वाच्य चेतयमान देह हे-यह चार्वाक लोग 


जो शाज््र-संस्कारोंसे रहित हैं, वे मानते हें । क्योंकि 
“मनुष्योऽहं जानामि’ यह प्रतीति झारीरको ही आलम्बन 
करके उदित होती है, एवं कुछ व्यक्ति-शरीरके रहते हुए 
भी चक्षुरादिके बिना शानोत्पत्ति नहीं होती, अतः इन्द्रियों- 
को ही चेतन कहते हैं । यदि कहो कि इन्द्रियोंको करण 
मानना ठीक दै सो उचित नहीं, क्योंकि करणत्व-कस्पनाकी 
अपेक्षा उपादानत्व-कल्पना अभ्यहिंत है। शरीरमै चेतनत्व 
तथा अहंप्रत्ययालम्बनत्व आत्मस्वरूप इन्द्रियंके आश्रय 
होनेके कारण अन्यथासिद्ध दै । यदि कहो कि एक शरीरमें 
बहुत इन्द्रियाके चेतन माननेसे- 


य एवाहं पूचमद्राक्षं स एवेदानीं शाब्दं श्रणोसि । 


--थह प्रत्यमिज्ञा नहीं हो सकती- तथा रूपरसादिकी 
मोक्तुता मी एकदम ही दोनी चाहिये, क्रमशः नहीं, सो 
उचित नहीं, क्योकि चेतनकी एकता प्रत्यभिज्ञा तया 
क्रमिक भोगका कारण नहीं किन्तु एकरारीराश्रयत्व ही 
उक्तोमयका कारण है । अतः जिस प्रकार एक घरमें 
बहुत-से पुरुषोका एकैकके विवाहमें दूसरे दूसरेकी 
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#% तामाविशक्तिं शिरसा नमामि रै 


उपसजेनता होती है उसी प्रकार एक-एक इन्द्रिय भी 
अपरापर इन्द्रियके भोगमें उपसजेन हो जाती दै । 


अन्य लोगाका यह मत है कि स्वभर्मे चक्षुरादिके न 
होनेपर भी केवल मनमै विज्ञानाश्रयत्व तथा अहं- 
प्रत्ययालम्बनत्व उपलब्ध होता है, अतः मन ही ज्ञाता है; 
इन्द्रियां करण होती हैं । उनमें अहंप्रतीति कतृत्वोपचारसे 
बन सकती है । एकशरीराश्रयत्व प्रत्यमिज्ञाका कारण 
हो भी नहीं सकता--यदि हो तो एक महल चुननेवाळे 
राजाको भी होनी चाहिये । 


इसी प्रकार विज्ञानवादी क्षणिक विशानसे व्यतिरिक्त 
वस्तुकी सत्ताको ही न मानकर विज्ञानको ही आत्मा मानते 
हैं। विज्ञानोके हेतु फल सन्तानमात्रसे ही कर्म-शञान 
बन्ध-मोक्षकी सिद्धि हो जाती है । 


माध्यमिकका मत है कि सुषुसिकालमें विज्ञान भी 
नहीं होता, अतः “शून्य? ही आत्म-तत्त्व है । क्योंकि यदि 
सुघुसिकालर्मे विज्ञान-प्रवाह होता तो विषयावभास भी 
होता-निरालम्त्रन ज्ञान नहीं हो सकते । 


अन्य शाज्त-पण्डित शरीर, इन्द्रिय, मन, विज्ञान, शत्यसे 


भिन्न स्थायी संसारीको कर्ता-भोक्ता कहते हैं । क्योंकि यन्य 


बिषयमे “अहं? प्रतीति नहीं हो सकती, यदि हो तो वन्ध्या- 
पुत्रादिमे भी होनी चाहिये। क्षणिकविज्ञान-पक्षमें भी क्रम- 
भावी व्यवहार नहीं हो सकता । .संसारमें प्रत्येक प्राणी 
अनुकूल वस्तुको प्रथम जानता है; फिर इच्छा करता है, फिर 
यत्न, फिर प्रास करता दै, फिर उससे सुख प्राप्त करता है। 
यदि यह व्यवहार परस्परकी वार्ताको न जाननेवाले एक- 
सन्तानवर्ती बहुत-से आत्मा निष्पादन करते हैं तो मिन्न- 
सन्तानबर्ती आत्मा क्यों न कर सकेंगे । अतः 


य एवाहमज्ञासिषं स एवेदानीसिच्छासि। 


इस प्रकारकी अबाधित प्रत्यभिज्ञाके निर्वाहके लिये 
स्थायी आत्मा मानना चाहिये । और वह विज्ञानखरूप 
नहीं है, क्योंकि “अहं विज्ञानम”-यह अनुभव नहीं होता। 
यह आत्मा सादि नहीं है, क्योकि शारीरोत्पत्तिके अनन्तर ही 
सुख-दुःखकी प्राप्ति देखकर उसके कारणभूत पुण्य-पापका 
कर्ता पहलेसे ही हे-यह अनुमान किया जा सकता है। न 
यह अनित्य है, क्योंकि इसका विनाश नहीं हो सकता । 
इन मतोका क्रमसे थोड़ा-थोड़ा खण्डन करते हैं कि शरीर- 


को मोक्ता बतानेवाळे लोकायतोसे पूछना चाहिये कि 
ब्यस्त भूतोमें भोक्तृत्व है या समस्त ? यदि व्यस्तोमे हे 
तो सब भूत युगपदू भोक्ता नहीं हो सकते । क्योंकि इन- 
का अङ्गाङ्गिमाव नहीं हो सकता । वरबिवाह-न्याय भी 
प्रक्ृतमें सङ्गत नहीं हो सकता, क्योकि वहाँ प्रति वर एक- 
एक कन्या भोग्य होती है । ऐसा यहाँ नहीं है। तथा 
सङ्घातापत्तिमें कोई हेत नहीं, अतः सङ्घात अनुपपन्न है। 
यदि एकदेशवर्तित्व ही सङ्घात है तो बटळोईमें भी सङ्घात 
होनेसे वहाँ भी आत्मत्वापत्ति हो जायगी । इन्द्रियोको यदि 
आत्मा कहें तो यह विचार होता है कि इन्द्रियो क्या हैं १ गोलक 
मात्र ही इन्द्रियां हैं, यह सुगतोंका मत हे) गोलक-शक्तियाँ 
इन्द्रिय हैं, यह मीमांसकोंका मत है । शक्तिव्यक्ति शक्तिमदू- 
द्रव्यान्तर इन्द्रियाँ हैं, यह अन्य अनेकवादी मानते हें । 
आद्य पक्ष ठीक नहीं, क्योंकि गोलकरहित सपोदि मी 
अवण करते हैं । “तस्मात्‌ पश्यन्ति पादपाः? इत्यादि स्मृति 
भी यह बतलाती है कि पादप बिना इन्द्रियांके भी देखते हैं, 
अतएव द्वितीय मत भी ठीक नहीं । यदि अनुमानसे 
इन्द्रियोकी सिद्धि की जाय तो यह भी ठीक नहीं । क्योंकि. 

रूपाझुपळब्धयः करणपूर्विकाः कत्‌ व्यापारस्वात्‌ 
छिदिक्रियावत्‌ । : 


यह अनुमान इन्द्रियोंका साधक हो सकता है। पर इस 
पक्षमें करण-प्रेरणरूप कतृंब्यापारमें एक और करण मानना 
पड़ जायगा | अतः इन्द्रियोंकी सिद्धिमें केवल आगम हीं 
प्रमाण है। इस प्रकार यह सब सिद्धान्त दुष्ट हैं, परमार्थ- 
दर्शियोंके मतमें जीव तथा ईश्वर परस्पर भिन्न नहीं क्याँ- 
कि; जीवेश्वर भिन्न नहीं, उपाधि-परामर्शके बिना अविभाव्य- 
मानभेद होनेसे, बिम्ब-प्रतिबिम्बकी तरह-इस अनुमान- 
से जीवेश्‍वरका भेद असिद्ध है । इस प्रकार जीवेश्वरका भेद 
असिद्ध है यह बात सिद्ध हुई। यह संसार अनादिरूपसे 
है पर इसका शरीर केवल प्रतिभासमात्र है, तथा इसका 
उपादान अनादिमावरूप अज्ञान है, जिसमें विमतप्रमाण- 
ज्ञान, खप्रागमावब्यतिरिक्त स्वविषयावरण खनिवर्त्य 
खदेशगत यस्त्यन्तरपूर्वक हो सकता है, अप्रकाशितार्थ- 


प्रकाशक होनेसे अन्धकारमें प्रथमोत्पन्न दीपप्रमाकी तरह 


यह अनुमान प्रमाणीभूत है । जैसा कि विश्वरूपाचार्यने 
लिखा भी है-- 


नन्वविद्या खयंज्योतिरात्मानं ढौकते कथम। 
कूटस्थमद्वितीयं च सहस्रांशुं यथा तमः ॥ 


के चर-याचना क॑ 


प्रसिद्धस्वादविद्यायाः सापहोतु न शक्यते । 
अनास्मनो न सा युक्ता विना स्वात्मा तया नहि ॥ 
“प्रकृतिं पुरुषं चेव विद्ध्यनादी उभावपि |? यह 
स्मृति भी अविद्याके अनादि होनेमें प्रमाण है । इस 
अविद्याकी ही ब्रह्मविद्यासे निइत्ति होती है । यह 
अत्यन्त विचित्र बात है कि अनिर्वचनीय भी अविद्या 
आत्माको आइत कर रेती है। लिखा मी है-- 
अविद्याया . अविद्यात्वसिदमेवान्न लक्षणम्‌ । 
यह्विचारासद्दिष्णुस्वसन्यथा वस्तु सा भवेद ॥ 
अहो धघाष्ट्य मविद्याया न - कश्चिदतिवर्तते । 
- प्रमाणं चस्स्वनादस्य परमात्मैव तिष्ठति ॥ 
इस अज्ञानकी निद्वत्तिका उपाय विचार है-यदि 
विचार भी न कर सके तो भगवच्छरणागति ही परम 
उपाय है । भगवानकी प्रतिज्ञा भी है-- 
आहं स्वा सवंपापेम्यो मोक्षयिष्यासि मा छुचः ॥ 
(गीता १८ । ६६ ) 
श्री १०८ अच्युत मुनिजी महाराज भी एक दृष्टान्त 
दिया करते हैं कि जिसके हाथमें रजु है यदि वह 
गोपाल चाहे तो रस्सीको ढीला कर दे तथा अपने 
पशुको छोड़ दे। यही हाळ भगवानका है। यदि भगवान्‌ 
चाहे तो त्रिगुण मायामयी रजुसे बँधे हुए. भक्तोंको मुक्त 
कर सकता है, इत्यादि । बह्मविद्याकी भ्रेष्ठता 'भेगुण्यविषया 
वेदा निख्नैगुण्यो भवाजुनः इस मगवत्‌-वाक्यसे भी कही 
जाती है । यदि मनुष्य अहङ्कार छोड़ दे तो संसारका परि- 
त्याग अनायास ही हो सकता है । इस अहङ्कारके होते हुए 


3८९ 
भी ट्वैतापत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि अहङ्कारका उपादान- 
कारण अनाचनिवचनीय-अविद्या है, परमेश्वराधिष्टितत्व ही 
निमित्तकारण है। ज्ञानशक्ति तथा क्रियाशक्ति-यह दो 
स्वरूप हैं । कूटस्थ चैतन्य ही अहक्कारमें प्रमाण है । 
कर्तृत्व-मोक्‍तृत्वादि उसके कार्य हैं । जगजन्मादि- 
कारणत्व मायाशबलब्रहाका खरूपलक्षण है । कोई पूछे 
कि यदि यही बात है तो नित्यप्राप्त वस्तुकी प्रासि नहीं 
हो सकती--अप्रासकी ही प्राति होती दै । विद्या 
ज्ञाताभित हुई शेयकों प्रकाशित कर ही देती है । 
अतः नित्यप्रास ब्रह्मकी प्राप्ति कैसी ! इसका उत्तर यह है 
कि प्रमाणजनित अन्‍्तःकरणबृत्तिका नाम विद्या है। 
उस विद्याका विषय निश्चय ही प्राप्ति-शब्दसे कहा जाता 
है, फर्क इतना दै कि घटादि-विद्या खोत्पत्तिमात्रसे विषयका 
निश्चय कर देती है पर ब्रह्मविद्या ऐसी नहीं, उसका विषय- 
निश्चय सहसा नहीं-हो सकता । क्योंकि असम्मावना तया 
विपरीतमावनासे उसका विषय अभिभूत रहता है । 
असम्मावना-शब्दका अर्थ है जीव तथा ब्रह्मकी एकताकी 
भावनाके कारण एकाअतारूप वृत्तिकी अयोग्यता । और 
बिपरीतमावना है शरीराध्यासके संस्कारांका बाहुत्य । यह 
दोनों मनन, निदिध्यासनादिसे घीरेधीरे निवृत्त होते हैं । 
तब ब्रह्मविद्या प्रास होती है। तथा उस कालमें ही- मैं 
कृतकृत्य हू--प्रापणीय प्रास कर चुका; इत्याकारक अनुमव 
होता है और मनुष्य पसमानन्द्में निम्र हो जाता है । 
भगवान्‌ ब्रह्के जिज्ञासुआँका कल्याण करे । 


वर-याचना 
( रचयिता-पं० श्रीमदनगोपालजी गोस्वामी, बी० ए०, “अरविन्द? ) 
यही बस बरदायिनि ! अब बर दे । 


सहज प्रकाशित हो कलुषित मन 
सिटे मोह-तरु-तम प्रमाद-घन 
हृदय-रात पर नव-प्रभात बन 

दिव्य-ज्योति-धन धर 


भारति | भाव भरे तव मनमें 


चिमळः तच, उर्‌ः 
अपनी “सुधा 
अयि जीवनमयि ! भर दे। 
गाउँ पळ-पलमें 


सद्द-शक्ति 


( छेखक--पं० औनरदेवजी शास्री, वेदतीर्थ ) 


व्यक्तिमें, जातिमें, समुदायमें, राष्ट्रम अन्य कोई विशेष 
गुण न हो तो भी केवळ सङ्घशक्तिके बछपर वह व्यक्ति, 
कह जाति, वह समुदाय, वह राष्ट्र बड़े-से-बड़ा काये कर 
डाळनेमे समर्थ हो जाता है अथवा समर्थ हो सकता है। 

सच्चे शक्तिः कको युगे । 

इसका यह अर्थ कदापि नहीं कि कलियुगमे ही सञ्घ-यक्ति 
विशेषरूपसे अपेक्षित रहती हो और अन्य युगमे नहीं । 
सङ्घ-शक्ति एक प्रबल, आवश्यक, जीवित रहनेके ळिये 
अपरिदायं महागुण है और वह चारों युगोमें बड़े कामकी 
वस्तु है। फिर “सङ्घ शक्तिः कलो युगे” का अभिप्राय क्या 
है, यह एक गम्भीरतापूर्वक विचारणीय प्रभ हो जाता 
है। कलियुग क्या है, इसीपर प्रथम विचार करना श्रेयस्कर 
होगा, फिर समझमें आ सकेगा कि सङ्घशक्तिका कलिके 
साथ विशेष सम्बन्ध क्‍यों जोड़ा गया दै ! 

मन्वादि स्मृतियोंने युगानुरूप एक-एक शक्तिका 
प्राघान्य अथवा एक-एक शक्तिका हास माना है | जैसे-- 


तपः पर कृतयुगे 
सत्ययुगमें तपः्शक्तिका प्राधान्य । 
थ्लेताया ज्ञानसुच्यते। 
जब शानशक्तिका प्राघान्य हो तब त्रेता । 
द्वापरे यज्ञमित्याहुः 
जब यज्ञांकी प्रधानता हो तब द्वापर । 
दानमेकं कको युगे ॥ 
और जब तप, ज्ञान, यज्ञ-विरहित ऐसा समय आवे तब 
दानप्रघान युग कलि । दूसरे शब्दोमें यह कह सकते हैं कि 
खब तप प्रधान हो तब कृतयुग, ज्ञानप्रधान युग त्रेतायुग, 
यशप्रधान युग द्वापर अथवा दानप्रधान युग कलि 
कहलाना चाहिये । अर्थात्‌ किसी समय भी इन चारोमेंसे 
किसीका प्राधान्य होकर कोई भी युग कहला सकता है। 
ऐतरेय ब्राह्मणकार कहते हैं-- 
किः शयानो भवति 
जब व्यक्ति, जाति, समुदाय, राष्ट्रकी प्रसुप्त दशा हो, चह 


अञ्चानावस्थामें हो तब उस व्यक्ति, जाति, समुदाय और 
राष्ट्रका कलियुग है । 
संजिहानस्तु द्वापरः । 
जब जैँमाई छेनेकी-सी दशा हो तब द्वापर अर्थात्‌ जत्र 
ग्रसु अवस्थासे उठकर तन्द्राकी दशामें आता है वह 
किञ्चित्‌ ज्ञान तथा अधिक अज्ञानकी दशा द्वापर है। 
उत्तिष्ठंस्त्रेता भवति 


जब उठकर बेठनेकी-सी दशा हो तब प्रेता और जब 
अधिक जशानावस्थामें आ जाय तब- 
कृतं सम्पद्यते चरन्‌॥ 


जब चळने-फिरने लगे, पूर्णतया ज्ञानावस्यामें आं जाय, 
क्र कृतयुग । 

प्रत्येक व्यक्ति, जाति, समुदाय) राष्ट्रको इन चार 
दशाओंमेंसे होकर निकलना पड़ता है । 


कलियुगमें जब कतंब्याकतेव्यका विवेक जाता रहता 
है, ऊपरको रक्षक शक्तिके न होनेसे रक्षा असम्भव हो 
जाती है तब सङ्घ-शक्ति ही रक्षा कर सकती है । क्योंकि 
कलियुगमें व्यक्ति; जाति समुदाय, राष्ट्रके अन्य गुण 
विरोहित रहते हैं, उनके उद्रेकके रिये:सञ्ध-शक्ति सर्वथा 
आवश्यक है । 


भारतवर्षकी राज्य-शक्ति जब क्षीण हो गयी, कोई 
मार्गदर्शक न रहा, परचक्रका बोलबाला होने लगा, 
विदेशियोंका आक्रमण प्रतिदिनकी बात हो बेटी; तब 
स्वराज्य, अधिराज्य, महाराज्य अथवा साम्राज्यके अमावमें 
छोटे-छोटे सङ्घ बनाकर ही भारत अपने घमर्म-कर्म; रीति- 
नीति तथा संस्कृतिकी रक्षा कर सका है | उस समयकी 
सङ्घ-शक्तिके कारण ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शद्ग--चारों 
बणाँकी अनन्त परम्पराकी श्टञ्चका अबतक सर्वथा नहीं 


इटने पायी । 


किन्तु इस विज्ञान-युगमें तो वह सङ्घ-शक्ति भी विशानके 
आशयपर निर्भर होनी चाहिये, अज्ञानावस्थाकी सच्च-शक्ति 
इस समय कार्ये न दे सकेगी । “सङ्घ शाक्तिः कली युगे 


ॐ आत्म-शक्तिकी उपासना # 
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अह वाक्य समस्त ऐसी जातियोंकी दशशापर मी लागू 
हो सकता दै जो जातियाँ अबतक सभ्य मनुष्य-समाजके 
खम्पकर्मे नहीं आयीं और केवल झानशून्य सच्च-शक्तिपर 
साँस ले रही हैं । आधुनिक पाश्चात्य राष्ट्र धर्मञ्चन्य विज्ञानके 
.आश्यसे सद्ध-शक्तिका किसी अंयमें, स्वात्मद्दितमें सदुपयोग 
आर अधिक अंशमें दुरुपयोग करके सामान्यतया संसारको 
अद्यान्तिका आगार बना बेटे हैं। हमारे पुरातन पूर्वज 
इस प्रकार सङ्घ-शक्तिका कमी भी दुरुपयोग नहीं करते 
थे । उनकी संस्कृति ही ऐसी थी कि-- 


आत्मनः प्रतिकूळानि परेषां न समाचरेत्‌ प 

उनमें सच्चा राष्ट्रघर्म, जिसको मह्दामारतके शब्दों 
अनशंस्य कहना चाहिये, विद्यमान था । इसील्यि 
सङ्ग-शक्ति ठीक कॉटेपर चली जाती थी । यदि भारतवासी 
सच्च-शक्तिको खसंस्कतिके अनुरूप बरतें तो संसारकी कोई 
भी शक्ति उनकी शक्तिके सम्मुख नहीं टिक सकती | 
भगवान्‌ भारतपर करुणारसकी वर्षा करें जिससे आवे 
मारत पुनरपि भव्य मार्वोसै प्रपूर्ण होकर संसारको अपना 
दिव्य स्वरूप दिखला सके। तथास्तु । 


आत्म-शाक्तिको उपासना 
( ळेखक--पं० औकिशोरीदासजी वाजपेयी ) 


हि सारके सब पदार्थ दो भरेणियाँमें विभक्त हैं, 
29%, जड़ और चेतन । जड़ पदार्थोके फिर 
अनन्त रूप हैं । चेतन-तत्त्व भी दो प्रकारका 
है । एक तो वह, जिसे जीव, प्रत्यक्‌, आत्मा 
आदि कहते हँ--जो अस्पशक्ति, अल्प; 
परिच्छिन्न और प्रतिशरीर मिन्न है । संख्यामें 

व यह अनन्त है । चेतनका दूसरा स्वरूप यह 
है, जो समस्त जड और चेतन समुदायमें व्यापक है; 
सर्वज्ञ और सर्वशक्तिमान्‌ दै, सबका नियन्त्रण करता है, 
और जिसे ब्रह्म, परमात्मा आदि शब्दोंसे अभिहित करते 
हैं | बस, संसारमै ये ही तीन तत्य हैं । 


प्रत्येक पदार्थमें कुछ-न-कुछ शक्ति होती है। किसी 
भी शक्तिमें मलाई या बुराई खमावतः नहीं होती | उसके 
सदुपयोग या दुरुपयोगसे भलाई-चुराईका सम्बन्ध है। 
यदि किसी शक्तिका सदुपयोग किया गया, तो परिणाम 
भछा देखकर लोग उस शक्तिको प्रशास्य ठहरा देते हैं और 
यदि अज्ञान या प्रमादके कारण उसका दुरुपयोग हुआ, 
तो फिर भयङ्कर परिणाम देखकर उस शक्तिकी या तदाघार 
पदार्थकी ही लोग निन्दा करने लगते हैँ । ' 

संसारका प्रत्येक कण अपनी शक्ति रखता है । 
शक्तिके बिना कुछ है ही नहीं। यह और बात है कि हमें 
किसीकी शक्तिका जान न हो । जो लोग नहीं जानते कि 
बळ तथा अग्नि आदि पदार्थार्मे क्या शक्ति है, वे उसका 
उपयोग मी क्या कर सकते. हैं ! जिनको जितना शान है, 


वे उतनी शक्तिका सम्पादन करके यशस्वी और कृतकायं 
होते हैं। साधारण जन अपने साधारण ज्ञानसे अभिद्वाय 
भोजन आदि पकानेका काम ळे लेते हैं और बस, जो 
लोग इतना भी नहीं जानते, वे इस सुविधासें भी वञ्चित 
रहते हैं । परन्तु जिनको सुदृढ अध्यवसायसे विशेष ज्ञान 
प्राप्त दै, जो विशञानमें निष्णात हैं, वे अभि और जळ आदि 
पदायोमें अपरिमित शक्ति देख-हँढ़कर संसारको चकित 
कर देते हैं । ; 


आज पाइचात्य देश प्रकृतिकी उपासनामें मग्न हैं । 
शक्ति और शक्तिमानमें अभेद होता हे, व्यवहारमें ऐसा ही 
समझा जाता है । पाश्चात्य देश प्राकृतिक शक्तिकी 
उपासना आजकल कर रहे हैं और जल, अमि, वायु आदि 
पदाथाँका विश्लेषण करके दुनियाको दंग कर रहे हैं | 
जब प्रक्तिमें इतनी शक्ति दै, तत्र आत्मामें कितनी होगी १ 
यह तो इससे बहुत बदकर है न! जो प्रकृति निरीक्षण 
भलीमाँति कर लेते हैं और अन्तमें जिज्ञासा शान्त नहीं 
होती, शान्ति नहीं मिलती, वे फिर चेतनकी ओर मुड़ते 
हैं, चेतनामिमुख होते है “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा? । चेतन- 
का अनुसन्धान करते हुए उसे अपना तथा अपने 
नियामकका स्वरूप ज्ञात होता है और उपासनासे शक्ति 
सम्पादन होती है । प्राचीन भारतने अबसे बहुत पहले 
प्रकृतिकि ये खेल खेलकर आत्म-चिन्तन किया था 
और इस दिशामे भी इति कर दी थी, इतनी कि आजकळ- 
के अनुभवचन्य जन उसपर अविश्वास करके मजाक 
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जड़ाते हैं । क्या करें १ जो बात जिसकी समझके बाहरकी 
होती है, उसको वह क्या कहे १ 


दूर मत जाइये । पाश्चात्योने प्रझतिकी उपासना 
करके जिस शक्तिका ज्ञान सम्पादित किया है और जिसके 
द्वारा उन्होंने रेल, तार, वायुयान आदि निकालकर संसारः 
को आश्रमे डाल दिया है, यह आत्मिक शक्तिके आगे 
कुछ भी नहीं है । परन्तु जिनको उस शक्तिका ज्ञान नहीं 
है, उनके लिये यही बहुत बड़ी बात है ! यदि किसीके घरमे 
बड़ा भारी खजाना गड़ा हो; पर उसे उसका कुछ भी 
पता न हो, तो वह एक पैसेको ही बहुत कुछ समझेगा 
और अपनी गरीबीमें उससे बहुत ज्यादा सहायता लेंगा | 
मतलब यह कि आत्मिक झक्तिके आगे प्राकृतिक शक्ति 
कुछ भी नहीं है; पर इसीने आज दुनियाको चकित कर 
दिया है । और यदि आप ऐसे एकान्त जंगली या सुवूर- 
वर्ती प्रदेशमे चले जाय, जहाँ अभीतक रेळ-तार आदिकी 
चचा न पहुँची हो और बहाँके लोगोसे कहें कि एक जगह 
पानी भरकर आग सुलगा दी जाती है और यह आग- 
पानी लाखो मन बोझ हजारों कोस बात-की-बातमें पहुँचा 
देता है; न बैलोंकी जरूरत, न घोडौंकी; तो लोग आपको 
पागल कहने लगेंगे । वे कहेंगे, 'केसा बेवकूफ आदमी है! 
हमलोगौको पागल बनाने चला है ! भला; बिना 
घोडे-बैल आदिके इतना बोझा केसे ढोया जा सकता है ! 
और इतनी जल्दी कोई कहीं-से-कहीं केसे पहुँच सकता 
है १ आग-पानीसे यह काम केसे हो सकता है £ इत्यादि । 
चे तार, ग्रामोफोन, हवाई जहाज आदिकी बातोंको शेख- 
चिल्लीकी कहानियांसे बढ़कर महत्व कमी भी न देंगे । 
` क्यो ! इसलिये कि उनको इस विषयमै कुछ पता नहीं 
है । जिस बातको जो नहीं जानता और प्रत्यक्ष नहीं देखता; 
उसके सम्बन्धर्म उसकी ऐसी ही धारणा होगी । 


भारतवर्षने प्राकृतिक शक्तिकी पूर्ण उपासना करके 
आध्यात्मिक शक्तिका जो चमत्कार दिखाया था, उसकी 
झलक हमारे प्राचीन अन्थामे मिलती है । संसारमै एकमात्र 
भारतने ही वेसी आध्यात्मिक शक्तिका सम्पादन किया. था 
और अब यह भी उसे प्रायः बिल्कुल खो बेठा! हजारों 
वर्षते प्रकतिवादी देशोके संसर्गसे इसकी आध्यात्मिक 
शक्ति जाती रही । आध्यात्मिक शक्तिके प्रवाहमें प्राकृतिक 


उसका हास हो गया और बादमें अपनी चीज भी जाती 
रही । 'दुविधार्मे दोनों गये; माया मिली न राम !! आज 
हम इधरके हैं न उधरके ! बाहखालोको तो अभीतक 
वैसी आध्यात्मिकताका कमी अनुभव हुआ ही नहीं है, 
न उन्होंने ऐसी बातें ही सुनी । तब वे हमारे अन्याँकी 
आध्यात्मिक शक्तिको बातापर केसे विस्वास करें ! बे 
उनको मनगढ्न्त गप्पे बतळाते हैं ! जब बात समझमें ही 
नहीं आती) तो बस क्या है ! उनके साथ ही हमछोग भी 
हॉ-मे-ह मिलाने लगे हैं ! हम भी अपनी पुरानी 
आध्यात्मिक झक्तिकी अवशिष्ट चर्चाकों गपोड़बाजी कहने 
लगे हैं | कितना अज्ञान ! 


सारांश यह कि आत्मामें जो शक्ति है, अन्तर्जगत्‌मे 
जो विद्युत्‌ है; उससे इम आज एकदम अपरिचित हैं। 
सामने उदाहरण भी प्रायः नजर नहीं आते । इसीलिये 
साधारण लोगोंकी बुद्धिमें येसी बातें नहीं आती और 
फलतः देश आध्याव्मिकतासे दूर हरता जा रहा है | जब 
विश्वास ही नहीं तो फिर उसके साधनमें प्रवृत्ति केसी ! 
यह हमारे.दुर्भाग्यकी बात है । 


जऊमे विद्युत्‌ दै और सदा रहेगी। परन्तु जो उसे समझे 
और उसकी प्रासिके लिये साधना करे, उसे वह सुलभ हो 
जायगी। फिर तो यन्त्रद्वास प्रकट करके उसके स्वरूपसे वह 
संसारकी आँखें खोळ देगा और सब्‌ मान जायँँगे । परन्तु 
यदि साधना न की जाय; मन्त्रादिका निर्माण करके उसके 
द्वारा उसे प्रत्यक्ष सिद्ध किया जाय तो फिर केवल ज्ञान कुछ 
काम न देगा । ज्ञानकी सफलता कर्म और उपासनासे है। 


पहले तो आत्माका विवेक हो । फिर उपासना. और 
कमेकी साधनासे उसकी शक्तिका विकास किया जाय । 
साधन हमारे अन्थोमें लिखे हैं | साधक चाहिये । विश्वास 
साधक उत्पन्न करता है । यदि हमें अपने पूर्वजोकी 
बातोंमें विश्वास हो और भमंग्रन्थामें श्रद्धा, तो अवश्य 


हम अपनी शाक ( शक्ति प्राप्त कर ले । परन्तु 
पाश्चात्य जडवादके संसर्गसे हममें जो दोष आ गये हैं, 


उनका दूर होना जरा कठिन है । तो भी, जो साधक 
विश्वासपूवक इधर झुकते हैं, वे स्पष्ट देखते हैँ कि 
आध्यात्मिक शक्ति क्या चीज है और केसी है ! वे फिर 


' इसपर मुग्ध होकर समस्त दुनियाको तुच्छ समझ लेते हैं. । 


आध्यात्मिक शक्ति क्या चीज है, सो अनुभवसे जाना जा 


शक्तिकी ओर तो उदासीनता हो ही गयी थी) जिससे 


सकता है | हमें उसीकी उपासनासे कल्याण मिलेगा । 


. जगदम्बाकी दीपोत्सवी 


( छेखक- श्रीजयेन्द्रराय भगवानलाल दूरकाल, एम० ८० ) 


तमसो मा ज्योतिगंमय । 

दौपोत्सबी जगन्माता महामायाकी पूजा, अर्चना और 
उपासनाकी मङ्गल-तिथियाँ हैँ । अन्धकार और प्रकाशकी, 
सम्भूति और विनाशाकी, विद्या और व्यामोहकी महाविधात्री 
विश्वजननी महांदुर्गाकी उपासनाका यह मङ्गलोत्सव है । 

जडवत्‌ जगतूके ऊपर चेतनारूपसे, और सुर, असुर; 
मनुष्यादि देहवाहनोंके ऊपर चितिरूपसे चढी हुई यह 
चामुण्डा अपराजिता है। 

इस उत्सवमें दीपावलिका माहात्म्य है । यह दीपरेखा, 
यह प्रमा; यह ज्योति किसकी ! 

बारकोंके. सियि--चमक दिखाते हुए, आवाज़ करते 
हुए; उड्डयन साधते हुए क्षणपरिणामी स्फुलिज्ञोंकी । 

शृहमेधियोंके किये--धन्य जीवनकी पताकाऔं-सी, 
गहकलाओंके उर-प्रसादोँ-सी, पचरंगी संसृतिकी आशाओं- 
सी गह्दीसियाँकी । र 

महापुरुषोंके सिथे--सविताके दक्षिणायनकी देवरात्रिमें, 
शरदूके उपसंहारकी कालरात्रिमं और अमावस्प्राकी घोर 
गहरी गगनगामिनी यामिनीमें कर्म, उपासना और ज्ञानके 
बृहत्‌ प्रदीपाँकी | 

त्रयोदशीके दिन--मानव-बन्धुओंके कल्याणाथ सत्कर्म- 


प्रदीपद्दारा महाल्क्ष्मीरूपमें भगवती जगदम्बाकी अचना । 

चतुर्दशीकी काल्‍रात्रिकों-देवोंके प्रसादार्थं उपासन- 
प्रदीपढ्वारा महाकालीरूपमें उसकी आराधना । दिव्य 
अञ्जन-यह उसका प्रसाद । 

अमावस्याको--पितरोकी त॒श्कि लिये विद्याप्रदीपद्दारा 
उसी महासरस्वतीकी उपासना । 

इस प्रकृति मगवतीके 'विलासमात्रमे अनन्त ब्रह्माण्ड 
हैं; उनमेंके एक नन्हेसे सूर्यमण्डलके समाहारमें यह भूमण्डल 
है; और उसमेंके मानव-समुदायमें हमारी स्थिति है । यह 
विविध दर्शनोंका ग्रवाइ वही अग्रमेय काल है और वह 
सबमें है, मोतीकी लड़ीमें रेशमके तारकी तरह अनुस्यूत 
कालात्मा । 


तथापि जो मानव विश्व और कालकी अनन्ततामें क्षुद्र- 
से-कषुद्र है, वही विद्याकी प्रमामें आत्मरूपसे विराटके सहश 
“महतो महीयान! महानसे भी महान्‌ है । 

यह और ऐसी प्रभाको प्रकाशित करनेवाली दीपावलि- 
के द्वारा जो पितरों, देवताओं और मानयाँकी तृप्ति; तुष्टि 
और पुष्टि साधन करता है, उसके नूतन वर्षकी उषा 
कल्याणमयी, आनन्दमयी और प्रकाशमयी हो, इसमें क्या 
सन्देह है १ 


FS 


देवीका विराद स्वरूप 


एक बार गिरिराज हिमालयकी प्रार्थनासे भीमगवतीजी- 

ने अपना विराट रूप उन्हें दिखाया । उस समय विष्णु 
आदि सभी देवता वहाँ उपस्थित थे । उस विराट्‌ रूपका 
खर्गैलोक मस्तक और चन्द्रमा तथा सूर्य नेत्र ये । दिशाएं 
` कान; वेद वाणी और पवन प्राण थे। हृदय विश्व था 
और जङ्घा एथिवी । व्योममण्डल उसकी नाभि तथा 
नक्षत्रवुन्द वक्षःस्थल ये | महोंक कण्ठ और जनलोक 
मुख था । इन्द्र आदि देवता उस महेश्वरीके बाहु ये और 
शब्द ही श्रवण । दोनों अश्विनीकुमार उसकी नासिका ये; 
गन्ध घाणेन्द्रिय थी | मुख अमि और पलकें दिवारात्रि थीं। 
ब्रह्म-घाम भ्रूविलास था और जल ताड । रस ही रसना 
तथा यम ही दट्टा थे । स्नेह-कला दाँत थी और माया थी 
हँसी । सृष्टि ही कटाक्ष-विक्षेप तया छजा ही होठ थी। 


लोम अधर यें और धर्मपथ था पीठ। इस जगतीतलमें 
जो सुष्टिकतारूपसे विख्यात हैं वे प्रजापति ही उस देखीके 
मेदू थे । समुद्र उदर, पर्वत अस्थि, नदी नाडी तया वृक्ष 
ही उसके केश थे । कौमार, यौवन और जरावस्था उसकी 
उत्तम गति थी । मेघ ही केश और दोनों सन्ध्याएँ वल्ल 
थीं । चन्द्रमा ही जगदस्ब्राके मन ये, विज्ञानशक्ति विष्णु 
और अन्तःकरण रुद्र थे । अश्व आदि जातियाँ उस व्यापक 
परमेश्वरीके नितम्बसे निम्न मागम स्थित थीं । अतल आदि 
महालोक उसकी कटिके अधोभाग थे । देवताऔने देवीके 
ऐसे महान्‌ रूपका दरशन किया जो सदसो ज्वाल्ा-मालाओं- 
से पूणं था और लपलूपाती हुई जीमसे अपना ही वदन 
चाट रहा था । उसकी दाढोंसे कट-कट शब्द होते थे और 
आँखें आग उगल रही थीं। नाना शर्त्राको धारण 
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करनेवाला वीर-वेष था; उसके सहो मस्तक, नेत्र तथा 
चरण थे । करोड़ों सूर्य और कोटि विद्युन्मालाओके समान 
उसकी देदीप्यमान कान्ति थी । वह महाघोर भीषण रूप 
हृदय तथा नेत्रांको आतङ्क पहुँचानेवाला था। 

उसे देखते ही सभी देवता हाहाकार मचाने लगे, 
हृदय कम्पित हो गया और बेसुध हो गये । उन्हें इतना भी 
स्मरण न रहा कि ये जगजननी देवी हैं । 


महेश्वरीकी चारों ओर जो वेद मूर्तिमान्‌ होकर खड़े 
थे उन्होंने ही देवताओंको मूच्छांसे जगाया । होशमें आने- 
पर वे नेत्रोमें प्रेमाश्रु मरकर गद्गद कण्ठसे स्तवन करने लगे । 


स्तुति समाप्त होनेपर उन्हे भयभीत जानकर देवीने 
परम सुन्दर रूप घारण करके उन्हे सान्त्वना दी । 
( देवीसागवतेके आधारपर ) 


भद्रकाली देवी 


( लछेखक--- डा० वेंकट सुन्बैया, एम० ५०, पी-एच० डी० ) 


तैत्तिरीय आरण्यकके मन्त्रौम अनेक देवताओंकी 
स्तुति है। इसके दसवें प्रपाठकमें आदित्य, रुद्र, नारायणादि 
अन्यान्य देवताओंकी स्तुतिके साथ-साथ वेदमाता सावित्री 
देवीकी स्तुति भी-- , 
आयातु वरदा देवि अक्षरं मह्मसम्मितस्‌। 
इत्यादि मन्त्रौमें मिलती है । सवितृ सूयनारायणकी 
शक्ति जो सावित्री देवी है, वह इस वेदमाता सावित्री 
,देवीसे भिन्न है। उस देवीकी स्तुति इसी आरण्यकके 
पहले प्रपाठकके चौदद्दवं अनुवाकमें-- 
सोऽसौ बरपन्चुदेति । स स्वेषां सूतानां प्राणानादायोदेति । 
अन्तरिक्षम जो देव तपता हुआ निकलता दै; वह 
देव सब भूतोंके प्राण लेकर निकलता हे इत्यादि मन्त्रेसि 
की गयी है। तथा इसी प्रपाठके प्रारम्भमें अर्थात्‌ इस 
आरण्यकक्रे आदिम आये हुए 
अङ्ग कर्णेभिः अणुयास देवाः । भद्रं पश्येमा- 
क्षभियंजत्राः । 
--इत्यादि मन्त्र भद्रकाली देवीके स्तोत्र-खरूप हैं । 
अङं शुद्धास्मविज्ञानं भद्रळोकानुरूपं मडळ च था 
कळ्यत्ि जनयतीति भद्रकाली । 
इस निरवंचनके अनुसार भद्रकाली शब्दका अर्थ 
है 'यद्वात्मविज्ञानदात्री शक्ति ।' 
अदितिरिह जनिष्ट दक्ष या दुडिता तव। तां देवा 
अन्वजायन्त भद्रा अग्धतबन्धवः ॥ अतो देवी भद्रकाली 
समभवत्‌। अतो म्रहमन्नघीहि भद्रकाळीविद्यां व्यक्षरास्‌ ॥ 


इत्यादि अथर्ववेदके वाक्योमें कहा गया है कि 
भद्रकाली देवी योगदेवी ( पराशक्ति )से अभिन्न है । 


अद्रकाल्यै च विद्महे सवंसिद्धिं च घीमहि। सा नो 
देवी प्रचोदयात्‌ । 


यह भद्रकाली देवीके गायत्रीमन्त्रका स्वरूप है। और- 


तां भद्रकालीं तपसा उवछन्तीं 

महेदवरी झदधमहस्प्रतिष्ठास्‌। 
छुद्धात्मकह्याणयुणस्वभाचां 

बन्दे सदा चेतसा सद्रकाळीस्‌ ॥ 

परमां पवित्रां 
सद्राचितां शङ्कचक्रादियुक्ताम्‌ । 

गगने मटन्तीँ 
चन्दे सदा चेतसा भद्रकालीस्‌ ॥ 


इत्यादि ऽलोकोमें भद्रकाली देवीके स्वरूपका मी 
इसी श्रुतिमें निरूपण किया गया दै ( देखिये, इंसयोगि- 
विरचित मगबदूगीतामाष्य-परष्ठ ८७-८८ ) । हंसयोग्यादि 
शुद्धायौंका सिद्धान्त है कि इस देवीका स्मरण आदि करनेसे 
उपासकोंके शुद्धात्म-विज्ञानका विकास होता है और वे 
सवंशक्तिसम्पन्न हो जाते हैं । 


नमस्ते सिद्धसेनानि आथे अन्द्रवासिनि । 
कुमारि कारि कापालि कपिले कृष्णपिङ्गले ॥ 
भद्रकाळि नमस्तुभ्यं मद्दाकाळि नमोऽस्तु ते ॥ 


, इत्यादि अर्जुनकृत ढुगाँस्तोत्रमै उपयुक्त तीनों देवियाँका 
नामोल्लेख किया गया हे । यह स्तोत्र महामारतके 


सद्रासनस्थां 


स्प्राक्षमाळां 


% महाद्यक्ति साचित्रीका मन्वयुद्धमे उपयोग ॐ 
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मीष्मपर्बमें, मगवद्गीतासे पूर्व अध्यायमें मिळता है । इस 
इलोकके अव्यवहित पूर्वमे स्थित-- 
घातराषटरवळ दृष्टा युद्धाय समुपस्थितम्‌। 
अजुनस्य हितार्थाय कृष्णो वचनमत्रवीत्‌ ॥ 
श्रीमगवानुवाच-- 
झुविसूंत्वा महाबाहो संग्रामाभिमुखे स्थितः । 
पराजयाय शत्रणां ढुगाँखोत्रमुदीरय ॥ 
इत्यादि वाक्योसे मालूम होता है कि इस स्तोत्रका 
उपदेश स्वयं श्रीकृष्ण भगवानने अजुंनको दिया था । 


अस्य श्री दुर्ास्तोत्रमहासन्त्रस्य बद्रीनारायण ऋषिः। 
अनुष्टुप्‌ छन्द्‌ः । ्रीदुयाख्या योगदेवी देवचा। मम सर्वाभीष्ट- 
सिद्धयर्थे जपे विनियोगः । 

इत्यादि कहा है । 

इस दुर्गास्तोत्रमें उपयुक्त तीनों देवियोंके तया 
अन्य ७५ देवियाँके अर्थात्‌ कुल ७८ देवियोंके नाम 
आये हैं। हर एक नाम स्वयं एक महामन्त्र है और ७८ नामा- 


त्मक यह दुर्गास्तोत्र मन्त्रश्रेष और सिद्ध मन्त्र है। सिद्ध 
मन्त्रका लक्षण उपर्युक्त मगवद्गीता-भाष्यके पृष्ठ ११२ में 


अतएव श्रीकात्यायन मुनिने भी अपने भाष्यमें-- देखिये । नमः श्रीभद्॒काल्ये । 
महाशक्ति सावित्रीका मन्त्रयुद्धमें उपयोग 
( लेखक--आंसुन्द्रलाळ नाथालालजी जोशी ) 
सावित्री और धनुर्वेद सावित्रीके सामथ्यंको शस्त्रार्म उतारनेके लिये किसी 


पा यित्री धनुर्बेदका महान्‌ अङ्ग है । बहुतेरे 
ह धनुघरोंने सावित्रीकी उपासना कर विजय और 
हि] कोति प्राप्त की है। किसीने नह्माक्ञ सिद्ध किया, 
ता किसीने पाञ्चपतात्र प्राप्त किया । ब्रह्म- 
दण्ड और ब्रह्मसिरस्‌-जेसे अमोघ अब्नोके 
4 लिये. बहुतेरे ब्राह्मणोने तपश्चर्यां की है ओर 
उन्हें सिद्ध किया है । देवीमागबतमें तो पूर्णरूपेण गायत्रीका 
गुणगान किया गया है । पचीस-पचीस अध्याय-जेसा 
विस्तारमय विवेचन यदि किसी महामन्त्रके ऊपर हुआ है 
तो वह हुआ है गायत्री-माहात्म्यकी ग्रतिष्ठापर ही ! 
ब्रह्मास्नसे बड़े-बड़े नरकेसरी कॉप उठते थे, बड़ों-बड़ोंके 
छक्के छूट जाते थे; अनेक योद्धा इसका नाम सुनकर 
व्याकुल हो जाते थे । ब्रह्मात्रकी ऐसी भीषणता थी । इस 
अमोघ शाक्तिके सामने सर्वनाश उपस्थित हो जाता था । 
इसकी प्रचण्ड शाक्तिसे आबाल-दृद्ध तो भस्म हो ही जाते थे, 
गर्भमै स्थित बालक भी सुरक्षित नहीं रह सकते थे। ब्रहमज्न 
अथात्‌ प्रलयकी मूर्ति । मन्त्रके बलसे ऐसे-ऐसे अनेकों 
अमोघ अञ्न सिद्ध होते थे; वायव्यात्ञ और अग्न्य रका 
नाम किसने नहीं सुना है ! मन्त्रशक्ति ऐसी महाशक्ति दै । 
इसकी उपासना जिसने की उसीने विजय प्रास्त किया | 
सावित्रीसे ब्रह्माञ्ज सिद्ध करना इस प्रकार होता दै 


` विशेष विधिसे विशेष क्रममै जप करना पड़ता दै। ब्रह्मात्रके 


लिये सावित्रीको विलोम क्रमसे--उळटा जपे । 

डे» द्याद्चोप्र नो यो योधि हिमघी स्थवदेगोम 
प्यरेवंतुविस तदू खोव सुँ भूरोम्‌ ॥ 

--अक्षाज्ञके लिये सावित्रीका यह क्रम है। एक निखबं 
संख्यक मन्त्र-जप करके अस्नमें मन्त्राघान करनेसे प्रचण्ड 
नझास्र बनता दै । इसकी अमोध शक्ति किसीसे कुण्ठित 
नहीँ होती । शस्रको वापस खींच लेनेके लिये सीधे क्रमसे 
सावित्रीका जप करना चाहिये । 


बेदमात्रा सवंशं गृहाते दोप्यतेऽथदा । 
तत््रयोगं शृणु प्राज्ञ॒ ब्रह्मानं प्रथमं श्वणु ॥ 
दादिद्न्तां च सावित्री विपरीतां जपेस्सुघीः ॥ 
जप्स्वा पूर्वां निखवं चाभिमन्त्र्य विधिवच्छरस्र । 
क्षिपेत्‌ शत्रषु सहसा नइयन्ति सवंजातयः ॥ 
बाला वद्धाश्च गर्भस्था ये च योड समागताः । 
सर्वे ते नाशमायान्ति मम चेच असादतः ॥ 


यथाक्रमं दादिदन्तं जपेस्संहारसिद्धये ॥ 
` तस्य खरूपम्‌-- 
ॐ द्यादचोग्र नो यो योधि हिमधी खवदेगाँज 
ष्यरेवत्तविस तद्‌ स्रोवसुंभूरोम्‌ ॥ इति अयोगः ॥ 
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क तामादिदार्तिं शिरसा नमामि कै 


ee SS ससससससच्स्स्स्प्स 


अथ संहारः । 

ॐ सूसुंचः स्वः तत्सचितुवरेण्यं भगोंदेवस्य घीमहि 
| चियो यो नः प्रचोदयाद्‌ । इति संहार; । 

ऊपरक्ते रछोकोका तात्पय यह है कि सावित्री वेदमाता 


हैं । उनका आविर्भाव सब शख्रौमे किया जा सकता है । 
झस्जका तेजस उनसे प्रज्यलित हो जाता है । 


गायत्री मन्त्रके अन्तर्मे जो दकार आता है, वहसे 
प्रारम्भ करके मन्त्रको उलटा जपे,- अन्य आवार्थ ऊपरके 
विवेचनमें मूल मम्त्रके साथ आ ही गया है । 


इस प्रकारसे सिद्धःकिये हुए: त्रझाख्रसे कौन-कोनसे 
कार्य सिद्ध होते हैं--यह बात रामायण, महाभारत आदि 
अन्थोमें ब्रह्मा्नसम्बन्धी उल्लेखोंकों देखनेसे ज्ञात होगी । 
गर्मका मी नाश करनेवाला अश्वत्थामाके क्रोघमें 
किया हुआ बहाज्का दुरुपयोग प्रसिद्ध ही है । 


दूसरा सावित्रीका प्रयोग प्रसिद्ध पाञपतासनके ल्यि 
हो सकता है । ब्रह्माजके समान ही यह प्रबल शस्त्र 
भी सावित्रीके द्वारा ही सिद्ध होता है। मूळ मन्त्र इस 
प्रकार है-- 

ॐ दूयादचोप्र नो यो योधि हिमधी खबदेगोंस 


ण्यरेवंतुविस तदू स्वोवसुंमूरोस्‌। छौं पछ हुं फट्‌ असुक- 


इाचूच इन इन हुं फटू । 

इस मन्त्रका दो लाख पुरश्चरण होता है। मन्त्र सिद्ध 
होनेपर उसकी योजना ब्रह्माज्के समान करनेपर सब 
शत्रऔँका नाश हो जाता है । उसे वापस खींचनेके लिये 
सामान्यतः गायत्री-मन्त्रका जप करना चाहिये । 


तीसरा प्रयोग ब्रह्मदण्डके नामसे प्रसिद्ध है । 
ब्रह्मदण्डके लिये इस प्रकारका विधान है-- 


ब्रह्मदण्डं प्रवक्ष्यामि प्रणवं पूर्वमुचरेत्‌ । 
ततः प्रचोदयाजज्ञेयं ततो नो यो धियः क्रमाद ॥ 
ततो धीमहि देवस्य ततो भगो वरेणियम्‌ । - 
सवितुस्तच्च योक्तव्यमसुकराथु तथैव च ॥ 
ततो हन हन हुं फटू जप्स्वा पच द्विलक्षकम्‌। 
अभिमस्थ्य शरं तदूत! प्रक्षिपेच्छत्रुघु स्फुटम्‌ ॥ 


नश्यन्ति शन्नवः सर्वे यमतुल्या अपि भुवम्‌ । 

एतदेव विपर्यस्तं जपेस्संद्ारसिद्धये ॥ 

ब्रह्मदण्डके लिये इस प्रकार सन्त्र है-- 

३» प्रचोदयाज्ञो यो धियो धीमहि देवस्य भर्गो बरेण्यं 
सवित्तुखव्‌ अमुकशत्रु' इन इन हुं फदू ॥ 

इस-मन्त्रका दो लाख जप: करके उसका आवाहन 
शरमें करे तथा ब्रह्मा्रके समान उसकी योजना करे । इस 
मन्त्रकी शक्तिसे यम-जेसा भयानक शत्रु भी विनाशको 
प्रास होता है । सीधे गायत्री-मन्त्रका जप करनेसे मन्त्रशक्ति 
विरामको प्रास होती है 


चौथा प्रयोग ब्रहाशिरस्‌ नामसे प्रसिद्ध है; उसका 
मन्त्र याँ है-- 

ॐ चियो यो नः प्रचोदयात्‌ भर्गो देवस्य धीमहि 
तस्सवितुवरेण्यं शत्रून्मे इन हन हुं फटू । 

इस मन्त्रका तीन छाख जप करनेसे सिद्धि होती है । 
इस प्रकारं इस प्रयोगमें रहनेवालीः महाशक्तिको सिद्ध कर 


श्रमे लगावे । ब्रह्मशिरसूद्वारा देव या दानव-जैसे महान्‌ 
शत्रओके नाशःकरनेकी सामथ्यं आती है। इस 'मन्त्रदाक्तिको 


' वापस खींचनेके लिये भी सीधे गायत्री मन्त्रका जप करे । 


श्रके बदले कुशके शस्यके ऊपर आवाइन किया 
जा सकता है । सावित्रोमें रहनेवाली महाशक्तिके प्रभावसे 
वह शल्य अमोघशक्ति बन जाता है । धरम, अर्थ, काम 
और मोक्षके लिये सावित्रीकी अनेकों प्रकारसे उपासना 
होती है और कार्यम उसकी झक्तिकी प्रत्यक्ष योजना होती 


` `हे । घनःऔर आरोग्य, सुख और शान्ति, पुत्र. और खरी 


आदि अनेक कामनाओंसे युक्त द्विजके लिये सावित्री आज- 
तक कामदुधा बनती आ रही है। सावित्री-जेसा शख 
जिस दिजके हाथमे हे वह क्या कभी दीन-दरिद्र हो सकता 
है ! कदापि नहीं ।# 


क यह गायत्रीकी सत्य महिमा दै परन्तु इस छेखको पढ़कर 


किसीको ऐसा प्रयोग नहीं करना चाहिये | अपना नहीं जीता 
हुआ मन ही हमारा शत्रु है । उसीको जीतनेके लिये जगज्नननी 
भगवतीसे मार्थना करनी चाहिये--सम्पादक । 


राष्दू-शक्ति 


( छेखक--पं० श्रीराजबलीजी पाण्डेय, एम०ए० ) 


विश्व चेतन-शक्तिकी सृष्टि दै । इसलिये यह एक 
निश्चित लक्ष्यकी ओर गमन कर रहा है। इसकी सारी 
क्रियाओमें, ध्यान देनेपर, एक उद्देश्य दिखलायी पढ़ता 
है.। जगत्‌की बाह्य विषमताओंको तहमै अटूट समताकी 
धारा बह रहीं दै । जिस प्रकार नदीमें बाइरसे बुद्बुद, तरङ्ग, 
लहर और विभिन्न घाराएँ अलग-अलग गतिसे बहती हुई 
दिखलायी देती हैं, परन्तु ये सब-की-सत्र अनन्त जलराशिकी 
गम्मीरतामें विश्राम ठेती हैं; उसी प्रकार संसारमै रुचि- 
वैभिन्न्य, मतवेषम्य, विभिन्न सार्थ, द्वेष, कलह और युद्ध 
दृष्टिगोचर होते हैँ, किन्तु इन सबका अवसान विस्‍्व- 
कल्याणकी चिन्तामें हो रहा है । हम इस विचित्र संगतिको 
संगीतके उदाइरणसे और स्पष्ट रीतिसे समझ सकते हैं। 
यह संसार एक बहुत बड़ा गायन है । यह इतना मधुर है 
कि सब लोग इसको अपने-अपने ढंगसे गाते हैं । इसके 
गानेमें कई प्रकारके खरौका आरोह-अवरोह होता है; 
व्यक्तिगत लय और तान भी पएथक-पथक होते हैं । 
परन्तु इसका ध्रुब अपनेको कभी नहीं भूलने देता । वह 
बीच-वीचमें गायके सुखसे गूंज उठता है और गानेके 
सम्पूणे अर्थको अपने साथ लेता हुआ अन्तिम उद्देश्यकी 
ओर खींचता ही जाता है।इस विस्व-गायनका भ्रुव 
इसकी मौलिक एकता दै । यही सबका गम्य खान है । 
कुछ लोग जानते हुए, और अधिकांश लोग न जानते 
हुए मी, इसी ओर चल रहे हैं । इसी यात्रामें राष्ट्रका 
निर्माण एक आश्रय है। यह सामाजिक इच्छाशक्तिके 
अद्यतन विकासकी चरम सीमा है । इसीमें मानव-समाज 
अपनी आकांक्षाओंकी पूर्ति, आद्शोका कार्यान्वित होना 
और सार्वजनिक हितका समन्वय देखना चाहता है। 


राष्ट्रशक्ति बिश्वके मूलमें रहनेवाळी चिच्छक्तिका 
बाह्य रूप है, जो विश्वके प्रसारके लिये अनेक -चित्तोमे 
क्रियमाण हो रही है। संस्कारवश अन्तःकरणोंके विभिन्न 
होनेसे प्रक्रियामै भिन्नता आ जाती है । इसीलिये एकतामें 
अनेकता और समतामें विषमताका आमास होता है; 
जिसके कारण विभिन्न मार्गों और हितोंकी उत्पत्ति होती 
है और संघर्ष प्रारम्म हो जाता दै । परन्तु इन अन्तःकरणोते 
राग-द्रेषकी मखिनता रगड़से जब दूर हो जाती है तब _ 


सबसे एक ही प्रोज्ज्यल प्रकाश निकलने लगता है । इस 
उजालेमें भटके हुए मनुष्य अपने केन्द्रीय प्रकाशका 
दर्शन और साबंजनीन एकता तथा समतामें अपने 
कल्याणका अनुभव करते हैं । मनुष्य-जातिके विक्रासका 
सम्पूर्ण इतिहास इस सत्यकी रक्षाके द्वारा सार्वजनिक 
हितका इतिहास दै । 


सम्यताके दौदावमें अन्य जानवरोंकी तरह मनुष्य 
एकाकी असंगठित जीवन व्यतीत करता है । अपना पेट 
पालना. ही उसका मुख्य काम होता है। परन्तु जिस 
व्यापिनी शक्तिका प्रकाश उसके अन्दर हो रहा है, वह 
इस प्रकारके संकुचित जीवनसे कैसे सन्तुष्ट रद्द सकती हे । 
धीरे-धीरे मनुष्यकी-संकीणे प्रदत्तिमै परियतन होना प्रारम्भ 
होता है | वह अनुभव करता है कि उसका छोटा-सा शरीर 
उसके आनन्दका केन्द्र नहीं बन सकता, इससे तो, दूसरोकी 
सहायताके बिना, उसकी भौतिक आवश्यकताओंकी भी 
पूर्ति नहीं दो सकती । उसकी इच्छाएँ, आकांक्षा और 
आदर्श विकसित होने लगते हैं । उसका व्यक्तित्व उसके 
शरीरके घेरेसे बाहर निकळनेकी चेष्टा करता दै । मनुष्य 
सामाजिक जीवनकी आवश्यकताका अनुभव करता है और 
सबके सुख-दुःखमें उसको आनन्द मिलने लगता है । 


व्यक्तिगत जीवनंसे सार्वजनिक जीवनमै प्रवेश करनेका 
प्रथम चरण मनुष्याँके छोटे-छोटे ण्ड होते हैं जिनको ये 
पारस्परिक सहयोगके लिये बनाते हैं । इस झुण्ड या समूहकी 
संयुक्त शक्ति ही इस अवस्यामे उनका सञ्चालन करती हे । 
विकासोन्सुखी झाक्तिके दूसरे चरणमें छोटी-छोटी जातियों- 
का जम्म होता है । इनमें रहन-सहन, रीति-रिवाज और 
परम्परा प्रायः समान होती हैं। इस प्रकार शक्तिसञ्चय 
प्रारम्म होता है । पश्चमें स्मृतिशक्ति अविकसित होनेके 
कारण यह परम्पराके आधारपर प्रकृतिसे सयोदित अपनी 
सीमाके बाहर अपने जीयनका विकास नहीं कर सकता। 
परन्तु मनुष्य अपनी जोड़ी हुई शक्तिसे लाभ उठाता है 
और क्रमशः अपनी उन्नति करना प्रारम्भ कर देता है। 
विकासका घेरा घीरेधीरे बढ़ता जाता है । जातीय जीवनमें 
प्राथमिक छोटे-छोटे झण्डोंका अन्तर्भाव होता हे, परन्तु इन 
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जातियाँको भी अपनी सीमामें सन्तोष नहीं मिलता । एक- 
दूसरेके सम्पकर्मे आनेसे वे अनुभव करती हैं कि पारस्परिक 
संघष नहीं, अपितु सहयोगसे ही उनका जीवन सुचारुरूपसे 
चल सकता है। इस तरह छोटी जातियाँ संयुक्त जातियोंके एक 


. भौगोलिक राज्यमें मिल जाती हैं । परन्तु शक्तिके विकासकी 


प्रक्रिया जारी ही रहती है । इन राज्योंका अलग अस्तित्व 
एक-दूसरेके लिये आशंका, मय और संघर्षका कारण बन 
जाता है । वे देखते हैं कि उनके पूर्ण और शान्तिमय 
विकासके लिये आवश्यक है कि वे अन्य .राज्योंके जीवन 
और हितसे अपना सामज्ञस्य रक्खें । इस प्रकार युद्ध अथवा 
स्वेच्छासे अधिक विस्तृत राज्योंकी स्थापना होती है । इन 
संयुक्त राज्योंकी एक संस्कृति, एक भाव, एक भाषा और 
एक उद्देश्य निश्चित होने लगता है और सबकी सामूहिक 
शक्तिके रूपमे सबके ऊपर राष्ट्रकी प्राणप्रतिष्ठा होती है । 
राज्यकी संयुक्त सामूहिक शक्ति ही राष्ट्रशक्ति है। दूसरे 
शब्दोमे, समाजकी पूर्णबिकसित इच्छाशक्ति ही राष्ट्रशक्ति 
कहलाती है । 


जिस प्रकार सामाजिक जंगत्‌में मनुष्यके व्यक्तित्वका 
विकास होता है उसी प्रकार राजनैतिक क्षेत्रमे भी व्यक्ति- 
गत और राष्ट्रीय इच्छाशक्तियोंके समन्वयकी क्रमशः 
उन्नति होती दै । अधिकारकी भावनाका उदय होते ही 
पहले दोनों शक्तियोमें संघष और फिर उनमें सामझस्य 
प्रारम्भ हो जाता है। प्रारम्ममें मनुष्य अपनी विश्‍्टंखरित 
खच्छन्द इच्छाशक्तिके वशीभूत होते हें । आगे चलकर 
इस खच्छन्दतामें कुछ संयम आने लगता है। छोटे-छोटे 
झुण्डोंमे आनेपर सब. लोग एक मुखिया अथवा नेता 
चुनते हैं और उसकी इच्छाशक्तिमें अपनी व्यक्तिगत इच्छा- 
शक्तियोंका अन्तर्भाव कर देते हैं। यह गणमुख्य अपने 
संघकी इच्छाशक्तिका प्रतिनिधि बन जाता है । इसको हम 
प्रारम्भिक संयत एकाधिकार कह सकते हैं, किन्तु इसमें 
बिल्कुल अनियन्त्रित शासककी निरङ्कुशता नहीं रहती । 
जब कई झण्डोंकी एक जाति बनती है तो एक मुखियासे 
काम नहीं चलता | इसलिये शासकोंका एक दल बन 
जाता है जो संयुक्त शासन करते हैं। इसको अल्पजना- 
घिकार कहा जा सकता है । इनमें जो विशेष महत्त्वाकांक्षी 
होता है यह दूसरोंकी शक्तिकों आत्मसात्‌ करके एकतन्त्र- 
राज्य और फिर साम्राज्यकी स्थापना करता है। इस 
अवस्थाम एक व्यक्ति सारे राष्ट्रका प्रतिनिधि बन जाता है । 
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जबतक वह जनतामें लोकप्रिय होता है तबतक सम्पूर्ण 
राष्ट्रकी सहानुभूति उसके साथ रहती है । परन्तु जब एका- 
घिकारके मदमें प्रजाकी व्यक्तिगत इच्छाशक्तिकी अवहेलना 
करता है तो उसका विरोध रू हो जाता है और समाज 
अपनी सौंपी हुई इच्छाशक्तिको वापस लेनेका प्रय 
करता है । इस प्रयासमें प्रजातन्त्रकी उत्पत्ति होती है। 
राष्ट्रीय शक्ति एक व्यक्तिके हाथसे निकलकर प्रजाके हायमें 
आ जाती है। प्रजातन्त्रप्रणालीमें राष्ट्रशक्तिके प्रकृत 
विकासके लिये सबसे अधिक अवसर होता है । किन्तु यहाँ 
भी उसका दुरुपयोग सम्भव है, जिस कारण प्रजातनत्रसे 
अराजकता और फिर निरङ्कुश शासन आ जाता है। यह 
चक्र चलता रहता है, परन्तु राष्ट्रशक्ति अपनी प्रकृत 
अवस्यामें आनेके लिये सदा राजनैतिक वायुमण्डलको 
आन्दोलित करती रहती है । 


अब राष्ट्रशक्तिके बाह्य स्वरूपकी ओर आइये। 
राजनीतिञोने प्रायः इसको तीन भागोँमें विभक्त किया 
है । ये अंग--भूमिशक्ति, जनशक्ति और संघटनशक्ति हैं । 


राष्ट्रकी खापनाके लिये एक निश्चित भूखण्डकी 
आवश्यकता होती है । भूमि अपने अर्न्ताइत घातुओ और 
वनस्पतियोसि प्रजाका पालन करती है । इसलिये उसपर 
बसनेवाली जनता उस भूखण्डपर ममता रखती है और उसपर 
अपना अधिकार समझती है। यह मूखण्ड अथवा देश प्रायः 
भौगोलिक सीमाआंसे बद्ध होता है, परन्तु राष्ट्र कभी-कभी 
इनका उल्लंघन करके आगे भी बढ़ता है । देशकी परिस्थिति, 
उसका जलवायु और उपज--ये सब राष्ट्रशक्तिको निधोरित 
करते हैं । जनशक्ति यह सत्ता है जो भूमिके सम्पकंमें रहकर 
उसको उपजाऊ बनाती है और उसकी उपजका उपभोग 
करती है । राष्ट्रशक्तिका यह जङ्गम अङ्ग है। इसीके चालू 
होनेसे राष्ट्रका शरीर सजीव रहता है । संघटनशक्ति वह 
शक्ति है जिसके द्वारा जनशक्तिका नियन्त्रण और एकता- 
की बृद्धि होती है । इसके द्वारा मनुष्यमें एक भाषा, एक 
आचार, एक सम्यता और एक उद्देश्यकी उत्पत्ति होती 
है । राष्ट्रका प्रबन्ध भी इसी अङ्के द्वारा होता है। शासक, 
कानूनविधायक, न्यायाधीश आदि अधिकारिवर्ग, सेना 
और कोषका विधान भी यही शक्ति करती दै । यद्यपि ये 
अङ्ग बाहरसे एथक्‌-प्रथक्‌ दिखलायी पढ़ते हैं परन्तु वास्तवर्मे 
बे एक ही शक्तिके स्फुरण हैं। जिस प्रकार जीवाणु परिस्थितिः 


# राष्टू-दाक्ति # ४९९ 
MM 0 ल्ल 


विदेषमें अपनी विभिन्न चेष्टाऔ और व्यापारोसे एक 

सेन्द्रिय पिण्डका रूप धारण करता है, उसी प्रकार राष्ट्र 

भी एक ही सामाजिक इच्छाशक्तिका सेन्द्रिय पिण्ड दै । 

इसकी उत्पत्ति किसी एक व्यक्ति अथवा शासककी इच्छासे 

पती एक गतिशील सावंभौम शक्तिकी प्रक्रियासे 
| 


यह तो सामाजिक इच्छाशक्तिसे पिण्डराष्ट्रकी उत्पत्ति 
हुई । परन्तु जिस प्रकार एक पिण्डमें स्थित जीवात्माको 
अपनी पूर्ण आस्मानुभूतिके लिये पिण्डसे सन्तोष नहीं होता 
और वह सम्पूर्ण ब्रह्मण्डके रहस्य और उससे अपना 


सम्बन्ध जाननेकी चेष्टा करता है, उसी प्रकार आदश राष्ट्र 


भी अपनी वास्तविक उन्नतिके लिये अपने व्यक्तित्वको 
अपनी भौगोलिक सीमाओंके भीतर सङ्कीण नहीं बनाता । 
वह और आगे बढ्नेका प्रयत्न करता है। यहींसे आन्त- 
राष्ट्रीय सम्बन्ध प्रारम्भ होता है । जो सम्बन्ध पहले सन्देह, 
भय, कलह और युद्धके आधारपर होता है वह पीछे 
सात्त्विक सहयोग और विश्वकल्याणका रूप घारण करता 
है । सब राष्ट्र यह अनुभव करते हैं कि वे एक ही विइवराष्ट्रके 
अन्तर्गत और उसीके नियमसे बद्ध हैं । अतः उनके हितों 
और आदशाँमें सामज्ञस्य, समन्वय और एकता होनी 
चाहिये । इस विश्वधात्री शक्तिके कार्यमें अधिकारछोडुप 
महत्त्वाकांक्षियोद्वारा बाधाएँ मी उपस्थित होती हैं; किन्तु 
जिस प्रकार पर्वतीय नदीका वेग छोटे-छोटे बॉधोंसे नहीं 
रोका जा सकता, उसी प्रकार इस शक्तिका वेग व्यक्ति 
विरोषसे नहीं रुक सकता । वह अपने उद्देश्यको सम्पादित 
करके ही रहेगी । राषट्रशक्ति अपने आदशेरूपमें विश्वराष्ट्र- 
का निर्माण करती दै जिसकी छत्रच्छायामें संसार निर्भय, 
शान्त और सुखी रहता है । 


राष्ट्रशक्तिकी कलात्मक व्यञ्जना “सत्यं शिवं सुन्दरम्‌? 
के रूपमै होती है । वह राष्ट्रमै सत्यका बोध, शिवका 
अनुभव और सुन्दरकी सृष्टि करती है । राष्ट्रको केवळ 
राजनीतिसे सीमित समझना भूल है । हम राष्ट्रीय जीवनको 
अळग-अलग विभागमे नहीं बॉट सकते, वह सम्पूर्ण 
जीवनको ढक लेता है । जिस भावके स्पम्दनसे राष्ट्रकी 


हुत्तन्त्री बज उठे वह राष्ट्रीय भाव है । सत्यके बोधमें राष्ट्र 
संसारके पदाथौंका वास्तविक रहस्य और व्यक्तियोंके आदश 
सम्बन्ध जाननेका प्रयत्न करता है । इससे विज्ञान, दर्शन 
आदि अनेक शास्रोंका जन्म होता दै | शिवके अनुभवमें 
राष्ट्रशक्ति प्रजाको कल्याणमार्गपर ले चलती है । उच 
आदर और तदनुकूल जीवन शिवके अनुभवसे ही सम्भव 
हो सकता है । सुन्दरकी सृष्टि कर राष्ट्र आनन्द उठाता है। 
कलाऔंका प्रसव इस सुन्दरके गर्भसे होता है । वास्तुकला, 
मूर्तिकला, चित्रकला, सङ्गीतकला तथा काव्यकलादि अनेक 
ललित कलाओंका समावेश राष्ट्रशक्तिके सुन्दर रूपमें हो 
सकता है । सत्य, शिव और सुन्दरकी वृद्धि करना राष्ट्र- 
शक्तिका मुख्य कार्य है। उसका चरम लक्ष्य इन्हींका पूर्णतम 
विकास करना है । 


राष्ट्रकी शक्तिके रूपमें कल्पना नयी नहीं है । बहुत 
प्राचीन समयसे मनुष्यने अपनी जन्मभूमिमें शक्तिका अनुभव 
किया है । माता शिशुको जन्म देकर दिव्य प्रेमसे उसका 
लालन-पालन करती है । मनुष्य इसी क्रियाको एक लम्बे . 
पेमानेपर अपने देशमै देखता है । इसीलिये जन्मभूमिको 
मातुभूमिकी उपाधिं दी गयी है । माठृशक्तिके अतिरिक्त 
यह रक्षक शक्ति भी दै | भारतमाता अथवा भारतशक्ति इसी 
शक्तिका अवतार है | इसमें प्रेम और शक्ति दोनों मिले 
हुए हैं। पाश्चात्य देशोमे भी राष्ट्रको शक्ति ( ०४९7) 
कहनेका प्रचार है और जन्मभूमिको पितृदेश कहा जाता 
है । जिस प्रकार जम्म देनेवाली माता हमारी भद्धा; प्रेम 
और मक्तिकी भाजन है उसी प्रकार हमारी मातृभूमि और 
उसका शक्तिमय खरूप, राष्ट्रशक्ति भी है। किन्तु राष्ट्रशक्तिका 
यह खण्डशः पूजन है । इसकी उपयोगिता है, किन्तु इसमें 
पूजनकी पूर्णता नहीं। जिस प्रकार माठ्शक्ति हमारी. 
व्यक्तिगत माता और मातृभूमिसे सीमित नहीं है उसी प्रकार 
राष्ट्रशक्ति एक राष्ट्रसे बद्ध नहीं। उसका पूरा खरूप 
विइवकी राष्ट्रशक्ति है । इस चेतनाके साथ ही उसका 
पूजन होना चाहिये; तभी उसके पुत्र उसके वरद और 
अभय हस्तके प्रसादसे सम्पन्न और निर्भय रहेंगे । 


` शक्कि क्या है! 


न्न (रेखक--गोखामी पं० श्रीमदनगोपाळ्जी दीक्षित, मन्त्रशाजी ) 


‹ थम यह प्रश्न उठता है कि शक्ति क्या पदार्थ 
$ हे ! इसका उत्तर यही है कि 'सबकी आदिभूता 
. और प्रकाशरूपा शक्ति है ।' सबकी आदिभूता 

£42 कहनेका तात्पये यह है कि ब्रह्मा, विष्णु तथा 
[ रुद्रकी भी वह आदि है, उसका आदि कोई 
नहीं दै । इसी अभिप्रायका समर्थक मार्कण्डेय- 
जीका भी वचन है । यथा-- 


सवेस्यायया सहालक्ष्मीखियुंणा परमेश्वरी। 
रद्ष्यालक्यस रूपा सा व्याप्य कृत्स्नं व्यवस्थिता ॥ 


अर्थात्‌ त्रिगुणविशिष्टा परमेश्वरी महालक्ष्मी सबकी 
आदिकारण है, उसका स्वरूप व्यक्त भी है और अव्यक्त 
भी । यह समस्त दृश्य प्रपञ्चोको व्यास करके स्थित. दै । 


'. प्रकाशरूपा-शाम्दसे यह आशय व्यक्त किया जाता है 
कि वह खय ही प्रकाशमयी दै, सब जगह उसीका प्रकाश 
है, उसके अन्दर अन्य किसीका प्रकाश नहीं है । 
कहा भी है-- 


प्रकादारूपा प्रथमे प्रयाणे अखतरूपिणी इति, अतः 
सा एव सवोराध्या स्वतम्त्रा विश्वसिद्धिहेतुरिति। 


प्सवौराध्या' पदसे यह दिखलाया गया है कि 
समी देवता और असुरोंद्वारा वह आराधना करने योग्य है । 
यही बात भीझकदेवजीने भी कही दै-- . | 


आराध्या परमा शक्तिः सबैरपि सुरासुरैः । न 

नातः परतरं किञ्चिदधिकं सुवनश्रये ॥ ` 

अर्थात्‌ समस्त देवता और दानवोको परमा शक्तिकी 
आराधना करनी चाहिये । इससे बढ़कर भुवनम कुछ भी 
नहीं है। 

“विश्वसिद्विहेतः इस कथनका यह भाव है कि वह 
जगतूकी उत्पत्ति, पालन और संहारकी काय-कारणखरूपा 
है । योगिनीतन्त्रमे कहा है-- - 


कारणावस्थयापन्ना सदाइ धातुरूपिणी । 
नाकार्यं मे हि यत्‌ किजित्सदाइ शक्षरा परा ॥ 


कार्यभावसमापज्ञा सदा मछृतिरूपिणी। 

तदा ग्रह्मादयः सर्वे सर्वेडऱ्याविभवन्ति हि॥ 

अर्थात्‌ कारणावस्याको प्राप्त होकर मैं सदा त्रक्नारूपमें 
रहती हुँ, जो कुछ दीख रहा है यह सब अवश्य मेरा ही 
कार्य है। मैं सदा ही अक्षररूपिणी और पराइाक्ति हुँ । 
कार्यावस्थापन्न होकर मैं प्रकृतिरूपिणी हो जाती हूं, उसी 
समय ये ब्रह्मांदि देव तथा अन्य सभी प्रकट होते हैं ।? 


उपर्युक्त वचनसे यह सिद्ध हुआ कि ब्रह्मासे लेकर 
कीटपर्यन्त समस्त विश्वका वही निर्माण, पालन और संहार 
करती है तथा आराधना करनेपर देवता और मनुष्योंको 
यही धर्म, अर्थ, काम तथा मोक्षरूप चारों फछोंको देती है। 
यही बात डुर्गाससशतीमें भी कही गयी है-- 
` आराधिता सैव नुणां भोगस्वगोपवर्गदा ॥ 


“आराधना करनेपर वह मनुष्योंको भोग, खगे और 
मोक्ष भी देती है ।! 


उसी शक्तिकी आराधनासे विविध विषयोपमोगपरायण 
जीवविशेष पुनः गर्भमें नहीं पड़ते । पूज्यपाद श्रीशङ्कराचार्य- 
जीने भी कहा है-- 
. शक्ति कुण्डलिनीति विश्वजननव्यापारवद्धोद्मा 
ज्ञास्बेस्थ न पुनर्विशन्ति जननीगर्भेभंकत्वं नराः ॥ 
'कुण्डछिनीशक्ति ही इस प्रकार जगत्‌की स्टे 
व्यापारमें उद्यम कर रही है--ऐसा जानकर मनुष्य पुनः 
माताके गर्ममें बालभावको नहीं प्राप्त होते ।' 

¬ इत्यादि शा्र-सिद्वान्तसे यह निश्चय होता है कि 
बह जगदम्बा ही एकमात्र. अखिल संसारमै समस्त कार्य 
करनेको खतन्त्र है । बझा, विष्णु और शिव आदि अन्य 
सभी देवता उसीके अधीन हैं, तथा उसीकी आशासे 
अपने-अपने कार्योमें लगे हुए हैं । ब्रह्माण्डपुराणमें भी ऐसा 
ही कहा.दै- 

स्वतन्त्राहं सदा देवाः स्वेच्छाचारविहारिणी । 


धे देवताओं ! मैं अपनी इच्छा-अनुसार बिचरनेवाली 
स्वतन्त्र हूं ।? 


# दाक्ति क्या है! # 


५०१ 


_ 


श्रीदा्डराचायंजीने तो देवीकी सृष्टि भी खतन्त्र 

बतलायी है, इसी भावको निम्न वायसे व्यक्त किया है-- 
खतन्त्रे ते तन्त्रं क्षितितल अवात्तीतरदिदम* 

9 इत्यादि । 

इस प्रकार श्रुति-स्मृति आदिके मन्तव्यसे यही सिद्ध 
हुआ कि वह शक्ति ही सबको व्यास करके स्थित दै । 


शक्तिविहीन शरीर मृतक कहलाता दै । देवीभागवतमें 
लिखा है 


वतंते सवंसूतेषु शक्तिः सर्वात्मना नूप । 
शववच्छक्तिहीनस्तु प्राणी भवति सवंदा॥ 


अथात्‌ हे राजन्‌ ! सम्पूर्ण भूतौम सर्वरूपसे शक्ति 
वर्तमान है, शक्तिहीन प्राणी तो सदा शवकी भाँति हो 
जाता है । 


अतः व्यक्त अथवा अव्यक्त जो कुछ है वह पहले 
शक्तिका खरूप है, पश्चात्‌ उससे सृष्टिकी उत्पत्ति हुई है । 
श्रुतिने भी कहा है-- 


या एव प्रथमा व्यौछंत्‌ सा रूपाणि कुरुते पञ्च देवी दो 
स्वसारौ यतसतम्त्रमेतत्‌ सनातनं विततं तन्मयूखम्‌ । 


इस तरह श्रुति और स्मृति आदिमें वर्णित सृष्टिका 
उत्पाइन शक्तिकी इच्छासे ही होता है--यही सिद्धान्त है। 


अब दूसरा प्रश्न याँ होता है कि यदि समर जगतूकी 
कार्य-कारणरूपा शक्ति ही है तो “तत्त्यमसि? ( वह ब्रह्म तू 
ही है) यह वेदान्तका बझाप्रतिपादक सिद्धान्त निर्मूल है क्या! 


इसके उत्तरमें यह कहा गया है कि वेदान्तशाज्ञ्मे शक्ति- 
भिन्न ब्रह्मका प्रतिपादन नहीं है । 'तत्त्वमति! यह महावाक्य 
शक्तिखरूप ही है | इसमें तीन शब्द हैं-तत्‌ त्वम्‌, 
असि । ये तीनों शब्द पूर्ण अर्थगर्मित हैं, सामान्यवाचक 
नहीं हें । पहले अर्थशास्र है, उसके बाद शब्दशासत्र । 
शब्दशात्र अर्थशाञ्रका प्रतिपादन करता है, इसलिये 
अर्थके ज्ञानसे ही शब्दका भलीभाँति ज्ञान होता है और 
शब्दका ज्ञान होनेसे मोक्षकी प्राति होती है । श्रुतिने भी 
इस बातका समर्थन किया है-- 


एकः शब्दः सम्यग्ज्ञातः सुष्ठु प्रयुक्तः स्वर्गे लोके च 
कामधुग्‌ भवति । 
अर्थ-शान हुए बिना शब्दका उच्चारण करनेसे परिभ्रम- 


उसी १ 


मात्र फल होता है, इसलिये अर्थ-ज्ञान ही कार्य-सिद्धिका 


कारण होता है । अर्थज्ञान-रहित वेदशास्रके खाध्यायमें 
दोष सुना जाता है । अतः अर्थसहित ही वेदका अध्ययन 
करना चाहिये । श्रुति भी यही कहती है-- 

० स्थाणुरयं भारहारः किलामूदधीत्य चेदं न विजानाति 
योऽथ योऽ्थज्ञः सकलं भद्रमरनुते नाकमेति ज्ञान 
विधूतपाप्मा । 

अर्थात्‌ जो वेद पढ़कर उसके अर्थको नहीं जानता 
वह हठ अथवा भारवाहकके समान है । जो अर्थका ज्ञान 
रखता है वह ज्ञानसे अपने पार्पोकी दूरकर खगमें पहुँचता 
और समस्त कल्याणमय पदार्थोंका उपभोग करता है । 

और भी कहा है-- 

ज्ञातव्यः सवंदैवाथो वेदानां कमंसिद्ये । 

पाउमा्रमघीती च पक्के गौरिच सीदति॥ 


“वेदिक कर्मकी सिद्धिके लिये वेदार्थका सदा ही ज्ञान 
रखना चाहिये । केवल पाठमात्रका अध्ययन करनेवाला 
कीचड़में गौकी भाँति पॅसकर दुःख उठाता है ।? 

“तत्वमसि? इस वाक्या शक्तिब्रह्मके साथ एकतामूलक 
अर्थ है, इस अर्थमें “तत्‌? पदार्थसे वाच्य युद्ध ज्ञानरूपा 
परादेवता महात्रिपुरसुन्दरी ही आराध्य दै और “त्वं? पदार्थ- 
से याच्य ( काम-क्रोधादि ) छः बन्धनोंसे बंधा हुआ स्वयं 
विभु आत्मा, जो पशुवाचक जीव तथा ब्रझका अंशभूत 
है, आराधक है । इस प्रकार दोनोंकी आराध्य-आराधक- 
भावसे जत्र प्रबृत्ति होती है तो तत्पदार्थकी वाच्य जो 
आराध्य देवता है वह त्वंपदार्थवाच्य पशुवाचक आराधक 
जीवको ही अनुण्हीत करके अपनी शक्तिक्रे बलसे उसके 
छहों बन्धनोंका समूल उन्मूलन कर उसे अपना अभिन्न 
बना लेती है, इस प्रकार 'असि' पदसे शुद्ध संविद्रपर्मे अद्वेत- 
भावकी प्रासि ही लक्षित होती है। 

अतः विद्युद्ध ज्ञानसामान्यकी अधिकारिणी जो परा- 
शक्ति दै, उसके अधिकारमें भिन्न पदाथकी भाँति रहते 
हुए भी वस्तुतः उस ज्ञानस्वरूपिणीके साय भेदका अत्यन्ता- 
भाव होना ही विशुद्ध संविदाद्वेतमाव'* है । 


आगम-शारूमें भी इसी बातका समर्थन किया गया है-- 


दि *विशुद्धसंवित्सामान्याधिकारिणीभूतपराभिमतवस्त्वन्तरप्रति- 


योगिकमेदेनाधिकरणत्वे सति संविन्निरूपितपारमार्थिकमेदात्य- 


न्ताभावत्वं विज्युद्धसविदाद्वैतत्वम्‌ । 


५०२ 
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शक्तिः कादिमते विमशंभहसां राशिः सध्ेश्ररी 


# तामादिशक्ति शिरसा नमामि ॐ 


TUS svvSSSSSsSSSSS 


इस प्रकार तन्त्र आदिके सिद्धान्ते सब कुछ शक्तिका 


चट्सरिंशच्छिवशक्तितस्वमुखतस्तस्वानि दिं च इकू सरूप ही सिद्ध होता है । इसलिये “तत््वमसि” इस वाक्यमे 
सायापाशनिवन्धनो विझुरसौ जीवो सतिः शम्भुवाक्‌ निर्मूलत्य दोष नहीं आता । अतः सवन शक्तिहीकी 
स्वात्मातिस्तु तदीयतापि च फळं कौळाचंनं साधनम्‌॥ आराधना करनी चाहिये । 
क 0 य र 
जगजननि जगदमिके ! 


(ढेखक--मोनिलानन्दजी जोशी, साहित्यशाल्ाचार्य ) 


हे जगजननि जगदम्बिके ! सारा विश्व तेरी अपरिच्छिन्न 
अखण्ड सत्तासे उद्भासित हो रहा है । दिव्यबलविभूषित 
एवं सकळेश्वर्यसम्पन्न तेरी राजसी महाशक्तिसे ही चराचर 
की सृष्टि होती है । अनन्त शक्तिशालिनी एवं विपुलविभूति- 
मालिनी तेरी सात्ष्विकी सत्ता ही इस ब्रह्माण्डका धारण 
और पालन करती है। अनेकमुखी, कालको भी अपने 
विकराल गालमें कवलित करनेवाली तेरी तामसी शक्तिका 
अद्टाइहास संहारका लोकोत्तर ताण्डव दत्य करता है । 
तेरी ङुन्देन्दुतुषारदारघवलकीतिका सौरभ दसो दिशा- 
मुखोंको ही नहीं बल्कि अनेक कोटि ब्रहाण्डोको 
सौरभित तथा आमोदित कर रहा है तेरी अपरिमित एवं 
अनिर्वचनीय शक्तिका पारावार जब कि 'हरिहरादिभिरप्य- 
पारा? विष्णु, शिव आदि सर्वेसामर्थ्यंवान्‌ देब भी नहीं 
पा सकते तत्र मळा शुद्र जन केसे पा सके । वेद और शास्त्र 
“नेति, नेतिः करके तेरा गुणगान करते हैं । मह्दाकविडुन्द 
तेरी हिमांशधवल कीर्तिके मधुर चित्रणसे ही अपनी कबिता- 
को पुनीत तया अपनेको कृतकृत्य एवं परम सोमाग्यवान्‌ 
समझते हैं । 


हे बीणापाणि शारदे! तेरे शारदेन्दुको लजानेवाळे 
मन्द मुसकानमिभित कृपाकटाक्षा भाजन बनते दी 
मनुष्यकी ज्ञानपिपासा शान्त हो जाती है । तेरे विद्या और 
अविद्या दोनों रूपोसे भलीमाति परिचित हो जानेपर ही पुरुष- 

अविद्यया सत्यु तीरर्वा विद्ययाऽख्तमइनुते ॥ 


सांसारिक प्रपञ्चकी नश्वरताको अबगलिंतकर परम पद 
प्राप्त करता है । महर्षि माकण्डेयके शब्दोमें-- 
मोक्षार्थिमिर्सनिभिरखसमस्तदोपै- 
८ विद्यासि सा भगवती परमा हि देवी ॥ 
बीतराग योगीजन मोक्षप्रासिके लिये विद्यारूपसे ही 
तेरी उपासना करते हैं| अशाननिशाके निबिडान्धकारमे 


विलीन जीवका तेरा दयारूपी दीपक ही पथ-प्रदशक होता 
है। बिना तेरी कृपाके अविद्यारूपी पाशको कोई भी छिन्न- 
भिन्नकर मुक्त नहीं हो सकता । मातइुंगे ! तेरी अनन्त 
विभूतियोंका विलास एवं विजुम्मण इस विश्वमे प्रतिपल हो 
रहा है । प्राणिमात्रको तेरी अखण्ड सत्ताके सामने नतमस्तक 
होना पड़ता है । आस्तिक संसार तो तेरी अनेक रूपसे 
उपासना करता ही है पर आश्चयं है कि घोर नास्तिक भी 
विवश होकर तेरी ही शरण लेता है । वह कभी मातृभूमि- 
के रूपमें तेरी उपासना करता है तो कभी सञ्चशक्तिरूपमे 
तेरी प्रशंसा करता है। कमी राष्ट्रशक्तिके नामपर वह ठुझे 
मानता है तो कभी देशमक्तिके नामपर अपने प्राणौतककी 
बाजी लगा देता है । तेरी ही “शक्ति? का वह सच्चा सैनिक 
बन जाता है । तेरी ही शक्तिसे सूर्य प्रकाश एवं प्रताप और 
चन्द्र आहाद और शैत्य प्रदान करता है | पृथ्वी तेरी घारणा- 
त्मिका शक्तिसे ही विधृत है । वायु तेरी ही शक्तिसे बहता 
है। अनन्त आकाशमै खचित नक्षतराशिका परिगणन. 
किया जा सकता है, अपार एवं अगाध सागरकी थाह मिल 
सकती दै, पर तेरी महिमाका वर्णन और बिभूतियोंका 
परिगणन असम्मव है । 


महिषासुरमर्दिनि ! निब सन्तानको शक्ति प्रदान कर 
सामर्थ्यवान्‌ बना । भद्धा और भक्ति दे, जिससे तेरे 
ऊपर अटल विश्वास और तेरे चरणारविन्दर्मे अखण्ड 
अनुराग हो । कुपुत्रके ऊपर घुणा न कर | यदि तू ही 
बिमुख हो जायेगी तो अन्यत्र आश्रय ही कहाँ मिलेगा। 
दे विद्या जिससे सुपुत्र बन सकूँ । दुःख दूर कर या दुःख 
सहन करनेकी शक्ति दे। क्योकि 'झुधातृषात्ती जननी 
स्मरन्ति-भूखा-प्यासा बालक माताका ही स्मरण करता 
है। मुझे इस दुःखमें देखकर और अज्ञानगतमे धेसता 
देखकर भी तू चुप है । क्या तेरी सन्ततिका यह करूण 
क्रन्दून तुझे तिलमिला नहीं देता ! क्या मैं भूल कर रहा हूँ ! 


पु कक कक: कक कक 


पह्चानता हूँ । तू मेरी माता है । वेद और शास्त्र मळे ही 
तुझे अनिवर्चनीय, निर्गुग और निराकार कहें, भले ही 
योगी लोग तुझे सगुण और साकार कहें, मले ही कोई 
स्थूल और सक्ष्मके झगड़ेमें पड़े, पर मैं तो तुझे दयामयी 
माता ही कहूँगा । या किसी भाबुक भक्तके शब्दोर्मे-- 
. स्थूलां बदन्ति मुनयः श्रुतयो गृणन्ति 
सूक्ष्मां चदन्ति वचसामधिवाससन्ये । 
खां मूळमाइुरपरे जगतां भवानि 
सन्यामहे वयमपारकृपाम्बुरादिम्‌ ॥ 


क्या तुझे मैं नहीं जानता ! क्यों नहीं, खूब अच्छी तरह 


मैं तेरे स्थूल, सूक्ष्म, सगुण, निर्गुण, साकार और 
निराकार आदिके झमेलेमें न पड़कर तुझे अपार कृपाका 
सागर कहुँगा । दे दयामयि ! अपने कृपासागरका एक 
बिन्दु मुझे दे दे | बस, उसके मिलते ही तेरे चरणारविन्द- 
मकरन्दका मधुकर बनकर निःशङ्कमावसे-- 
न मोक्षस्याकाळूक्षा भवविभववान्छापि च न में 
न विज्ञानापेक्षा श्शिमुखि सुखेच्छापि न पुनः । 
अतस्स्वां संयाचे जननि जननं यातु मम चै 
सूडानी रुद्राणी शिव शिव भवानीति जपतः ॥ 
--यही भनभनाता रहूँगा। 


— DE 


मातृशक्षिचरण 
( लेखक--पं० औळक्ष्मण नारायणजी गर्दै ) 


ज्ञानजन्य असामथ्यके कारण हम जड़ जीव 
२, अपने इस 'भूत-प्रकृति’ बद्ध अन्तःकरणके 
साय 'जन्ममृत्युजराव्याधिदुःखदोष? से ही 
भ सदा घिरे रहते और कालसे कॉपते हुए 
5.०/9 त्रिगुणके चक्रमे भटकते रहते हैं । यह जो 
हमारी चिरसङ्गिनी-सी दीनता है इसे दूर 
करना और त्रिगुणकी पराधीनतासे मुक्त 
होकर अपने सच्चिदानन्दमय खरूपको प्राप्त होना ही शक्ति 
है। इस शक्तिकी जो महानिधि है वह निइत्ति और 
प्रदत्तिकी सब शक्तियोंकी माता है। हम उसीको मातृ- 
शक्ति कहकर प्रणाम करते हैं ! 


वह शक्ति हम जड जीवोंमें नहीं ! चेतन्यघन परमात्मा- 

की वह शक्ति है। परमात्माकी उस शक्तिने यह सृष्टि 

' रची; ये अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड निर्माण किये; बही शक्ति 

इन्हें धारण करती है; यही इन्हें समेट भी लेती है । 

परमात्मा और हमारे बीचमें वही शक्ति है। हमें उसी 

शाक्तिने उत्पन्न किया है । इसलिये यह शक्ति हमारी माता 
है । उस मातृशक्तिकों हम प्रणाम करते हैं | 


माता ही संसारमै सबसे अधिक पूज्या है । 'न मातुः 
परदैवतम? । इस भौतिक शरीरको जन्म देनेयाली प्राकृत 
शरीरधारिणी माता उन्हीं परमा माताका एक रूप है| 
अखिल विश्वमे उत्पन्न हुए जो असंख्य प्राणी हैं उनकी 
भिन्न-भिन्न जो असंख्य माताएँ हैँ वे सब उन्हीं एका मातृ- 


भावाणवा परमा माताके असंख्य रूप हैं। इस अखिल 
विश्व-जननीके अनन्त क्रोडमें ये अनन्त कोटि ब्रह्माण्ड 
शिशुवत्‌ खेळ रहे हैं | यह माताका इतना व्यापक और 
आश्चर्यमय रूप है कि तीष्षण-से-तीदण और व्यापक-से- 
व्यापक बुद्धिके द्वारा भी उसका ग्रहण नहीं हो सकता । 
परन्तु यह माता हे, यही भरोसा हे । इसलिये माताके 
चरणमें प्रणाम करते हैं । 


कहा है कि श्रीभगवान. न स्री हें न पुरुष, न षण्ड 
हैं न कोई जन्तु । अर्थात्‌ यह यह सब कुछ हैं और इन 
सबसे निराळे हैँ । जीव उन्हें पितृरूपमे भी भज सकता 
है, मातृरूपमें भी भज सकता है | षण्ड घण्डरूपमें भज 
सकते हैं और जन्तु जन्तुरूपमे भज सकते हैं | 


ये यथा मां अपञन्ते तांसयैव भजाम्यहम । 


पर मातृरूपमें भगवानको भजना मनुष्योचित और 
स्वाभाविक है। दैवलीला भी इसके अनुकूल दै । कंस- 
वघके लिये जगत्पिता श्रीकृष्ण धराधामपर अवतीर्णे हुए, 
उससे पहले ही जगन्माता आकर कंसके कलेजेकों चीरकर 
यसुदेव-देवकीको दर्शन दे गयी थीं। श्रीमद्धगवद्वीताके 
महाप्रसङ्गमे भी हम यह देखते हें कि उसके पूर्व भीकृष्णने 
अजुनसे आयो दुर्गोकी स्तुति करायी है। दुर्गामाताकी 
स्तुति करते हुए अजुनने भीकृष्णको दुर्गारूपमे देखकर 
(कृष्णे' कहकर पुकारा है। कहते हैं कि भीदुर्गामाताकी 
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स्तुति और उपासनाके बिना थ्रीमद्धगवद्वीतोपनिषत्‌का 
अधिकार ही किसीको प्राप्त नहीं होता । और सचमुच ही 
गीतोपदेश करनेके पूर्व भगवान्‌ श्रीकृष्णने अजुनसे भी हुर्गो- 
माताकी स्तुति कराकर जगत्‌को मानों सदाके लिये यह 
आदेश ही दे रक्खा है कि “यदि तुम हमें देखना चाहते 
हो, हमें जानना चाहते हो तो माताको देखो, माताको 


जानो, सातां ही तुम्हें हमारे पास पहुँचायेंगी।! इसलिये _ 


माताके चरण प्रथम वन्दनीय हैं । 

महाराष्ट्रके साधु-सन्तोकी बानियोंमें यह विशेषता-सी 
देखी कि भगवानका ध्यान प्रायः ही मातृरूपमें किया 
गया है । भीत॒काराम महाराज गाते है - 

माझी विदठळ माउली । प्रेमपान्हा पान्हायढी ॥ 

मानो विडल माताके स्तनोंसे लगकर प्रेम-दुग्धामृत 
पान करते हुए माताकी दृष्टिसे अपनी दृष्टि मिलाकर वह 
अपूर्व प्रेमाखाद अपने वैखरीसे सबको दिलानेके लिये 


छटपटा रहे हैं । भीगुरुकों भी साधु-सन्तोने मातृरूपमें देखा ` 


और परम मातृसुखलाभ किया । 


रामदास गुरु माझे आहे| मळा ठाव घावा पायी ॥ 
(रामदास गुरु मेरी माता मुझे अपने चरणों ठाव 
दे। ) यह समर्थ गुरु रामदास खामीके सम्प्रदायकी रट है। 
सन्तोका यह मार्ग है । इसलिये इस मार्गेमें मातृरूप 


#. तामादिशक्तिं विरसा नमामि क 
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माता और पिता लौकिक दृष्टिमें एक-दूसरेसे भिन्न 
होते हैं । परन्तु अलौकिक इष्टि-सम्पन्न आस यह बतलाते 
हैं कि परम माता और परम पिता एक ही हैं । एकहीम एक 
साथ ये दो रूप हैं । इसलिये एकका ध्यान करनेसे दूसरेका 
ध्यान हो ही जाता है । परन्तु माताके रूपमें जो क्षमा है, 
जो सरलता है, जो दया है; शिश्षुको गोदमें उठा लेनेकी जो 
उत्सुकता है, संक्षेपर्मे--जो वात्सल्य है वह पितृरूपमें एक 
विलक्षण गम्मीरताके भीतर छिपा हुआ है, उसे व्यक्त करने- 
वाली माता ही हैं । पिता और पुत्रके बीचमै माता हैं । माता 
परम पितासे लेकर अधम-से-अघम लोकतक व्याप्त हैं, उन्हें 
लॉघकर कोई भी परम पिताके पास नहीं पहुँच सकता । 
माताके चरणोंमें बैठकर उन्हीके संकल्प, छन्द और गतिमें | 
अपनी इच्छा, खर और गति मिलाकर ही कोई भी पितृ- 
चरणका अधिकारी होता है । माठचरण और पितृचरण 
'चठर्दिकू सहरूधा विस्तीणं होनेपर भी है “अपाणिपाद! 
एक ही । पर हम अपराधी जड़ जीवोके लिये दयामाया 
मातृभावाणंवा जननीके ही चरणोंमें है । इस “जन्ममृत्यु- 
जराव्याधिदुःखदोष? के परिवेशसे छुड़ाकर गुणदास्यजन्य 
हीनताकों दूरकर परमञ्ञानानन्दशक्तिखरूप निज रूपको 
प्राप्त करनेवाले भ्रीमातृशक्तिचरण ही हैं | इसलिये उन 
प्ररम पावन चरणोंमें अनन्त प्रणाम हैं । 


भगवान्‌, मातृरूप भीगुरुके चरणोमें बार-बार प्रणाम हैं । ॐ» तत्‌ सत्‌ भीकृष्णापंणमस्तु । 
र ~“ री 
अन्तयाँग ओर बहियाग 


- - पूजन दो प्रकारसे होता है--आन्तर और बाह्य। 

आन्तरमै समस्त क्रियाएँ मानसिक होती हैं और बाह्यमे 
सामभ्रियोंके द्वारा । आन्तरपूजनको अन्तयाँग और बाहम- 
पूजनको बहियांग कहते हैं बहियांगकी साधनाका अभ्यास 
किये बिना अन्तर्याग होना अत्यन्त ही कठिन है। बहियाँगके 
` मुख्यतः पाँच अंग है (१) जप, (२) होम 
(३) तर्पण, (४) माजन और (५) ब्रह्ममोजन । 
महाशक्तिके किसी एक खरूपके 'बोधक मन्त्रका विधिवत्‌ 
पुरश्ररणादि नियमानुसार जप करना; मन्त्र-जपकी दशांश 
संख्याका हविद्रव्योद्दारा अमिमें हवन करना; पञ्च द्रव्योंके 
उपयोगद्रास अपने-अपने अधिकारके अनुसार संतर्पण 
करना; संसारके संस्कारोंका माजेन करना और न्याय तया 
सत्यके द्वारा कमाये हुए धनसे यथाशक्ति देवीके प्रसन्नार्थ 


सुयोग्य ब्राह्मणोंको भोजन कराना । इन पाँच अंगोंके द्वारा 
शाक्त साधक जब शरीर और याणीसे पूजन कर चुकता दै 
तब वह मानसपूजा अथवा अन्तर्यागका अधिकारी होता 
है । अन्तयांगके भी पाँच अंग है (१) पटल; 
(२) पद्धति, (३ ) वर्म, (४) स्तोत्र और (५) नाम- 
सहस्र । देवीके खरूपबोधक मन्त्रके अक्षरोंसे पिण्डके नाड़ी- 
व्यूइमें विस्तारसहित भावनाका पटल बनाना । यानी 
मन्त्राक्षरोंद्वारा मूलाधार, खाधिष्ठान, मणिपूरक, अनाहत? 
विशुद्ध आशा और सहसदल्चक्रर्मे देवीके खरूपकी 
भावना करके चित्तको शक्तिसम्पन्न करना पटल कहलाता 
है । उस सन्त्रपटलके द्वारा पञ्च अथवा षोडश उपचारोसे 
हृदयादि पीठमें देवीका पूजन करना पद्धति कहलाती है। 
इस तरह नाड्याँमै और हृदयादि पीठ-खानोंमें पडळ 


% शक्तिका तात्त्विक रूप # 


कसका 


और पद्धतिकी रचना करनेके बाद विद्याके अर्थात्‌ इष्ट- 
मन्त्रके अक्षगेद्रारा स्थूल देहपर कवचकी रचना करके, 
देवीके अनेक नामोंद्वारा पिण्डकी रक्षणमावना करना वर्म 
अथवा कवच कहलाता हैं । इसके बाद देवीके मन्त्रकी 
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स्मृति जाग्रत्‌ रदे, ऐसे लघुस्तवी आदि रहस्पस्तोत्रके द्वारा 
देयीके अनेक गुणोंमेंसे विशेष ध्यानमें रखनेयोग्य हजार 
गुणौके बोधक नामोंके द्वारा आन्तर भूमिकामें देवीको 
नमस्कार करना । ये पाँच अंग अन्तयांगके हैं । 


नन ८- >> न या 


शक्तिका ताखिक रूप 


(लिखक--श्रीताराचन्द्रजी पाँड्या ) 


जिस तरह अभि और उष्णतामें भेद नहीं है उसी 
तरह ब्रह्म और शक्तिमें भेद नहीं दै । शक्तिका आधार ब्रह्म 
है और ब्रक्मका अस्तित्व-शक्तिसे है। 


्रह्ममें सत्‌, चित्‌; आनन्द आदि जो अनन्त गुण हैं 
उनका सत्‌पना, चित्‌पना) आनन्दपना आदि और उनका 
ब्रह्मसे सम्बन्ध शक्तिसे ही है, अतः शक्ति सर्व गुर्णोका 
गुण है। 

ब्रह्मका ब्रह्मत्व ब्रह्मकी शक्ति है । जड़का जडत्व जड़- 
की शक्ति है | सतूका सतूपना सतूकी शक्ति है। 

विश्वमै जितने भी जड़-चेतन पदार्थ हैं वे अपनी-अपनी 
शक्तिसे ही अपने-अपने अस्तित्वको रखते हैं । अतः शक्ति 
विश्वमय और विश्वाधार है । 


शक्तिसे ही पत्ता हिलता है । शक्तिसे दी" देहधारियोंकी 
दैदिक क्रियाएं होती रहती हैं। शक्तिसे ही सवे पदार्थ 
अपने-अपने गुणोंके अनुसार वतना करते हैं । शाक्तिसे 
ही प्रलय होता है । जीवन और मृत्यु दोनों शक्तिके 
परिणाम हैं । 


शक्ति ( चित्‌-शक्ति ) से ही सब इन्द्रियां अपना-अपना 


कार्य करती हैं । खावराँसे देवो और मुक्तात्माऔतक सबमें- 


जगदम्बा शक्ति ही भिन्नःमिन्न रूपसे ओर भिन्न-भिन्न 
अंशामें प्रकट होती है । 

शक्तिके दो रूप हैँ--वैभाविक और खाभाविक । 

पहले रूपमै यह महामाया दै, भयङ्कर है और मोहित 

करनेवाली है | दूसरा रूप खाधीन, पूर्ण ब्यक्त और शद 

खरूप है । 

` हरि, हर, ब्रह्मा--पालन, संहार और सर्जन अर्थात्‌ 

स्थिरता और परिवर्तन ये रूप उसी अनादि, अनन्त और 

` सवेव्यापक आद्ाशक्तिके हैं| ये रूप एक-दूसरेसे भिन्न 


दिखायी देते हुए. मी अभिन्न हैं और सदा साथ-साथ 
रहनेयाले हैं। यही विश्वका अस्तित्व है--सत्‌ है | जो सवे 
पदाथाँके इन नित्य धर्मोकी समझ लेता है वह सुख और 
दुःखसे परे हो जाता है । 


जीवन तथा अस्तित्वकी इच्छा, भय आदिमें शक्तिकी 


.इच्छाका भान होता है । १ 


प्रत्येक जीव जाने या अनजाने शक्तिकी पूजा करता 
है, मगर उसके शुद्धखरूपकों न पहचानकर मोहित हो रहा 
है। सची शक्तिको पढ्चानकर जीव दुःख और मृत्वुको 
जीत लेता है । 


केवळ ब्रह्मशक्ति ही सर्वश्ता और सर्वमोक्ता है। 
यही सर्वश्रेष्ठ शक्ति है । 


शुद्ध, पूर्ण और शाश्वत शक्तिकी उपासना करनेवाला 
खयं शक्तिरूप हो जाता है अथात्‌ स्वशक्तिको पूर्ण व्यक्त 
कर लेता है । 


शक्तिमय बनो, क्योंकि शक्ति तुम्हारी प्रकृति दै । जो 


. कुछ तुम हो वह शक्ति है--ठम्हारा शद, पूर्ण और सच्चा 


खमाव ही सब्चिदानन्दमय शक्तिका सच्चा और पूण रूप है। 


अपनी-अपनी रुचिके अनुसार कोई ज्ञानरूपदे, कोई 
आनन्दरूपसे, कोई सत्रूपसे और कोई शक्तिरूपसे ब्रह्मकी 
उपासना करते हैं । 


शारीरिक शक्ति, वाचनिक शक्ति, मानसिक शक्ति, 
राज्य शक्ति आदि लौकिक शक्तियोंकी इच्छा और उपासना 
भी शक्तिकी उपासना है, लेकिन है आंशिक और विकृत 
रूपमें और अविधिपूवक । जो इन. सब शक्तियौका मूल है, 
जो इन सब शक्तियाँका प्राण है, जिसमें ये सब दाक्तियाँ 


- हे 
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गर्भित हो जाती हैं; जो सदाकालीन और परम स्वाधीन दे, 
उस देहादिसे भिन्न शुद्ध ब्रह्मशक्तिकी उपासना ही शक्तिकी 
सच्ची उपासना है । 

विधिपूर्वक किये गये तप, खाध्याय, इंइयर-प्रणिघान, 
यम, नियम, ध्यान आदि सब इसी शक्तिकी उपासनाके 
रूप हैं । जिस मन्दवासनायुत भोगसे भोगके प्रति सच्चा 
येराग्य होता है और चित्त आनन्दमय सर्वमोक्तशक्तिकी 
ओर पूर्णतया प्रदत्त होता है वह भोग भी उस शक्तिकी 
उपासनाके लिये तैयारी है । 


क शामादिशक्ति शिरला नमामि के 
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आत्मदेवताके सामने अपने हृदयस्थ पशु यानी अपनी 
पाशविक चृत्तियोंका हनन कर, मांसमय शरीर ( ९5] ) 
तथा इन्द्रियसम्बन्धी वासनाओँको और मीनध्वज कामको 
बैराग्याभिका आहार बनाकर, अपनी आत्माके तीर्थके समक्ष 
सत्र तीर्थोको हेय समझकर सब प्राणियोकी सत्र योनियोंको 
शक्तिका भिन्न-भिन्न रूप मानकर, ज्ञानइष्टिके चक्रमे सबके 
प्रति साम्यभाव घारणकर, आत्मप्रेमकी मदिरासे मस्त होता 
हुआ आत्ममुद्रामें स्थित होकर आत्मामें रमण करे-- 
यही शक्तिकी उपासनाका एकमात्र और स्पष्ट माग है । 


वह शक्ति कहाँ चली गयी ? 


(.लेखिका--औरूपरानीजी “रयामा' ) 


या देवी सवंभूतेछु शक्तिरूपेण संस्थिता । 
नमसस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमो नसः ॥ 


जो देवी सब प्राणियोरमे शक्तिरूपसे स्थित है उसको 
बारबार प्रणाम है ।' यह इलोक भगवती दुर्गाके मन्दिरोंमें 
अथवा धर्मग्राण हिन्दुओके घरोमें न जाने कितनी सदियाँसे 
ब्राह्मणोंद्यार पढ़ा गया होगा किन्तु इस इळोकके पढ्नेवालौं 
और सुननेवालौके हृदयमें माता डुर्गाके प्रति भक्ति भले ही 
उत्पन्न हुई हो-परन्तु यह निश्चय है कि खद्डनिश्यलधारिणी, 
सिंहवाहिनी, महिषासुरमदिनीका ध्यान करते हुए भी 
किसीने जगजननी महाकालीकी उस सर्वशक्तिसम्पन्ना मूतिसे 
कभी शक्ति नहीं ली । 


जब कभी हमारे सम्मुख शक्तिप्रयोगका प्रश्न छिड़ा 
तब-तब हमारी भावनाने पाशविक और आसुरी शक्तिका 
चित्र खींच दिया । हमने माता शक्तिके उस खरूपकी 
कल्पनातक न की जो एक ओर अपना कल्याणमय 
वरद हस्त उठाये स्नेहके साथ अपने भक्तोंकी रक्षा कर 
रही हो तथा दूसरी ओर दाँत किटकिटाकर आततायियोंका 
संहार कर रही हो । जबतक हम शक्तिके इस द्विविध रूपकी 
कल्पना नहीं करेंगे तबतक हम शक्तिको समझ ही नहीं 
सकेंगे । सम्पूर्ण सृष्टि मेरे इस कथनका समर्थन कर रही है | 

ग्रातःकाळ पूर्वको आलोकित करनेवाला सूर्य अपने 
साथ जागति; प्रकाश और उल्लास लेकर आता है। 
सृष्टिको जगाकर, अन्धकारको भगाकर तथा सुन्दर कलियाँका 
मुख खोलकर एक नये जीवनकी सृष्टि करता है | वही 


सूर्य सन्ध्याको फिर अपना प्रकाश खींच लेता है । संसार 
सो जाता है, प्रकाश लुप्त हो जाता है और खिले हुए सुमन 
मुरझाकर अपनी अन्त्येष्टिकी प्रतीक्षा करते हैं । शक्ति 
सृष्टि भी करती है; विनाश भी करती है । जब्र वह एक 
ओर कल्याण करती है तमी वह दूसरी ओर संहार भी 
करती है। ः 


सष्टिके प्रत्येक अणुमै यह शक्ति छिपी हुई उत्पत्ति 
और संहार करती .रहती है । किन्तु जड़में रहनेवाली 
शक्ति, चेतनमें रहनेवाली शक्तिसे भिन्न है । एकको प्रकृति 
नियन्त्रित रखती है दूसरी ख़तः नियन्त्रित होती है । यही 
कारण है कि चेतनमें रहनेवाली शक्तिका प्रायः दुरुपयोग 
होता है । चेतनाधीन शक्तिको बुद्धिकी सहायताकी . 
आवश्यकता है । इसीलिये बुद्धिहीनता, अज्ञानता और 
बुद्धिसंश्रमके कारण ही चेतन प्राणी अपनी शक्तिका 
दुरुपयोग कर डालता है। | 

एक प्राचीन इलोकमें. शक्तिके विषयमें कहा है-- 

विद्या विवादाय थनं सदाय 
शक्तिः परेषां परिपीडनाय । 

साधोर्विपरीतमेतद्‌ 

ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय ॥ 

इस इलोकमेंसे हमारे मतलबकी बात इतनी ही है 
कि साधु और दुष्टमें शक्ति होनेसे यह अन्तर हो जाता है 
कि साधु अपनी शक्तिको दूसरोंकी रक्षाके लिये प्रयोगमें 
लाता दै तथा दुष्ट मनुष्य अपनी शक्तिसे दूसरोंकों पीड़ा 


ख्ल्स्य 


# वह शक्ति कहाँ चली गयी? # 
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पहुँचाता है । मनुष्यकी परबृत्तिके अनुसार ही शक्तिका 
व्यवहार हो जाता है | 


शक्तिके व्यवहारको संयत और कस्याणमय बनानेके 
लिये यही उचित है कि हम उसका उचित उपयोग करने- 
की शिक्षा दें । परन्तु यह स्मरण रखना चाहिये कि जब 
मनुष्यको कतब्याकतंव्यका ज्ञान हो जाता है उस समय 
किसी भी प्रकारकी शिक्षा देना निरर्थक हो जाता दै । अतः 
बचपनमें जो संस्कार, आचार और विचार बन जाते हैं 
वही बड़े होनेपर विकसित और विवर्धित हो जाते हैं । यदि 
उस समय कोई उनमें परिवर्तन करानेका विचार करे तो 
असम्भव है । 


माता दुर्गा खयं शक्तिस्वरूपिणी जगन्माता हैं । उन्होंने 
ही अपनी मानब-सन्ततिको शक्ति प्रदान की है। केवल 
यही नहीं, बल्कि उन्हाने अपने आचरण और उदाहरणसे 
यह भी सिद्ध कर दिया कि हमें अपनी शक्तिको कहँ और 
किस प्रकार काममें लाना चाहिये । शक्तिका प्रादुर्भाव 
केवल पुरुषोंके लिये ही नहीं वरं ख्रियोंके लिये भी महत्त्व- 
पूणं है। संसारके इतिहासमै माता दुर्याकी अनेकों 
सुपुत्रियाने अपनी शारीरिक शक्ति तथा बुद्धिशक्तिसे 
संसारको चकित कर दिया है । किन्तु यह अबस्था 
तब आती है जब्र पुरुष हार मानकर बैठ गये हो अथवा 
अपनी शक्तिके अतिरिक्त कोई सहायक न हो । 


यह स्मरण रखना चाहिये कि स््रीमात्र भगवती दुर्गाका 
स्वरूप हैं, उन्होंने सृष्टिके आदिकालसे पुत्र और पुत्रियोके 
रूपमें शक्तियाँ उत्पन्न की हैं । परन्तु उत्पन्न करनेमात्रसे 
काम नहीं चलता । माताओंका यह भी कर्तव्य है कि वे 
अपने बालकोंको केवल जन्म देनेकी ही जिम्मेदारी न ले 
वरं उन्हें अपने उदाहरण, उपदेश और शिक्षासे ऐसी 
` शक्ति प्रदान करें कि वे बालक श्रीराम अथवा लव-कुशके 
समान तेजखी हों, सदाचारी हों, अन्याय और अत्याचार- 


ki 
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का दमन करनेवाले हों । जिस माताके पुत्रने वूसरोके हित- 
के लिये प्राण न दिये वह माता व्यर्थ ही माता बनी | 
उसके पुत्रका दिव्य शरीर, बलिष्ठ भुजाएँ, प्रशास्त ललाट 
और प्रखर बुद्धि सब व्यर्थ ही गये । 


लोग कहते हैं कि आजकल अर्जुन और भीम, प्रताप 
और शिवाजी उत्पन्न नहीं होते किन्त मैं यह माननेको 
तैयार नहीं हूँ । आज मी सैकड़ों महापुरुष माताओके गर्भमै 
जन्म लेते हैं, आज मी कितने ही प्रताप और शिवाजीको 
माताएँ. जन्म देती हैं किन्तु माताएँ केवल जन्म ही 
देती हैं । वे जीजाब्राईके समान न तो उन्हें अपने 
छुटे हुए गौरवका स्मरण दिलाती हँ, न अपने वूधकी 
आनपर सत्य और न्यायकी रक्षाके लिये बलिदान करनेका 
आदेश देती हैं । अब माताएँ. बीरमाताएँ नहीं रहीं । वे 
अव दुर्गा नहीं रहीं । उन्होने अपने अस्त्र उतार डाले हॅ । 
शक्तिखरूपिणी माता कहलानेमें इन्हें लजा लगती है । ये 
(अत्रला' हैं । जिसकी माँ अबला होगी वह सन्तति कहाँ- 
से बलवान्‌ होगी । ऊसर खेतमै पैदा ही क्या होगा, 
जङ्गली घास और कॉटेदार झाड़ियाँ। 


इम आगे बढ्नेके प्रयत्ममे गहरी खाईकी ओर जा रहे 
हैं । हम यह भूलते जा रहे हैं कि देशकी शक्ति उसकी मातृ- 
शक्तिपर निर्भर है | यदि मातृशक्तिका यथार्थे स्वरूप-विकास 
हो जाय तो हमारा देश फिर महात्माओं, वीरो, तपस्वियों, 
विद्वानों तथा धनिकोंसे भर जायगा । इन माताओंमें बड़ी 
शक्ति है पर ये अपनी शक्तिका प्रयोग करना नहीं जानतीं, 
विलायती गुरु इन्हें और भी कोमल बनानेकी घातमें हैं । 
अब भी सँभल जाना चाहिये। अभी कुछ विगड़ा नहीं 
है। यदि और अधिक विलम्ब किया तो अत्यन्त निकट 
भविष्यमै हम सिंरपर हाथ मारेंगे और पछतायेंगे कि वह 
शक्ति कहाँ चली गयी! 


क 


अणण 


शक्किवादके कुंड प्रचलित अर्थ 


तान्त्रिक अभ- 


एक साधारण हिन्दू शक्तिका अर्थ शाक्त सम्प्रदाय- 
बाछौंकी आराध्य देवी समझता है | उसके लिये वैष्णव, 
शैव, सौर, गाणपत्य आदि मतांकी भाँति शक्तिवाद भी एक 
मतके सिद्धान्तांकी विवेचना है । इस अर्थमें'इस शब्दका 
प्रचुर प्रयोग होता मी है । 'शक्ति और शाक्त-जेसे ग्रन्थ 
इसी अर्थको ध्यानमें रखकर लिखे गये हैं । . 

आजकलका वैज्ञानिक शक्तिवादसे एक : भौतिक 
विज्ञानके सिद्धान्तका बोध कराता है। अनेक वैज्ञानिकाने 
प्रकृतिका अनेक ढङ्गसे अनुसन्धान किया है। और 
परिणामस्वरूप परमाणुवाद, गुणवाद, शक्तिवाद आदि 
अनेक सिद्धान्त हमारे सामने हैं । 
वैज्ञानिक अथ- 

इस शक्तिवादेसिद्धान्तके अनुसार प्रकृतिका सार 
शक्ति (£९7९ ०: ०7८९) है । परमाणुबा दके अनुसार 
परमाणु परम सीमा थी, जिसके आगे किसी प्रकारका विभाग 
असम्भव था । परन्तु शक्तिवाद इससे एक कदम और 
आगे बढ़ गया है । इस सिद्धान्तमें वह परमाणु अनेक 
शक्तियीके केन्द्र हैं । टीक उसी प्रकार जिंस प्रकार हमारा 
सूर्य इस सौरमण्डलका । जिस प्रकार अनेक ग्रह, उपग्रह, 
सूर्यके चारों ओर चक्कर लगा रहे हैं उसी प्रकार परमाणु 
अनेक शाक्तियाका केन्द्र है । अर्थात्‌ इस सिद्धान्तमें “प्रकृति? 
शाक्तिसे कोई भिन्न वस्तु नहीं है और न, जेसा कि साधारणतः 
समझा जाता है, शक्ति परमाणुओंका कोई धर्म है । 
ब्रल्कि परमाणु और प्रकृति खयं. शक्तिरूप.. है, उस शक्ति 
Incrgy ०४ 7707८९ से भिन्न कोई अतिरिक्त वस्तु 
जगतूमें नहीं है । 

इस झाक्तियादका भारतीय रूप : याक्यपदीय-जेसे 
अन्थामें देखनेको मिलता है । वाक्यपदीयके कर्त्ता भठंहरि- 
ने कदा है कि यह विश्व शक्तिकी कलाओंसे बना है । एक 
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(लेखिका-वहिन श्रीकमछा “विशारद? ) _ 


शक्तिका ही यह सब्र प्रपञ्च सामने देख पड़ता है। इसी 
सिद्वान्तपर चळकर उन्होंने . आगे झब्दशक्तिका सविस्तर 
प्रतिपादन किया है | 


झास्रीय अर्थ-. 


पण्डितमण्डलमें “शक्तिवाद' एक बिल्कुल ही: भिन्न 
अर्थमे प्रयुक्त होता है । व्यक्तिवाद, अपोहवाद, जातिवाद, 
जात्यादियाद, विशिष्टशक्तिवाद, खण्डशः शक्तिवाद आदि 
अनेक वाद इसके अन्तर्गत आते हैं । इन्हें पण्डित और 
विशेषज्ञ ही समझते हैं । इसी प्रकार वैयाकरण शक्तिसे 
दिकू, काल आदि न जाने कितनी बातोंका वोध कराते हैं । 
आलंकारिक और साहित्यिक शक्तिसे केवल 'दशब्दशक्ति? 
का अर्थ लिया करते हैं | और वे समस्त वाङ्मयको अभिघा, 
लक्षणा, व्यज्ञना--इन्हीं तीन शक्तियाँमै विभाजित कर 
उन्हींका वर्णन करते हैं । 
सामान्य अर्थ- 


उपयुक्त सभी अर्थ शास्रीय और विद्वृद्वम्य है, पर 
शक्तिका एक बिल्कुल साधारण अर्थ है वळ अथवा क्षमता। 
इस अर्थमें इसका पर्यास प्रयोग होता है । शारीरिक, मानसिक, 
नैतिक, आध्यात्मिक आदि सभी प्रकारकी क्षमताको 
इमलोग शक्ति कहते हैं । नर-शक्ति, नारी-शक्ति, ज्ञान- 
शक्ति, वाक्शक्ति आदि प्रयोग भी बहुत सामान्य हैं । इस 
प्रकार अनजानमें हम भी शक्तिकी व्यापकता और महत्ता- 
को स्वीकार करते हैं । टे 

इधर समाचारपत्रामें शक्तिका प्रयोग एक नयें अर्थम 
होने लगा है । अङ्गरेजीमँ राष्ट्रको ?०७४० कहते हे । 
जैसे European powers यूरोपीय राष्ट्र | दिन्दीवाले 
ऐसे स्थर्लोमें 7०४४०7 का दाक्तिसे अनुवाद करते हैं, यह 
अर्थं भी अब चळ पड़ा है । 


१--दैखो ‘Shaktiand Shakta?by Sir John Woodroffe. 
२--देखो अपञ्च-परिचय,(प्रो० विशवेइवरक्कत, हिंन्दीग्रन्थरलाकर, बम्बई) .पू० २२ । 


३-देखो “शब्दशाक्तिका एक परिचय? (एक अप्रकाशित त्थ) । 


४-देखा साहित्यदपण अथवा वही “शब्द शक्तिका एक परिचय? । 


माता 
( ठेखिका--ओमती, इन्दुमती तिवारी, बी० ए० ) 


४0७ मस्त नारी-जाति दो भागोमें विभक्त 
। है । एकतो 'रमणी? और दूसरी मातृ- 
शक्तिमयी “माता” । रमणीरूपमें वह 
॥॥ चाहे कुछ मी हो, माताके रूपमें यह 
॥ 6 जगद्धात्री, जगजननीका प्रत्यक्ष 
र द $ अवतार, संसारकी अधिष्ठात्री देवी 
है । माताके लिये किसी नियत रूप या वयकी आवस्यकता 
नहीं । बालासे बृद्धातक यदि उसके हृदयमे वह अनन्त 
झान्तिमय खोत जिसे 'मातृदाक्तिः कहते हैं प्रवाहित होता 
हो तो वह समरूपसे माता है। मातृशक्ति वह शान्तिमयी, 
वात्सल्यपूर्णा शक्ति है जो इस संसारकी ज्यालाको अपने 
अञ्चलसे ढककर शान्त कर देती है। मनुष्य-जातिको ममेता- 
का पाठ पढ़ाकर सेवाभावसे हुत कर देनेवाली एकमात्र 
शक्ति मातृत्व ही है । प्रकृतिकी अनन्त शक्ति मातामें ही 
विराजमान है । घरमै बेठकर छोटे-छोटे वच्चोको पुचकारती; 
डॉटती, शिक्षा देती और सेवा करती हुई एक साधारण 
गृहिणी ही भावी जाति, समाज और देशकी सृष्टि करने- 
वाली है । वे हाथ जो छोटे-से पालनेको हिलाते हैं संसारके 
भविष्यको निर्धारित करते हैं। माता ही एक ऐसी वस्तु है 
जिसे कोई बदल नहीं सकता । माता चाहे जेसी भी हो 
वह माता ही रहेगी, चाहे सन्तान उससे घृणा करे या उसपर 
गर्व | माताको बदल देना उसकी शक्तिके परे है | विलासी 
आदमी पल्तियोंको वदळ सकते हैं, भाई भाईसे चिढ्कर 
उसे त्याग सकता है, पर माता तो माता ही रहेगी चाहे वह 
गौरवशालिनी हो या अपमानिता हो । माता यदि 
गौरवान्विता, स्वस्था, खावलम्बिनी, स्वाभिमानिनी और 
सुन्दरी हुई तो उसकी सन्तति या भावी देदाके शासक, 
अभिभावक तथा नागरिक और माताएँ खस्थ, सच्चरित्र, 
सुरुचिपूर्ण और सुन्दर होंगे; यदि हमारी माताएँ दीन, 
हीन, अस्वस्थ, परतन्त्र दै तो हमारी सन्तति भी उन्हींके 
समान होगी और हमारा देश और समाज भी अधोगतिकों 
प्राप्त होगा । 


यह तो हुआ दूसरोंके लिये; खय॑ हमारे लिये तो हमारी 
मातृशक्ति और भी अमूल्य सम्पत्ति दै। हमारा मातृत्व ही एक 


At) 


गौरव है जिसे कोई नहीं छीन सकता । मनुष्यकी शाक्तिमें जो 
कुछ है वह सब हमसे छीन लिया गया है परन्तु हमारा 
एकमात्र गौरव; खामिमान और स्वरव हमारा मातृत्व 
अक्षुण्ण है । बह हमारी माता प्रकृतिका म्रेमोपहार ही हमारी 
अनन्य जीवन-शक्ति है | हमारे धर्मशात्रकारोंने माताके. 
सिवा हमें अन्य किसी रूपमें भी अधिकारिणी नहीं बनाया । 
पुत्री, बहिन या पत्नी किसी रूपमें हमारा कोई अधिकार 
नहीं । यदि है तो सिफ जननीके रूपमें । ९ 


(माँ? इस शाब्दमें ही अतुल आनन्द है । मातृत्व वह 
खौत है जो सदा अक्षुण्ण अबाधरूपमें बहता रहता है; 
वात्सल्यका यह अनन्त. सागर है, प्रेमका वह अनन्त 
भाण्डार है । और प्रकारके प्रेम संशयास्पद हैं, वासनापूर्ण 
हैं, प्रतिदानलिप्सु हैँ और लजामिश्रित हैं । पर मातृप्रेम 
निःस्वार्थ, वासनाहीन और प्रतिदानकी इच्छासे परे गङ्गाः 
की धारासे भी शुद्ध है । सन्तानकी घृणाका भय या उसके 
द्वारा त्यागका भय हमें अपनी सेवाइत्ति खेंदय कत्तंव्य- 
पालनसे विमुख नहीं कर सकता । वेभवमे या गरीतीमें 
हमारा मातृह्ृदय समान है, दुःखमें या सुखमें हमारे हृदयका 
खोत अक्षुण्णरूपसे. प्रवाहित होता है । अनन्यसेवाभावपूणे 
वात्सल्यका एक अनन्त झरना हमारा मातृहृदय है । वही 
हमारा. अनन्त सन्तोष है, हमारा ध्येय दै, हमारा अटूट 
सुख है । हमारा मातृत्व ही वेधव्यका सहारा, अनायिनीका 


आधार और पतिताका उद्धार है । माता बनकर हम बड़ें- 
बड़े कष्टोंकों झेल लेती हैं, अपने सन्तानको ( शेशवर्म 
माताके लिये पुत्र और पुत्रीमें अन्तर नहीं रहता ) हृदयसे 
लगाकर हम पतिका अनादर, समाजका अन्याय और 
परिवारकी कठोरता पुष्पबत्‌ सहन कर लेती हैं | बस) सिफ 
एक अबोध शिद्य धूलि-धूसरित तुतलाता हुआ, माँ-माँ करता 
हुआ छोटी-छोटी बाहोंसे आलिङ्गन कर ले, अपनी मूकः 
भाषासे हमारे साथ सहानुभूति दिखा दे । एक ही बालक 
हमारी थकानको, हमारे बड़े-से-बड़े दुःखकी ज्वालाको शान्त 
कर सकता है। आझाओंका वह चित्र, प्रेमका वह पुतला 
हमारी सान्त्वना; हमारी अनन्त तृप्ति है । उनका जीवन 


७१० 


घन्य है जो माताके रूपमै जगद्धात्री एवं देश और समाजके 
भविष्यकी नियामिका हैं , और धन्य है वह समाज और 
देश जहाँकी माताएँ आहता, स्वस्या, शिक्षिता और 


ॐ तामादिशिक्ति शिरसा नमामि क 


oI CT 


एकमात्र आधार हैं । आशा है हमारा समाज भी अपनी 
भावी माताओं यानी पुत्रियोंकी समुचित शिक्षा और 
उत्तरदायिस्वका ध्यान रखेगा तथा देश, समाज और 


स्वाभिमानिनी हैं । वे ही देशके उत्थान और पतनकी व्यक्तित्वकी उन्नतिमें सहायक होगा । 
२९ 
विजयावाहन 


(१) 
कड़क-फड़कके कृपाण करमे करके 
ले करके शोणित-चषक दौड़ती आ माँ! 
सुख मोइती आ मानियोंका अभिमानियोंका, 
छलबलियाँका छल-बल तोड़ती आ माँ! 
जोड़ती आ अंबरळी अंबरका ओर छोर 
क्रांतिका रँगीला आग-राग छोड़ती आ मॉ! 
फोड्ती आ कपट-कटाह करों क्रोधियोंका, 
जगमग जाग्रतिकी ज्योति जोड्ती आ माँ ! 
(२) 
झाँस न तुझे है पाकशासनके शांसनकी, 
जब सुगशासनपे आसन जमाती दूँ! 
धमक-घमकके धराधर अधीर होते, 
तमक तमक ज्यों तमाम तन जाती दूँ! 
दळ-दळ होता तब-तब दिग्गज्ञांका दल, 
जब-जब कुंतल-कलाप लहराती तूँ। 
कोर करती है जिस ओर तूँ कनीनिकाकी, 
हरहर हाहाकार है मचाती तूँ! 


(३) 
दीन हैं दरिद्र हैं दुखी हैं डन्ददु्गमध्य, 


वन्य हा ! विदेशियोंके बीचमै बसे हैं माँ ! 
दभ-द्वेष-दाचानळमें हैं दिनरात दग्ध, 
दळबंद्योंके दलदळमें फसे है माँ! 
डूबे पापपंकमे कळंकसे छत इप 
तेरी कपाकोरको कळेजेखे कसे है माँ! 
मंगलमयी ! तुम्हारे खुतोंका अमंगळ क्यं, 
फिरसे जिला दे, काळ सपसे डसे हैं माँ ! 
(७) 
सूख उठा भक्ति-नद्‌ तेरा अंब ! शाक्तिभरा, 
फिर अनुरक्तिका सरस भर जळ दे। 
डछल उठा है फिर खळदळ भूतलमें, 
चण्डि ! आज आकर सद्लबळ दळ दे॥ 
मचल उठा है फिर दळ महिषाखुरका, 
कालि ! रिक्त रक्तपात्र निज, आज भर ले! 
जय देवि ! जय दे, कि हम जाग-जाग उठे, 
बळदेवि ! आज निज अविचल वल दे ॥ 


(५) 

भीषण भुजगोका वलय करमे हो कसा ; 

एक हाथ पात्र, दूजे हाथ खज्ललाली आ। 
रुद्रसुद्राअंकित ङुरक्तपंकपक्ति-सी 

मेद-मज्ञा-मोद-मत्त मु डमालघाळली आ! 
शंकरी आ, जगकी लयंकरी भयंकरी आ, 

करती कठोर अद्दहास मतवाली आ। 
आ री, देवरंजिनी प्रभंजिनी अदेचनकी, 

“श्रीद स्व मंगले ! मनोच्ने ! महाकाली आ |! 


नन्द 


2 कजय 00 0 


इंशदत्त पाण्डेय 'भीश? शास्री, साहित्यरन 


> 


मातृशक्ति 


( रेखिका--बहिन कुमारी हरदेवी मलकानी ) 


हौ ४ तःकालके समय सुन्दर-सुन्दर चिडियॉ चहचहाती 

6) 'ऐै २ । नन्ही-नन्ही कलियाँ अपना हास्यमुख खोले 
हुए अटखेल्यि करती हैं और छोटे-छोटे 
$ बचे हँसते-खेलते दिखायी देते हैं । आमकी 
#8४ सुपुष्पित डालमेंसे कोयलके सङ्गीतकी मधुर 

४ प्यनि कानोंमें सुन पड़ती है। विशाल वृक्ष 
झूम-झूमकर जगदीशको प्रणाम करते जान पड़ते हैं। 
सम्पूर्ण सुष्टिमें नवीन जीवन दिखायी पड़ता है । यह 
चहल-पहल, यह स्फूतिं, यह सौन्दर्य किस शक्तिसे 
उत्पन्न हुआ हे । 


एक इक्षका छोटा-सा बीज है और उससे उत्पन्न हुआ 
एक विशाल वृक्ष । फिर उनमें जितना विशेष अन्तर है, 
उतना ही उनका घनिष्ठ सम्बन्ध भी है। किन्तु यह 
विशाल वृक्ष कासे उत्पन्न हुआ है १ इसे जन्म दिया है 
एक छोटे-सै बीजने । और अन्तमें यह विशाल वृक्ष किसी 
शासकद्वारा निर्धारित नियमोंसे बद्ध है । 


सभी जड़ और चेतन उत्पन्न होते, बढ़ते, हँसते-खेलते 
और अन्तमं मृत्युको प्रास्त होते हैं। बह कौन है जो इन 
सबका पालन करता दै । ऐसी कौन-सी शक्ति है जो संसार- 
के सभी कष्टोको सहकर,. उसको जन्म देकर और उसकी 
रक्षा करनेका भार अपने ऊपर लेती है। वही जन्म 
देनेवाली और पालन करनेवाली शक्ति मातृशक्ति है । 


पिळा दूध माता हमें पारती है 
हमारे सभी कष्ट भी टारती है ॥ 


माता ही दूध पिळाकर बचेका छालन-पालन करती है । 
माता ही उसके खाने-पीने, खेळने-कूदने और नहाने-धोनेकी 
चिन्ता करती है। मातामें ही ऐसी शक्ति है जो 
सन्तानपर ज्ञरा-सा कष्ट पड़नेपर, ज्ञरा-सा दुःख पड़नेपर 
अपने समी कष्टोंको विस्मृत कर देती है । और सम्तानके 
दुःखमें सहानुभूतिपूर्वक अपने जीवनको त्यागकी वेदीपर 
न्यौछावर कर देती है। उस (सन्तान) के प्राण सङ्कटमे 
पड्नेपर अपने प्राणांका मोह साग देती है | जिस समय 
सारा संसार सोता दै उस समय माता अपने बालकका 


रुदन'सुनकर किस प्रकार चोक उठती है और रोते हुए 
बचेको गोदीमें लेकर उसका बार-बार मुख चूमती और 
पुचकारती है । वही है स्नेहमयी मातृशक्ति ! 


आदश माता ही आदश सन्तान उत्पन्न कर सकती दै । 
यीर माताऔने ही वीर सन्तानको जन्म दिया है। वीर 
मातामें ही वह शक्ति है जो युद्धके घोर सङ्कटके समय 
अपने हँसते-खेलते हुए छोरे-से बाळकके गलेमें विजयकी 
माला पहनाकर, उसके माथेपर टीका लगाकर रणक्षेत्रके 
लिये विदा कर देती है । और उसे यह कहकर आशीर्वाद 
देती है कि “यदि बीर हो तो अपनी माताकी कोख- 
को न लजाना ।? 


अभिमन्युने चक्रव्यूइ-मेदनकी विद्या कहाँ सीखी थी ! 
माता सुभद्राने ही अजुनके मुखसे वह युक्ति सुनकर अपने 
गर्भेस्थित बालकके मस्तिष्कमें वह ज्ञान डाळ दिया था । 
उसी वीरांगना सुभद्राने जन्म दिया था वीर बाळक अभिमन्दु- 
को । यवर्नोसे देशकी रक्षा करनेवाला, ब्राह्मणों और गौका 
पालन करनेवाला, बड़े-बड़े विशाल दुगाँको सरळतासे 
जीतनेवाला, मातृभूमिका झण्डा फहरानेवाला, संसारके 
इतिहासमै अपना नाम खर्णाक्षरोंमे लिखानेवाला शिवाजी 
अपनी माताके ही कारण छत्रपति हुआ था । वीर शिवाजी- 
ने वह शक्ति, चैये, बल और साहस अपनी माता जीजाबाई- 
की ही झिक्षाद्वारा पाया था । और अपनी माताके 
ही कारण वह वीर छत्रपति शिवाजी बन गया | 


माताकी शिक्षा आजन्म बच्चोंके पास रहती है। माताके 
ही कारण सन्तानको शारीरिक शक्ति, बुद्धि-शक्ति और 
शान-शक्ति मिळ सकती है । माताकी झिक्षाद्वारा विद्वान्‌ 
विद्वान्‌ बनता है; माताकी ही झिक्षाद्वारा बीर वीर बनता 
है । माताके ही कारण सन्तान ज्ञानवान्‌ और बुद्धिमान 
होता है। माताकी ही शिक्षाद्वारा मनुष्य उन्नतिके शिखर- 
पर शीघ्र पहुँच जाता है । माताकी ऐसी शिक्षा है जिससे 
मनुष्य असाध्यको साध्य कर डालता है। माताकी ही 
शिक्षाद्वारा मनुष्यके ज्ञानका विकास धीरे-धीरे होता है 
जो चिरस्थायी होता है । माताकी ही झिक्षासे मनुष्य 
उन्नतिशील प्राणी बनता है । एक चिड़ियाका साधारण 


SS 


बच्चा भी पञ्च निकलते ही अपनी “माँ? के सिंखाये बिना 
उड़ नहीं सकता । यह चिडियाका बच्चा न केवळ 
उड्नेका बर माताके सिखाये हुए अनेक विस्मयजनक कार्य 
करता है । मातामें ही ऐसी शक्ति है जो अपने ब्रच्चेके 
मानवीय ज्ञानके छिपे हुए अडुराके ऊपरसे अज्ञानका 
परदा हटाकर उनकी शक्तिया प्रकाशमै लाती है । 


माताका प्रेम अपने बालकके प्रति अवर्णनीय दै। 
किस प्रकार वह अपने बालकके प्रेमको चिरस्थायी रखती 
है । सारा संसार माताके महत्वको जानता है। माताका 
प्रेम अपने बालकके प्रति केसे और किस प्रकार होता है । 
माताके प्रेमके कारण मनुष्य बडे बडे कार्य शीघ्र साथ 
सकता है । माताके प्रेमके सम्मुख मनुष्यको सिर नीचा 
कर देना पड़ता है, और उनकी आज्ञा शिरोधाय करनी 
पड़ती है। जब गौका नया बच्चा पैदा होता है, उस समय 
उस बचेको ज्ञरा-सा छेड़नेपर वह गौ कितनी व्याकुल 
और शुन्ध हो जाती दै । जबर पशमे इतना प्रेम हे तब 
मनुष्यका अपने बच्चेसे ग्रेम होना तो खाभाविक है । 
रामवनगमनके दृश्यको ध्यान करके देखिये | माता कैकेयीके 
महलसे भ्रीरामचन्द्रजी अपने वन जानेका आदेश सुनकर 
लौट आते हैं, उस समय कौशल्याजी बार-बार पुत्रका 
मुख चूमती हैं । हृषंसे उनका शरीर रोमाश्वित हो जाता 
है । रामजीको गोदमें बिठाकर हर्षसे ृदयसे लगाकर प्रेमसे 
सने हुए बचन कहती हे > 


कहदु तात जननी बलिहारी \ काहि कगन मुद-मंगरकारी ॥ 
सुकृत सीर सुख साँव सुददाई । जन्म राम कह अवधि अघाई ॥ 
रामजीने माताके वचनोंको सुना और धमकी गतिको 
समझकर माताके प्रभका उत्तर शान्तिपूर्वक दिया-- 
पिता दीन्ह मेदि कानन राजू \ जहे सब भाति मोर बढ़ काजू ॥ 
रामके मुखसे सुनकर माता कोशस्याके कोमल इृदयमें 
कितना कष्ट, कितनी वेदना हुई होगी । यह राम और 


कौशल्याके बिना और कौन जान सकता है । राम-जेसे 
बीरके लिये भी वह मयमीत हुई, किन्तु धर्मकी रक्षा 
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'करनेके विचारसे उन्हें “पिठ बनदेव मातु बनदेवी' कह- 
कर विदा कर दिया । 


आधुनिक समयमें भारतवासियौने माताके महत्त्व 
और शक्तिको विस्मृतिके तिमिरमें विस कर दिया है | जतक 
भारत मातुशक्तिका मान तथा आदर करता रहा तबतक 
भारत समस्त संसारका सुकुटमणि रहा, किन्तु जबसे 
उसने माताकी उपेक्षा की तबसे भारतका पतन प्रारम्भ 
हो गया । 


प्राचीन इतिहासके पने उलट डालिये, माताकां दी 
महत्त्व दिखायी देगा । हर एक वीरने, प्रत्येक वीराज्जनाने 
मातुसूमिके लिये तन, मन, धन सब कुछ न्यौछायर कर 
दिया । रानी दुर्गावती यद्यपि असहाया अबला खत्री थी 
किन्तु वीर माताकी पुत्रीने माताका दूध पीकर ही दो बार 
यवनोको युद्धम पराजित किया था और अन्तमें 
छड़ते-लड़ते ही प्राण त्याग दिये थे | ऐसा कौन-सा प्राचीन 
बीर है जिसने भारतमाताकी रक्षाके लिये, भारतभूमिको 
सङ्कटके सुखसे छुड़ानेके लिये अपने प्राण न त्यागे हाँ । 
तब भारतमातामे वह शक्ति थी जिसके द्वारा मनुष्य 
एकंताके सूतरमें वेधे हुए थे । वीर क्षत्रिय धर्मयुद्धको ही 
अपना जीवन समझता था । वीरने अपनी मातासे सांस 
सीखा था और बल पाया था, जिस कारण वे अजरः 
अमर हुए | किन्तु अब भारतवासी माताके महत्त्व और 
उसकी शक्तिको नहीं जानते । इसीका फल यह हुआ 
कि हमारे परमे बेडी और हायोमें हथकड़ियाँ पड़ी हुई हैं । 


आज हृममें न बळ है, न साहस; न शान है न बुद्धि-- 
क्योकि हमें प्राचीन कालके समान माताके पाससे आज वैसी 
उच्च शिक्षा नहीं मिळती | यही कारण है कि हम माताके 
महत्व और शक्तिको नहीं जानते । अतः निद्राके घोर 
अन्धकारमें सोये हुए भारतवासियो ! जागो, और माताके 
महत्त्व और शक्तिको समझकर मातुभूमिकी सेवाके लिये 
तत्पर हो जाओ । एक बार फिर भारत कह उठे--जय 
मातृशक्ति !” भगवती माता दुर्गाका यीरस्वरूप सबके 
नेत्रोमे समा जाय । 'जय मातृशक्ति |! 


सु in 


भगवद्वीतामें प्रकृति ओर पुरुष 


( रेखक--श्री एस० दन० ताडपत्रीकर्‌, एम० ८० ) 


साधारण प्रयोगमें 'प्रकृति' शब्दका अर्थ है सहजात 
स्वभाव और “पुरुष? शब्दका अथे है मनुष्य । परन्तु सांख्य- 
दशनमें ये शब्द अर्थविशेषमें प्रयुक्त होते हैं। सांख्यमें 
इन्हीं दो तश्वोंको अखिल व्यक्त सृष्टिका मूल आदि- 
तत्त्व माना गया है जिनसे समय पाकर समस्त विश्व 
प्रस्फुटित हुआ है । दूसरे शब्दोंमें, प्रकृति वडी है जिसे 
इम शक्ति कहते हैं और पुरुष ही दै ईश्‍वर | 


समस्त दिन्ू-द्शन-अन्थामें भगवद्गीताका एक परम 
महत्त्वपूर्ण स्थान है । अतः पाठकोंको यह जाननेकी 
अभिरुचि होगी कि यह परम पावन ग्रन्थ पुरुष और 


प्रकृतिकी क्या व्याख्या करता है और दोनोंमें कैसा : 


सम्बन्ध स्थापित करता है । हमछोग उन स्थलको छोड़ 
देंगे जहाँ इन शब्दोंका प्रयोग मनुष्य और उसके स्वमाव- 
के अर्थमें हुआ है । उदाहरणार्थ तीसरे अध्यायक्रे चौथे 
इलोकमें 'नेष्कम्ये पुरुषोष्दनुते'; तथा दूसरे अध्यायके 
साठवें इळोकमें “पुरुषस्य विपश्चितः? ऐसे ही स्थळ हैं । 


तीसरे अध्यायके पाचबें इलोकमें प्रकृतिजन्य गुणोंका 
बर्णन मिळता है तथा यह भी उल्लिखित है कि ये गुण 
ही समी व्यक्तिको कार्यमे हठात्‌ निरन्तर प्रेरित करते 
रहते हैं, मनुष्य इन्हीके कारण एक क्षणका विश्राम नहीं 
पाने पाता । इसके आगे, इसी अध्यायके सत्ताईसयें 
इलोकर्मे इम यह देखते हैं कि फिर भी मनुष्य मूखतावश 
यह सोचने लगता है कि “मैं ही कर्ता हू” और भगवान्‌ 
उनतीसवें इलोकमें उपदेश देते हैं कि ज्ञानी ऐसे मूखोको 
उनके विचार-पथसे विचलित न करें। उपयुक्त तीनों 
बचनोमें तथा इसके आगे भी चौदहवें अध्यायके पॉचवं 
इळोकमें “गुणाः प्रकृतिसम्भवाः’ तथा अठारहयें अध्यायके 
व्वालीसबें इलोकमें 'प्रकतिजेः त्रिमिः गुणैः में 'प्रकृति! शब्द- 
का अर्थ यह अन्तःप्रक्ृति है जिससे तीनों गुणोंकी उत्पत्ति 
होती है । पन्द्रइवे अध्यायके सातवें इलोकके “ममैवांशः 
जीवभूतः प्रकृतिस्थानि इन्द्रियाणि कषति’ में भी वही 
उपर्युक्त भाव है । खामी शाङ्काचार्यने इसपर भाष्य 
लिखते हुए यह कहा है-- 


स्वस्थाने कणंदाष्कुल्यादो प्रकृतौ स्थितानि -इत्यादि। 
शाः अं ९८-- 


इन साधारण प्रसज्ञोंके अतिरिक्त, जहाँ प्रकृति-पुरुष 
शब्दका प्रयोग साधारण अथर्म हुआ है, “मगवद्गीता? में 
ऐसे भी स्थळ आते हें जहाँ 'प्रकृति? शब्दका प्रयोग एक 
विशिष्ट अर्थमें हुआ है । चौथे अध्यायके छठे दलोकर्मे 
भगवान्‌ अपने अवतारक्रे सम्बन्घम कहते हेमे अपनी 
प्रकृतिपर आरूढ़ होकर मायासे प्रकट होता हूँ ।? प्रमुकी 
इस प्रकृतिका वर्णन सातवें अध्यायके पाचवे इलोकमें 
आता है---यह परा प्रकृति जो समस्त जीयाँकी प्राण है 
और जो इस समस्त विश्वको धारण किये हुए दै ।? नबें 
अध्यायके आठवें इलोकमें मी भगवान्‌ यह बार-बार 
कहते हें कि समस्त जीव-समूह प्रकृति की शक्तिसे विवश 
किये इए हैं और यह प्रकृति केवल भगवानके ही 
बरामें है । इस प्रकार इन समी उद्धरणोंमें प्रकृतिका अर्थ 
इम पराशक्तिके रूपमें छे सकते दैँ--प्रमुकी शक्ति जो 
समस्त चराचरको उत्पन्न करती है और जिसमें समस्त 
संसार प्रवेश कर जाता है। वस्तुतः यह वह शक्ति है जो 
विश्वका शासन- सञ्चालन करती है। यह वही प्रकृति है 
जिसे ईश्वरकी अधाद्धिनी कहा गया है और प्रभु जैसा नाम 
और रूप धारण करानेकी इच्छा प्रकट करते हैं वैसा ही 
नाम और रूप यह धारण करती है। 

इन उद्धरणोंमें यह स्पष्ट उल्लेख नहीं है कि प्रभुकी 
यह शक्ति स्वतन्त्र है, या प्रभुसे पूर्णतः अनुशासित होनेपर 
भी क्या सष्टि-निर्माणमें प्रकृतिकी कोई स्वतन्त्र क्रिया होती 
है । परन्तु तेरहव अध्यायके उन्नीसवंसै तेइसव छोकतक 
तथा इसके आगे उनतीसर्वे छोकमें भी, जहाँ सांख्यदर्शनका 
सूक्ष्म और संक्षिप्तल्प्म विवेचन हुआ दै, इमलोग उन्नीसवें 
शछोकमें यह पाते हैं कि पुरुष और प्रकृति दोनों अनादि हैँ 

प्रकृति पुरुषं चेव विद्धयनादी उआवपि। 

और बिश्व-क्रममें दोनोंकी स्वतन्त्र क्रिया हे । यह 
बात ध्यान देनेकी है किश्रीशङ्कराचायने इस छोकपर भाष्य 
लिखते हुए यह कहा है कि चूँकि ईश्वर सनातन प्रभु हैं, 
यह मानना सर्वथा उचित है कि उसकी दोनों प्रकृतियाँ 
(परा और अपरा ) भी सनातन और शाश्वत हैं। 

वासतवर्मे प्रभुके प्रभुत्वका यदी सार है कि उसकी ऐसी 
दो प्रकृतियों हैं । आगे चलकर शङ्कराचा्यजीने कहा है 
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कि “यदि प्रकृति और पुरुष दोनोंको अनादि, खतन्त्र और 
सनातन मानें तो उससे ईश्वरकी प्रभुता एक प्रकारसे न्यून 
हो जाती है।? इस बातका विशेषरूपसे खुलासा करना 
अनाबश्यक है, क्योकि इम यह जानते हैं कि ब्रह्माण्डके 
क्रम-विघानकी व्याख्या जब्र इन सिद्धान्तौके अनुसार होती 
हे तो विश्वके क्रममें एक “पुरुष! को ही सवंश्रेष्ठ माना 
गया है; इस "पुरुष? के अनन्तर प्रतिके साथ पुरुष 
आता है जिसका सीधा सम्बन्ध संसारके व्यवहारोसे है। 
परन्तु यह भी पूर्वो्लिखित वाक्योंके विपरीत ही पड़ता हे, 
जिनमें भगवान्‌ भ्रीकृष्णों ही सर्वेश्वर और सर्वोपरि 
अद्वितीय कहा गया है । 
इसका उल्लेख संकेतरूपमें कर दिया गया दै। इसलिये 
मैं इस सिद्धान्तको पल्लवित करना नहीं चाहता तथापि 
मैं सोचता हूँ कि दोनों वचन परस्परविरोधी नहीं 
प्रमाणित होंगे यदि प्रकृति और पुरुषको तेरइवे अध्यायमें 
सांख्यदशनके अनुसार ग्रहण करें, जिस मतके अनुसार 
प्रकृति और पुरुष दोनों अनादि, सनातन और खतन्त्र हैं। 
इसके अनन्तर मुझे इतना ही निवेदन करना है कि 


— PS 


यन्त्र-प्रसंग 


मगबद्गीतामे बहुत-से ऐसे शब्द आते हैं. जो यदि सर्वत्र 
जहाँ-जहाँ वे आते हैं एक ही अर्थके योतक माने जायें तो 
इम सन्तोषप्रद परिणामपर नहीं पहुँचेंगे । इसलिये 
आवश्यकता इस वातकी है कि. उसका प्रकरणके साथ 
सम्बन्ध मिलाकर अर्थ निश्चित किया जाय । 


इन पंक्तियोंका लेखक इससे पूर्णतः अवगत है कि 
ऐसा करनेमें हम बळात्‌ अपने यहाँके पुरातन सिद्धान्तके 
विरुद्ध जायेंगे, परन्तु अपने कथनंके समर्थनमें मुझे विशसे 
इतना ही निवेदन करना है कि हमारी गीता अब 
पूर्णतः और सर्वोशतः हमारी ही नहीं रह गयी; इसने 
समस्त सभ्य संसारके चिन्तनको प्रभावित किया है; इस 
हेतु किसी शब्दका खींचतानके साथ अर्थ बेठानेके लिये 
तथा अर्थ-एकता सिद्ध करनेके लिये किसी विशेष अर्थपर 
जोर डाळनेकी अपेक्षा सर्वथा तर्कसंगत और खीकार 
करने योग्य बात यह होगी कि जहाँ जेसा प्रसङ्ग हो वहाँ 
उसीके अनुकूल अर्थ बैठाया जावे और अब समय आ 
पहुँचा है जब गीताका अध्ययन निष्पक्षमावसे सुविस्तृत 
व्यापकरूपमें इस इृष्टिकोणको लेकर किया जाय । 


ल 


(लेखक--एक “माता-सेवक' ) 


हिन्दू-घर्ममे “तन्त्रः का एक विशेष स्थान है । घर्मकी 
व्यापकता तथा जीवन-पयमें उसकी आवश्यकताका बोध 
“तन्त्रः ही भली प्रकार कराता है। नीच-से-नीचको भी 
धर्ममय दिव्य-जीवन लाभ करानेका “तन्त्र! के पास 
अनुपम सन्देश है । तन्त्रकी आनन्दप्रदायिनी गोदमें 
सारे धर्मपुत्र अपना-अपना विश्राम पाते हैं । इसलिये 
हिन्दू-घमेकी परिपूर्णताकी ज्योति 'तन्त्र-सर्ये से प्रस्फुटित 
होती है। “तन्त्र” का अर्थ ही है सबमें रमण करनेवाला 
व्यापक तन्तु अथवा सूज्ञ । ऐसा सूत्र कि जिसमें सब भाव 
-सनकोकी भाँति पिरोये हुए हैं-“सज्ञे मणिगणा इव ।? 

- “शक्ति? इस तन्त्रसूयंकी महान्‌ आमा है । प्रत्येक माव; 
कर्म, साधन; पथ) योजनाकी सिद्धिमें शक्ति? को विद्यमानता 
अनिवार्य दै । शक्ति! विश्वातीत (पुरुषोत्तम! की 'चिति? है । 

विश्वातीत आद्याशक्तिसे ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र आदि 
देवगण अपनी-अपनी गति (प्राण) का लामकर निर्दिष्ट 
कार्ये प्रदत्त हुआ करते हैं । “अस्ति? की प्रतिष्ठा शक्ति? के 
महाप्राणमें है। जो कुछ मी 'हे' सब शक्तिका आत्मप्रकाश 


है और “शक्ति! न हो तो कहींपर किसीका मी असित्य 
अथवा अवसान सम्मव नहीं । “माव? (उद्भव) और “अभाव! 
(ळय) दोनोंमें गति मौजूद दै। 

इस सर्वव्यापिनी शक्तिके अनन्त रूप हैं और 
“महाकारण? में यह "नाद? रूपसे और “कारण! में “विन्दु? 
रूपसे हैं । 'सूक्ष्म' में उनका आनन्द-स्फुरण “शब्द? रूपमें 
प्रकटित हुआ । स्फुरणके विस्तारके साथ 'शब्द' का भी 
(१) परा, (२) पश्यन्ती, (३) वैखरी और (४) मध्यमा इन 
चार रूपॉर्मे विस्तार हो गया। 

«ब्द? में विविध शक्तियांका समावेश होता है; और 
कई शब्दोंके मेलसे एक विशिष्ट शक्तिकी दमक मिलती है । 
इन संघबद्ध “शाब्दो? को “मन्त्र” कहते हैं । प्रत्येक मन्त्रका 
अपना एक विशिष्ट देवता अथवा अधिष्ठाची शक्ति होती 
है जिसको बारम्बार जपरूप तापसे प्रबुद्ध किया जा सकता 
है । जिस देवताका वह मन्त्र होता है पहले उसका 
भाव जाग़तूर्मे लाकर स्थूल रूप देना पड़ता है । 
उसके बाद मन्त्रका बारम्बार मानसिक जप होता है 


ॐ यन्त्र-प्रसंग कै 
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मन्त्र-देवताका मानसिक ध्यान । फिर उस मन्त्र एबं 
उसके अधिष्ठाता देवताको यन्त्रबद्ध किया जाता है । 
साधकके लिये यह एक कठिन भूमिका है ओर इस 
अवस्थाको पार करना वास्तविक वीरका काम है । 


“यन्त्रः के पूजनका अपना विशेष विधान है और 
उसकी सिद्धिलाभ करनेमें अनेक विभ-बाधाओंका सामना 
करना पड़ता है। इसी कष्टका अनुभव करके “सदाशिव” 
ने बहुत-से यन्त्रको कीलित कर दिया है- कील ठोंककर 
उनको बेकार कर दिया है । जो कीलित नहीं हैं उन्हींमें- 
से आजकल प्रचलित हैं; यद्यपि कीलित यन्त्रौको भी 
विशेष पुरुषार्थके द्वार खोला जा सकता है । इन 
अकीलित यन्त्रोमें कुछ तो ऐसे हैं जो 'साध्य' हैं और 
कुछ भगवानकी दयासे ऐसे हैं जिनको सिद्ध करना नहीं 
पड़ता है । इसी श्रेणीका एक यन्त्र नीचे मुद्रित है। 


श्रीयव्स्‌ 


इसको “शी? यन्त्र कहते हैं जो कि सब यन्त्रोमे शिरोमणि 
माना गया है। आजकल प्रायः 'श्री' चक्र ही देखनेमें 


आते हैं जो कि बीज, शक्ति, मन्त्र आदिसे रहित होते हे । 
बीजाक्षर शक्ति; मन्त्र, यन्त्रकी आत्मा और प्राण हैं । 
यह “श्री? यन्त्र हमको गत पोष मासमे दक्षिण 
देशकी झुम तीर्थयात्रा करते हुए एक दिव्य स्थानसे प्रास 
हुआ है और इसके आइचर्यजनक प्रभाव तथा झक्तिमत्ताकी 
प्रामाणिकता पाण्डीचेरीमें स्थित 'घर्म' की जीवन्त ज्योतिसे 
दीप्त परम दिव्यात्मा तथा श्रीरमणाश्रमके प्रसिद्ध महात्मा- 
द्वारा सिद्ध हो चुकी हैं । इसके अतिरिक्त अन्य अनुभवी 
तान्त्रिक योगियोंने प्रस्तुत “श्री? यन्त्रको विशेष प्रभावशाली 
, बतलाया । कारण; इसमें आजकळके प्रात साधारण “री? 
चक्रसे विलक्षण बीज, मन्त्र तथा झक्तियाँ सन्निहित हैँ 
जिनसे रहित कोई भी यन्त्र निष्प्राणवत्‌ होता है | यद्यपि 
साधारण भरीचक्र मी इतना प्रभावशाली देखा गया है कि 
उसका शद्वापूर्वक दैनिक दशनमात्र करनेसे कुछ समयके 
बाद मनोकामना पूरी होने लगती है । 


बीज, शक्ति आदिके हेर-फेरसे इस महायन्त्रको २५६+ 
१६ अर्थात्‌ २७२ प्रकारसे तैयार किया जा सकता है| 
प्रत्येक रूपका कार्य और प्रभाव भिन्न-भिन्न है । 


सेवन-विवि--पौषमासकी संक्रान्तिको यदि 
रविवार और अष्टमीका योग हो तो इस महा- 
यन्त्रके लिये अत्यन्त शुभकारी है। नहीं द्रो 
पोष-संक्रान्तिः और उसके अमावमें किसी मी 
संक्रान्तिको रविवारके दिन अथवा संक्रान्तिको 
न पड़े तो फिर किसी भी महीनेके शुक्ल पक्षमें 
रविवार अष्टमीके दिन ब्राह्ममुहुत्तेमें उठकर जानादि 
क्रियाओसे निवृत्त होकर शद्ध, शान्त स्थानमें 
पूर्वाभिमुख बैठकर धूप-दीप जलाकर भोजपत्रके 
ऊपर तुलसी अथवा अनारकी कलमसे रक्त 
चन्दनके योगसे प्रस्तुत महायन्त्रकों लिखना 
चाहिये । पीछे रंगके लिये केशरका प्रयोग करे । 
इसके बाद तैयार किये हुए इस महदायन्त्रको 
धूप, गन्ध आदि देकर पवित्र भावनासे फ्रेममें 
लगाकर नित्यप्रति षोडशोपचार-पूजन करे | परन्तु 
पूजनका अधिकार तन्त्र-दीक्षित व्यक्तिको ही है । 
सवसाधारण इसका उपयोग और चमत्कारी प्रभाव 
नित्यप्रति प्रातःकाछ सभक्ति दशन करने और गन्ध, धूप 
आदि खेनेमात्रसे ही उपलब्ध कर सकते हैं । 


शाक्क-धर्म 


( लेखक--श्रीचिन्ताइरण चक्रवर्ती, श्म० ए० ) 


<0 और विदेशी विद्वानाने 
समानरूपे तन्त्रमात्रकी तथा 


ह 00 598) अनाचार एवं व्यमिचारका प्रचार' 
bearers सा करनेके लिये ही तन्त्रांकी रचना 
हुई अथवा तन्त्रम प्रच्छन्नरूपसे कामशाञ्रकी ही शिक्षा 
दी गयी है। उनमेंसे थोड़े-से छोगोंने भोलीमाली जनताकी 
अळाईके लिये इस प्रकारके साहित्यका सर्वथा लोप हो जाना 
ही अच्छा समझा । गण्यमान्य च्यक्तियोंका तन्त्रसाहित्यके 
प्रति इस प्रकारका स्पष्टरूपेण प्रतिकूल भाव होनेके कारण 
ही उस समय जब कि संस्क्ृत-वाङसयकी समस्त शाखाओं- 
के आलोचनात्मक एवं विचारपूर्ण अध्ययनकी उत्कट भावना 
जायत थी, लोगोंका ध्यान तन्त्रसाहित्यकी ओर कम गया । 
तन्त्रशञा्रका समुचित आदर न होनेका एक कारण यह भी 
था कि इस विस्तृत साहित्यके कुछ अंश इतने गहन एवं दुर्बोध 
हैं कि एक सुयोग्य गुरुकी सहायताके बिना उनमें प्रवेश 
ही नहों हो सकता । परिणाम यह हुआ कि शाक्तसाहित्य 
और शयाक्तमतके प्रति लोगोंमें विचित्र-विचित्र भ्रम फैल गये । 
इम इनमेंसे एक भ्रमकी ओर पाठकोका भ्यान आकृष्ट 
करेंगे । कुछ विद्वानाकी यह धारणा हुई कि तन्नोमे 
शाक्तमत और विशेषकर उन थोड़ी-सी बीमत्स साधनाओ- 
के अतिरिक्त कुछ भी नहीं है, जिनका शाक्तोंके कुछ 
सम्प्रदा्योमें उनके आध्यात्मिक जीवनकी खास-खास 
भूमिकाओमि प्रचार पाया जाता है। उन लोगोंने इस 
बातको जाननेकी भी चेष्टा नहीं की कि तन्त्रांमें अथवा 
शाक्तपर्मम कोई अच्छी बात भी दै जिसके कारण 
थे आध्यात्मिक साघकोके कामकी चीज हो सकते हूँ। 
हम आगे चलकर यह बतलायेंगे कि तन्त्र-शाजके अधूरे 
अथच भरद्धाहीन अध्ययनके कारण ही ये सब बातें हुई । 
यदि भद्धा और विवेकके साथ तन्त्रशाल्रका अध्ययन 
किया जाय तो यह पता चलेगा कि तन्नो तथा शञाक्तधरम- 


का ध्येय जीवात्माकी परमात्माके साथ--व्यष्टिकी समष्टिके 
साथ अभेद-सिद्धि ही है और तान्त्रिक उपासनाका भी 
यदि आलोचनात्मक अध्ययन किया जाय तो यह अवगत 
होगा कि इसके भिन्न-भिन्न विधानोंकी सृष्टि भी इसी 
उद्देश्यको क्रमशः सिद्ध करनेके लिये हुई है। तान्त्रिक 
उपासनाका पहला सिद्धान्त यह है कि उपासक अपने 
उपास्यदेवके साथ तादात्म्य स्थापित कर छे |` यही 
कारण है कि तन्त्रोमें आन्तरिक उपासना ( अन्तयाँग ) को 
विशेष महत्त्व दिया गया है । 'समयमत” के अनुयायी तो 
बाह्य पूजाकी अवहेलना करते हैं और ध्यान एवं, आत्म- 
साक्षात्कारपर ही विशेष जोर देते हैं . 

तन्त्रो तथा प्रायः सभी सम्प्रदायोंका अपना-अपना 
तत्त्वज्ञान अथवा दार्शनिक सिद्धान्त है। यास्तवर्मे छः 
वैदिक दर्शनोंकी भाँति पाँच तान्त्रिक दर्शन माने गये हैं। 
प्रत्येक प्रधान सम्प्रदायका एक तन्त्र दन है । विभिन्न 
सम्प्रदायो एयं उपसम्प्रदायौके दार्शनिक सिद्धान्त विस्तृत 
साहित्यमें यत्र-तत्र बिखरे पंड़े हैं। आवश्यकता है कि 
उन्हे एकत्रितकर उनका एक निश्चित शेलीके अनुसार 
अध्ययन किया जाय । जो कुछ थोड़ा-बहुत उनके 
सम्बन्धमें अवगत हुआ है, उससे तो उनका वेदान्तके 
सिद्वान्तौसे घनिष्ठ सम्बन्ध ही व्यक्त होता है । विभिन्न 
पुराणों एवं उपपुराणामें भी शक्ति अर्थात्‌ परमेश्वरीको 
सर्वथा परब्रह्मसे अभिन्न ही माना गमा है । 
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१ यह विषय बहुत व्यापक एवं विस्तृत है । इसकी पूरी 


समीक्षा करनेके लिये एक स्वतन्त्र छेखकी आवश्यकता दै । 

२ देवो भूत्वा यजेद्देबस्‌ । 

३ समंयिनां मन्त्रस्य पुरश्षरण नास्ति । जपो नास्ति । 
बाह्होमो पि नास्ति । बाह्मपूजाविधयो न सन्त्येव । हत्कमल- 
मेव सबै यावदलुष्टेयम्‌ ।--आनन्दरुहरीपर छक्ष्मीधरकी टाका 
( मैसर-संस्करण, पृष्ठ ११०) 

४ देखिये देवीभागवतकी नीलकण्ठकृत टीका । 

(४ । १५ | १२) 


५ देखिये देवीमागबत-नोलकण्ठीकी भूमिका । 
( इरिचरणवसु-संस्करण, पृष्ठ २९ ) 


# शाक्त-धर्म * 
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शाक्तोंके योगद्शनमें आत्मसंयमका पूरा-पूरा विधान 
है । उपासनाकी विस्तृत पद्धति और योगाम्यास 
प्रायः साथ-साथ चलते हैँ । तन्त्रौके अन्तयाँगका 
योगकी क्रियाओंसे गहरा सम्बन्ध है । पूजाके समय 
भी शक्तिसाधकोंके चित्तमें "सय॑ खल्विदं ब्रह की 
भावना बद्धमूल की जाती है ।' शक्ति ही समस्त ब्रह्माण्डमें 
व्याप्त है। वही सर्वेसर्वा है । वही विश्वकी रचना, पालन 
और संहार करती है । 


यह सच है कि इन दिव्य और उच्च भावनाओंके 
साथ-ही-साथ दाक्ततन्त्रोमें कुछ ऐसे प्रयोगोंका भी विधान 
मिळता है जो नेतिक इष्टिसे सर्वया निषिद्ध एवं निन्दनीय 
हैं । क्योकि उनका सम्बन्ध हे-- “पञ्चमकारों? से, नहीं-नहीं, 
इनसे भी अधिक निषिद्ध यस्तुं, जेसे स्री-पुरुषके रज- 
वीर्यं तथा शव आदिके प्रयोगसे तथा षड्विध अनर्थकारी 
एवं नशंस अभिचार-प्रयोगासे । परन्तु जिन अरन्थाँमें 
इस प्रकारके प्रयोगोंका विधान है, उनके अध्ययनसे 
यह पता लगेगा कि बृहत्‌ तन्त्रशा्रके अपेक्षाकृत एक 
बहुत ही छोटे अंशम इन प्रयोगोंका वर्णन पाया जाता है | 
उदाहरणार्थ, वङ्गालके कृष्णानन्दद्वारा संग्रहीत “तन्त्रसार? 
नामक आकरःअन्थके बहुत थोड़े अंशामें इन पञ्चमकारादि- 
की चर्चा है। इसके अतिरिक्त इन प्रयोगोंका विधान 
सर्वसाधारणके लिये नहीं, अपितु कुछ थोडे-से चुने हुए 
व्यक्तियोंके लिये, शाक्तोंके कुछ चुने हुए सम्प्रदार्याके लिये 
ही है । कौळसम्प्रदायमें मी--जो इन प्रयोगोंके कारण 
बहुत बदनाम है--सभी व्यक्ति इस प्रकारकी उपासना 
करनेके अधिकारी नहीं माने गये हैं । इस पथके अनुगामी 
होते हुए भी पूवकौळ तो इन निषिद्ध यस्तुओंके संकेतों 
"एवं प्रतीकोंकी ही पूजा करते थे । ब्राह्मण आदि उच्च 


२>देखिये तन्त्रसार (पी० शास्त्रोका संस्करण) के पृष्ठ 
६५१ पर उद्धृत शिवागमका निम्नलिखित इलोकारं--- 
“शक्तिरूपं जगत्‌ सबै यो न जानाति नारको ।? 
` २-आराध्या परमा शक्तियंया सर्वमिदं ततम्‌। 
(देवीभागवत ३।९।२३) 


३-श्वोचक्रस्थितनवयोनिमध्यगता योने भूजेहेसवर्ख- 
पीठादौ लिखितां पूवकोलाः पूजयन्ति । तरुण्याः प्रत्यक्षयोनि- 
सुचरकौलाः पूजयन्ति । 


( “आनन्दलूदरी की लक्ष्मोधरकृत टीका, पृष्ठ १३० ) 


वर्णके लोगो, तथा कोलमार्गके अतिरिक्त अन्य मार्गा- 
वलम्बियोके लिये मी यह आज्ञा है कि वे इन वस्तुओके 
प्रतीककी ही पूजा करें । क्षत्रियोंको भी धार्मिक ऋत्योंमें 
भी मद्य पीनेकी आज्ञा नहीं है। वे उसे केवल देवताको 
चढ़ा सकते हैं।” “हरतत््वदीधिति'में “दयामप्रदीपः से 
बड़े-बड़े उद्धरण लिये गये हैं; उनमें इन वस्तुओकि स्थानमें 
जो यस्तुएँ व्यवहारमें लायी जा सकती हैं, उनकी एक 
लम्बी सूची दी हुई हैं; जेसे वीयके स्थानमें पनीर, मैथुनके 
स्थानमै पुष्प-विशेषका एक विशिष्ट आसनसे चढाना; 
मदिराके स्थानमें दुग्धादि तथा मांसके स्थानोंमें फर्कोका 
प्रयोग लिखा है । 


कहीं-कहीं इन प्रयोगोकी रूपकके ढंगसे तथा योगकी 
क्रिवाओके रूपमें भी व्याख्या की गयी दै । इन 
व्याख्याओंके अनुसार मदिरासे अभिप्राय है परमात्माके 
उन्मद ज्ञानका और वाणीका संयम ही मदिरा-पान है । 
इत्यादि-इत्यादि । 

निःसन्देह यह स्वीकार करना पड़ेगा कि इन व्याख्याओं- 
में खींचतान अधिक है और ऐसा प्रतीत होता है मानों 


४-यत्रासवमवञ्यं तु आह्मणस्तु विशेषतः । 
युडाद्गेकं तदा दद्यात्तान्रे वारि सजेन्सघु ॥ 
तन्त्रसार (पी० शास्त्रोका संस्करण), पृष्ठ ६५१ 
५-तेन क्षत्रियादीनां मुख्यस्य दानेऽधिकारः, न पाने । 
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७-यदुक्तं परमं ब्रह्म निविकारं निरक्षनस्‌ । 
तस्मिन्‌ प्रमदनं ज्ञानं तन्मचं परिकोसितम्‌ ॥ 


( विजयतन्त्र ) 
कुलकुण्डाङिनी शक्तिरेंदिनां देहधारिणी । 
त्रया दिवस्य संयोगो मैथुन परिकीर्तितम्‌ ॥ 
( बिजयतन्त्र ) 


गंगायमुनयोर्मध्ये मत्स्यौ दौ चरतः सदा । 
तो मत्स्यौ भक्षयेचस्तु स भवेन्मत्स्यसाधकः ॥ 
( आगमसार ) 
माशब्दाद्‌रसना शैया तदंशान्‌ रसनाप्रियान्‌। 
सदा यो भक्षयेदेवि स एव मांससाथकः ॥ 
( आगमसार ) 
ऊपरके उद्धरण “साधनकरपलतिका? तथा वामाक्षेपा नामक 
दो बंगाली पुस्तकोसे लिये गये दै । 
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इनकी बुराईको ढकनेके लिये इनपर इस प्रकारका मुलम्मा 
चढ़ा दिया गया है । किन्तु फिर भी इससे हमारा यह 
पक्ष कमजोर नहीं होता कि यदि इस प्रकारके बीभत्स 
म्रयोगोका विधान था भी तो उनका उस जुगुप्सित रूपमें 
प्रचार केवळ इने-गिने लोगोमें ही था । अतएव इससे 
समस्त शाक्तमत दोषी नहीं हो सकता । कोळ-सम्प्रदायको 
छोड़कर अन्य शाक्तमतावलम्त्रियाँके लिये इस बातकी कड़ी 
आज्ञा है कि वे कौलोपासनाके प्रयोगोंको कदापि काममें 
न ठावें । सम्भवतः जनसाधारणको इन फॅसानेवाले ग्रयोगों- 
से दूर रखनेके अभिप्रायसे ही कोले. सम्प्रदायोके अन्थोमे 
कहीं-कहीं कौळसिद्धान्तों तथा कोलोपासनाकी निन्दा की 
गयी है । कौलेतर मार्गोका प्रतिपादन करनेवाले तन्त्रम 
कुछ ग्रन्थ तो ऐसे हैं जिनमें किसी निन्दनीय बातकी तो 
चर्चा दूर रही; अधिकांश बातें ऐसी ही हैं जो अत्यन्त सत्य 
एबं जगन्मान्य हैं। उदादरणतः परानन्द-सम्प्रदायमें) जिसके 
सम्तरन्धमें आजकल लोगोंको बहुत कम ज्ञान है; पश्च-बरलिका 
सर्वथा निषेध हैं | इसके अतिरिक्त शाक्तेतर सम्प्रदायोंकी 
तो बात ही कौन कदे, समयमतानुयायी शाक्तोके उदात्त 
आध्यात्मिक सिद्धान्त इतने सुन्दर हैं कि उनकी ओर 
किसी मी सहृदय जिज्ञासुका ध्यान आकृष्ट हुए विना नहीं 
रह सकता । 


इन प्रयोगौसै जो पतन हो सकता है उससे जनताको 
बचानेके लिये अत्यधिक सावधानी और सतर्कता रक्खी गयी 
है। जो लोग इस पथपर चलना चाहते हैं उन्हें काफी 
चेतावनी दी गयी है। इस साधनपथर्मे आनेवाली 
कठिनाइयापर साधकका भ्यान विशेषरूपसे आकृष्ट किया 
गया है । मद्य, मांस आदि जिन वस्तुओके कारण तन्त्रको 
लोग घृणाकी दृष्टिसे देखने लगे हैं; उन वस्तुओका उपयोग 
धार्मिक कृत्यामें यथेष्ट नियन्त्रणके साथ विहित है | केवल 
बिप्रयवासनाकी तृप्ति एवं इन्द्रियोंकी प्रीतिके लिये इन 
बस्तुओंके सेवनकी बहुत ही कड़े झब्दोमे निन्दा की गयी 
है | 'कुलाणंव”तन्त्रमें लिखा हे कि इन सब्र वस्तुओके 
सेवनको ही धमं नहीं मान लेना चाहिये; क्योंकि ऐसा 
होनेपर तो शराबी और मांसाहारी ही सबसे बढ़े धार्मिक 


१ परानन्दसपाष्टविधर्हिसनाआवान्मध्यमं पारानन्दो बनेयेत । 
परानन्द सूत्र (गायकवाड ओरियण्टळ सिरीज), पृष्ठ १३ 


पुरुष समझे जाने लगेंगे । इन्हीं वस्तुओंका घार्मिकरूपमे 
तथा साधारणरूपमें सेवन करनेमें जो अन्तर है वह छोगोंको 
अत्यन्त सूक्ष्म ही नहीं, अपितु एक प्रकारसे कल्पनाकी ही 
वस्तु प्रतीत होगा । परन्तु उक्त दोनों प्रकारके सेवनका 
अन्तर केबल स्वीकार ही नहीं किया गया है, अपितु उसपर , 
बहुत अधिक जोर भी दिया गया है । उस समय इस 
बातका भी अनुभव किया गया कि सर्वसाधारणके लिये 
इस सूक्ष्म एवं महीन अन्तरको समझ सकना तथा हृदयंगम 
करना असम्मव होगा और फलतः लोग बहुधा न तो इन 
यस्तुओंके सेवनके नियमोंका पालन कर सकेंगे और न 
उनका सेवन करते समय मनको पूर्णतया शान्त ही रख 
सकेंगे, जिससे उन्हें लाम होनेकी अपेक्षा हानि ही अधिक 
होगी । यही कारण है कि इस साधनाके मागेमें आनेवाली 
कठिनाइयों तथा विश्न-बाधाओंका बहुघा अतिरञ्जित वर्णन 
किया गया जिससे वे लोग जिनका इस मार्गके प्रति 
आकर्षण हुआ हो, डर जायें, सचेत हो जाये । कोलमार्गकी 
उपासनामे ही पश्चमकारों अर्थात्‌ मत्स्य, मांस, मद, मुद्रा 
एवं मैथुनका विधान है । परन्तु, यद्यपि इस उपासनाको 
परम लाभदायक ही नहीं, अपितु सर्वश्रेष्ठ माना गया दै, 
फिर भी साथ-ही-साथ इसे स्पष्ट दब्दोमें संसारकी कठिन-से- 
कठिन वस्तुओंसे मी अधिक कठिन वताया गया है। 
'कुलाण॑वतन्त्र” में तो यहाँतक लिखा है कि कोळ- 
मार्गपर चलना खाँड्ेकी धारपर चल्ने, बाघकौ 
गर्दन पकड़ने तथा साँपको हाथमें लेनेकी अपेक्षा भी 
अधिक कठिन है | इस उपासनासे सम्बन्धित क्रियाओंकों 
सबके सामने करनेकी आशा नहीं है, बल्कि इन्हें बड़े यसे 
गुप्त रखनेकी आज्ञा है, जिससे साधारण कोटिके मनुष्योमें 
उनका अनुकरण करनेकी लालसा उत्पन्न न हो । जो लोग 
इन वस्तुओका सेवन केवळ कामोपमोगके लिये करते हों 
उनके लिये प्रायश्चित्तके रूपमें कठोर तपश्चयोंका विधान है। 
उदाहरणतः जो व्यक्ति विषय-भोगके लिये मदिरा पिये; 
चीप लके कय 
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२ मद्यपानेन मनुजो यदि सिर्ध रमेत वे । 


मद्यपानरताः सर्वे साङ गच्छन्तु पामराः ॥ 
मांसमक्षणमात्रेण यदि पुण्या गतिमवेत्‌ । 


छोके मांसाशिनः सर्वे पुण्यमाजो भवन्ति दि ॥ 
(कुलार्णव २। ११७-८ ) 
३ कृपाणधारागमनाद्‌ ब्याप्रकण्ठावलम्वनात, । 
र कळवत्तैनम्‌ 


अुभङ्गषारणान्नूनमशक्थ चक 


स्‌ ॥ 
(२।१२२) 


क शाक्त-घर्म ॐ 


५१९ 


, उसके मुँहमे गर्म-गर्म शराब ढाळ देनेका विधान है, जिससे 
उसका मुख जलकर शुद्ध हो जाय । जो लोग सांसारिक 
कामोमें इन वस्तुका सेवन करते हैं, वे सदाके लिये 
रौरव आदि नरकमें ठेल दिये जाते हें ।' 


इस विचित्र ढङ्गकी उपासनाका उन्हीं लोगोंके लिये 
विधान है जो आध्यात्मिक विकासकी बहुत ऊँची स्थितिमें 
पहुँच गये हों, जिनका आत्मसंयम पराकाष्ठाको पहुँच 
गया हो और जिनके मनमें विकारका . बडा-से-बडा कारण 
उपस्थित होनेपर भी विकार न होता हो । इन प्रयोगोंके 
करनेके अधिकारी एक सचे कौलके जो लक्षण विभिन्न तन्त्र 
अन्थोमें वर्णित हँ, उनसे इस बातका स्पष्टरूपसे पता 
ळगता है और इन लक्षणोंको देखकर किसीके भी मनमें 
एक सच्चे कोलके प्रति भद्धा और आदरके भाव जाणत 
इण बिना नहीं रह सकते । आध्यात्मिक साधनमें लगे 
हुए पुरुषके लिये यह साधना उसकी प्रायः अन्तिम और 
सबसे कठिन परीक्षाके रूपमें होती है । जो लोग इस भीषण 
एवं दुर्गम पथका अनुसरण करते हैं, उनका “वीर? कहलाना 
उचित ही है । वे ही पदार्थ जो साधारणतः पतनका कारण 
माने जाते हैं, उनके लिये मोक्षका साधन बन जाते हैं । 
इसीलिये कौलमागंको अत्यन्त दुरधिगम्य--योगियोके 
छ्यि भी अगम्य कहा गया है। सच्चा कोल तो यह है 
जो उन वस्तुओंके सेवनसे भी विकारको प्रास न हो, जो 


देबताओंके मनमै भी विकार उत्पन्न कर देती हैं।* इसीलिये 


१ सुरापाने कामकृते ज्वलन्ती तां विनिक्षिपेत्‌ । 
सुखे तया विनिदेग्थे ततः शुद्धिमवाप्नुयात्‌ ॥ 
( कुछाणंव २।१२९ ) 


२ अर्थाद्‌ वा कामतो वापि सौख्यादपि च यो नरः । 
छिङ्गयोनिरतो मन्त्रौ रौरवं नरकं ब्रजेत्‌ ॥ 

( तन्त्रसार--पी० शाजीका संस्करण, पृष्ठ ६४९ ) 

३ यैरेव पतनं द्रव्यैमुक्तिसतरेव साधनैः । 

४ कौळो धर्मः परमगहनो योगिनामप्यगम्यः । 

--आचारसार या महाचीनाचारतन्त्रफे ७ वें अध्यायका 

अन्तिम शोक, जो सब दस्तलिखित पुस्तकोंमें नहीं मिलता । 

५ अदो पीतं महदद्रव्य॑ मोइयेत्त्रिदज्ञानपि । 
तन्मचं कोळिक: पौत्वा विकारं नाप्नुयात्तु यः । 
मद्ध्यानैकपरो भूयात्‌ स भक्तः स च कौलिकः ॥ 
--परानन्दमत (गायकबाद ओरियण्टळ सिरीज, पृष्ठ १६) 


एक सुदक्ष एवं योग्य गुरुकी देख-रेख ओर तत्त्वावधानमें 
इन क्रियाओके करनेका विघान है। एक रँगरूटके लिये जो 
इस उपासना-पद्धतिके रहस्यांसे सबंया अनभिज्ञ दै, इस 
पूजाके द्वारा सफलता प्राप्त करनेकी चेश उतनी ही 
हास्यास्पद है जितनी अपार समुद्रको तेरकर पार कर 
जानेकी चेष्टा। 


इस प्रकार यह कभी नहीं माना जा सकता, जेसा कि 
कुछ प्रसिद्ध विद्वानोने कल्पना की है कि तन्त्रौने इन 
प्रयोगोँके रूपमें व्यमिचारका प्रचार किया दै अथवा यह कि वे 
प्रच्छन्नरूपमें कामशास्त्र ही हैं। वास्तवमै तो, जेसा कि ऊपरके 
विवेचनसे स्पष्ट हो गया होगा, तन्त्रशात्ञका ध्येय पूर्ण 
आत्मसंयम ही है, जो केवळ विषयोंके त्यागसे ही नहीं, 
अपितु उनके उपभोगसे भी सिद्ध होता है । 


किन्तु तान्त्रिक ग्रन्थों तथा तान्त्रिक गुरुओंका इस 
सम्बन्धमें चाहे जो आदेश हो, परन्तु इस सत्यको दुःखके 
साथ खीकार करना पड़ता है कि बहुत-से लोगोंकी वास्तविक 
क्रियाएँ इतनी गन्दी और धर्मविरुद्ध हैं कि जनसाधारण- 
का उनके ही प्रति नहीं, अपितु समग्र तान्त्रिक सम्प्रदायके 
प्रति घ्रणाका भाव होना अन्याय्य नहीं कहा जा सकता । 
बात यह है कि शासत्रके आदेशोंका अक्षरशः पालन करना 
वास्तवमें बहुत कठिन है और इस प्रकारके थोडेबहुत 
दुष्परिणामोंका होना अनिवाय था । इसके अतिरिक्त यह 
भी सम्भव है कि भ्रष्ट चरित्रके कुछ लोगोंने, जिनका 
इससे स्वार्थ सघता था, तान्त्रिक ग्रन्थाँमें रूपान्तर कर दिया 
हो अथवा समूचे ग्रन्थ ही नये रच डाळे हो । कुछ तान्त्रिक 
अन्थांको ही देखनेसे यह पता चलता दै कि अपेक्षाकृत 
प्रांचीन कालमें भी इस प्रकारकी घटनाएँ हुआ करती 
थीं । कुलाणेव-तन्त्रमे लिखा है कि कुछ ऐसे व्यक्ति मी 
थे जो शास्रपरम्परासे सवथा अनभिज्ञ होनेके कारण कोल- 
घर्मके नामपर मनमानी कपोलकल्पित बातोंका उपदेश 


किया करते थी । वद्दींपर यह मी लिखा हुआ है कि 


६ कुळधमंमजानन्‌ यः संसारान्मोक्षमिच्छति । 

पारावारमपारं स पाणिभ्यां तत्तुमिच्छति ॥ 
( कुलाणेव २४७ ) 

७ बहवः कौलिक धर्म मिथ्याशानविडम्बका: | 

खबुद्धया कव्पयन्तीत्य॑ पारस्पर्यविवाजता: ॥ 
(कुछाणंव २ । ११६) 


७२० 


आजकल भी ऐसे ब्यक्ति हैं जो झठमूठ अपनेको तन्त्रशान्न- 
का विद्वान्‌ प्रकट करते हैं और ऐसी अप्रामाणिक त्रातोका 
प्रचार करते हैं जो तन्त्रशा्रके सिद्धान्तोके सर्वथा 
प्रतिकूल हैं! | 


इन सत्र बातासे प्रकट होता है कि सम्मवतः इन्हीं 
अझास्रीय विचारौका समावेश हो जानेके कारण तन्त्रीके 
दो भेद हो गये--वैदिक और अवैदिक-अर्थात्‌ प्रामाणिक 
और अप्रामाणिक । विभिन्न सम्प्रदायोमें विद्वेष होनेके 
कारण ही एक सम्प्रदायके अन्थौंकी दूसरे सम्प्रदायने बुरी 
तरहसे छीछालेदर की और उसकी कड शब्दोंमें निन्दा की 
है । इसलिये तन्त्रशाज्के वास्तवम प्रामाणिक तथा उत्तम 
अन्थांका मिलना ही आपाततः असम्मव-सा दीखता है। 


# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 


eee ETE eS वळणी 


परन्तु परिश्रमी विद्वानोकी सूइमदर्दिनी बुद्धिके हारा 
कठिन-से-कठिन समस्या भी हल हो ही जाती है । - 

परन्तु कतिपय अशास्त्रीय क्रियाओं अथवा थोड़े-से 
अप्रामाणिक अन्थाँक्रे प्रचारफे कारण समग्र तान्त्रिक 
सम्प्रदायको कोई न्यायतः दोषी नहीं ठहरा सकता । उक्त 
सम्प्रदायके कम-से-कम प्रसिद्ध एवं प्रमुख अन्थोके सम्यक 
अध्ययनसे वास्तवर्मे अच्छी वातोंको बुरी वस्तुओसे एथक्‌ 
किया जा सकता है, इसके सम्बन्धमें जो भ्रम फेले हुए 
हैं उनका निराकरण किया जा सकता है तथा इसके 
सिद्धान्तोंके वास्तविक स्वरूप समझाकर लोगाँके द्वारा 
इसकी समुचित कद्र करायी जा सकती है । वर्तमान युगका 
यहू शम लक्षण है कि बहुत-से विद्वान और संस्थाएं निष्ठा- 
पूर्वक तान्त्रिक अन्थोँके अध्ययन और प्रकाशनमें संल्य हैं। 


IES 
शक्कि-सन्दभ 


( छेखक--श्रीविनायकरावजी मट्ट) 


सष्टिस्थितिविनाशानां शक्तिभूते सनातनि! 
शुणा्रये गुणमये नारायणि नमोऽस्तु ते॥ 
कललोककल्याणनिमित्त, अनन्तशय्याविलसन- 
(स) शील, त्रिगुणातीत, सच्चिदानन्द, निराकार 
॥ परब्रह्मको साकाररूपमें परिणत करनेवाली, 


५ 


ध यङ्कतलीलामयी महाशक्तिहीकी सत्ता सम्पूर्ण 
त पदार्थोर्मे चेतनारूपसे सर्वत्र विराजमान दै। 
भीगजाननमें पूज्यप्रमुखता, सरखतीमँ सरसता, 
चतुराननमें सष्टिरचनाचातरी, त्रिहोचनमें संहारसामर्थ्य, 
विष्णुमें पालनप्रभुत्व, शेषमं वसुन्धरावहनशीलता, बृहस्पति- 
में प्रज्ञा, इन्द्रमे ऐश्वय, असुरोमें व्यामोह, कुबेरमें अतुल 
बनसम्पन्नता, धर्मराजमें न्यायनैपुण्य, विश्वकर्मामें शिल्प- 
कौशल, मकरकेतुमें वशीकरण, अप्सराओंमें सौन्दयं, कल्प- 
द्रुममें मनोमिलाषपूतिक्षमता, सुपर्णमै सत्यरगति, सूयमें 
प्रकाश, चन्द्रमें आह्वादन, एथिवीम गन्ध, सलिलमें खाद, 
वायुमें वेग, अनलमै तेज, आकाशमे व्याति, पञ्चभूतात्मक 
शरीरमें प्राण, सुघामें सञ्जीवन, नक्षत्रोमें प्रभा, भुवमे स्थिरता, 


१ अद्यत्वेऽपि हि इश्यन्ते केचिदागमिकच्छलात्‌ । 


सन्ध्याम अरुणिमा, निशीयमें शान्ति, उपषः्कालमें 
रामणीयक, डत्यमें आकर्षण, वाद्यमें विनोद, गानमें 
सम्मोहन, रसोंमें शृङ्गार, गद्यमे पदलालित्य, पद्यमें नवोक्ति; 
समुद्रोमे गाम्भीर्य, तरङ्गिणियामें तरलता, सरोंवरोंमें स्वच्छता, 
पद्मोंमें मञ्जुलता, पर्वतोंमे अचलता) जलप्रपार्तोमे मनोरमता, 
मीनोंमें चञ्चलता, रामे रुचिरता, मणियाँमें लावण्य, 
तरुऔमें सफलता, पल्लवांमे नवलता, सुमनाँमें सौरभ, 
लताआमें कोमलता, शस्यसमृद्ध कषेत्रौमे अभिरामता) वर्नेमें 
नवीनता, उद्यानोमें सुषमा, ज्योतिर्मयी वनस्पतियोंमें कान्ति; 
ओषधियोंमें प्रभाव, वसन्तमें भी, ग्रीष्मम ताप, वर्षा 
जळद्च्छटा, सौदामनीमें स्फूर्ति, शरदमें प्रसन्नता, सिंहो्मे 
पराक्रम, गजेन्द्रोंमे विद्याळता, भुजङ्गोमें भीषणता, दरिणोमें 
चपलता; गयादिक चतुष्पदोंमें सरलता, कोकिळाओमें 
खरमाधुरी, मयूरोमें मनोशता, राजहंसोमे शक्ठता, चक्रयुग्ममें 
अभिन्नता, श्र॒तियामें शुचिता, उपनिधदोमै ब्रह्मज्ञान, यशोमे 
इश्पूर्ति, प्रतिमा औम प्रतिष्ठा, ती थाँमै पावनता, काम्य कमों- 
में परोपकार, मन्त्रोमें चमत्कार, गीतामें तत्त्वोपदेश, मोक्षः 


अनायामिकमेवार्थ ब्याचक्षाणा पविचक्षणाः ॥ 


-_यसुनाचार्यका “आगमप्रामाण्य ' 
( काशी-संस्करण ) पृष्ठ ४ 


# श्रद्धा # 


५२१ 


— TTT 


साधनोंमें हरिनाम-संकीतंन, ऋषियोमें तपोबल, सुनियोंमें 
त्रिकालशता, आचायाँम महत्त्व, योगियांम सिद्धि, गुरुआंमे 
गौरव, घुधोमें मनीषा, शिष्याँम श्रद्धा, सम्राटॉमे प्रताप, 
नरेशोंमें प्रजापालनतत्परता, कवियोंमें प्रतिभा, समाछोंचकों- 
में कुशाग्रता, रिझुओमे सुकुमारता, युवकोंमें उत्साह, 
स्थविरोंमें सोम्यता, ब्रह्मचारियोर्मे ब्रह्मवचंस, णइस्थोमे घर्म- 
परायणता, वानप्रस्थोंमें चर्यासुचारुता, संन्यासियोम 
निरपेक्षता, ब्राह्मणोमें आत्मानुश्ीळन, क्षत्रियाँमै शौर्य, 


वैश्योंमें अर्थप्रासिप्रवीणत्व, द्यद्वीमै सेवारुचि, खियोमे 
सतीत्व) पतिमें पत्नीत्रत, माताम निःस्वार्थ सन्ततिस्नेह, 
सपुत्रमे मातृपितृभक्ति, सन्मित्रोमे सौहार्द, सजमनोमें 
सदाचार, साधुओँमें परदुःखकातरता, दयावन्तामें करुणा, 
ईश्वरमक्तोर्मे भमगवच्चरणकमलानुराग आदि-आदि अन्य गुण 
जिस दिव्य शक्तिद्वारा उद्दोधित और उद्धासित होते हैँ 
उस विश्वविमोहिनी जगजननी योगमायाको अनेक नमस्कार । 


MR Ca 
श्रद्धा-शक्ति 


( लेखक--पं० श्रीवसिष्ठनारायणजी त्रिपाठी ) 


“वीरभोग्या वसुन्धरा’ का सिद्धान्त तो सबकी जिह्ा- 
पर रहता है; पर वीर कौन है, बली कौन है, शक्तिशाली 
कौन है--इस वातमें सदासे मतभेद रहा है । वैदिक 
युगमें कर्मकाण्डी याज्ञिक ही आदश वीर समझा जाता था । 
उपनिषत्काळमें “उद्गीथ? अथवा “रहः का उपासक ही 
वास्तवमे शक्तिमान्‌ माना जाता या | यूत्रकालमें आदश 
पुरुषकी कल्पना कुछ भिन्न ही थी । ज्ञानमें ही सच्ची 
शक्ति मानी जाती थी । व्यवहारमें भी “बुद्धिर्यस्य बले तस्य? 
( बुद्धिसे ही मनुष्य बली होता है )--वाळी कहावत काफी 
प्रसिद्ध है । इस व्यावहारिक जगत्‌में--इस भौतिक संसारमें 
सचमुच बुद्धिमान्‌ ही वेमव और शक्तिसे सम्पन्न होता 
है । बुद्धिकी शक्तिसे ही मनुष्य इस सनातन संग्राममे 
विजयी होता है। पारमार्थिक लोकमें भले ही केवळ शान, 
केवळ भक्ति अथवा केवल कमका राज्य रहे; पर इस दुनियामें 
तो समन्वय-बुद्धि ही सफल बनाती है । अतः शक्तिशाली 
बननेके लिये बुद्धिका अजेन करना चाहिये । 


क्या बुद्धि ही सब कुछ है १ भौतिकताबादी और 
्रतयक्षवादी जनसमूह कहता है--हाँ ! जिसमें जितनी ही 
अधिक मात्रामें बुद्धि होगी, वह उतना ही अधिक बड़ा 
होगा, उतना ही अधिक शक्तिमान. होगा । तर्क और 
बुद्धिको सर्वस्व न माननेवाले शाक्रमें आस्या रखनेवाले मी 
दो यही कहते हैं कि 

यस्य नास्ति स्वयं प्रज्ञा शाखं तस्य करोति किम्‌ । 

छोचनाभ्यां विद्दीनस्य दपणः किं करिष्यति ॥ 


जिसमें स्वयं बुद्धि नहीं हे उसे शाह्लसे क्या लाम ! 
जो आँखोंसे रहित है वह दर्पणसे क्या लाभ उठा सकता 
है ! अतः केवळ अन्धविश्वासियोको छोड़कर सभी एकमत 
होकर कहते दै “बुद्धौं शरणमन्विच्छ? (बुद्धिमँ शरण लो )। 


बुद्धिवादी निःसन्देह इहलौंकिक उन्नतिकी चरम 
सीमापर पहुँच जाते हैं, पर महात्मा और महापुरुष सदा 
डंकेकी चोट कहते आये हें कि वे लोग निःभेयसके 
अचिकारी नहीं हो पाते । काण्ट ( ४४५६) के समान 
युराप्रसतंक दाशनिकने स्पष्ट कह दिया था कि “अमरत्व? 
और “इश्वर? की चचा भी करना बुद्वधिवादके लिये 
सम्भव नहीं । श्रद्धा और विश्वास (4707 ) ही प्रत्येकको 
उस अमरपुरीके द्वारपर पहुँचा सकता है । भारतके सन्त 
और साधु तो नित्य ही भाव और विश्वासकी महिमा 
गाया करते हैं। अतः चतुर मनुष्यको इस अलौकिक 
शक्तिको-श्रद्धासे उत्पन्न आध्यात्मिक शक्तिको न भूलना 
चाहिये । एक बड़े कविने कहा दै कि “भद्धा? मनुष्य- 
जीवनका मेर दण्ड ( $72! ९०74 ) है । जिस प्रकार 
मेरुदण्ड ( रीढ़ ) के बिना मनुष्य अशक्त होता दै, उसी 
प्रकार भ्रद्धारहित मनुष्यका जीवन शक्ति ओर तेजसे हीन 
रहता है । 

श्रद्धा ही इश्की प्राप्ति करा सकती है। 


यो यच्छुछः स एव सः ॥ 
शद्धा ही शक्ति है और भद्धावान ही शक्तिमान है। 


——— SBP 


शक्ति-तत्वका आये ग्रन्थोमे स्थान 
( केखक--वामकौळ्मवर्तकाचाये पं० ओहरिदत्तजी यामा ) 


| रर 6 क्ति परत्रहा-तत्त्वको ही कहते हैं; अर्थात्‌ एक 
> ही चित्तत््व जो (सब खल्विदं ब्रह्म’, “एकमेवा- 
र दवितीयं त्रह्म'-इत्यादि श्रतियोमे “ब्र” नामसे 
क | श्‌ i विर वही. चिदानन्दमयी जा 
“दा 7 तथा 'शक्‌ आमर्षणे’ धातुः 
न लि दा प्रत्यय करनेपर “शक? .प्रकृति और 
Rs (तिर प्रत्ययके संयोगसे “शक्ति शब्द पाणिनि- 
व्याकरणद्वारा निष्पन्न होता है । इसके अनुसार “शक्ति! 
झब्द सामथ्यं और ज्ञानवाचक है । 
केनोपनिषदूमें लिखा है कि “अह देवेभ्यो विजिग्ये? 
अर्थात्‌ “ब्रह्म ही देवताओंके लिये विजयी हुआ ।? परन्तु- 


तर ऐक्षन्तास्माकमेचायं विजयोऽस्माकमेवायं महिमेति । 
` देवताओंने समझा कि यह हमारी ही विजय है, हमारी 
ही महिमा है। अतः 


तद्धैषां विजज्ञौ तेभ्यो ह प्रादुबंधूव तन्न व्यजानन्त 
किमिदं यक्षसिति। 


यह ब्रह्म उन देवताओंके इस मोइको जानकर उनके 
खाररूपर्मे उनसे बाहर निकलकर सामर्थ्येरूप्मे प्रकट 
हुआ । तब उन देवताओंने उसे न जाना कि यह कोन-सा 
पदायं प्रादुभूत हुआ है। तत्पश्चात्‌, तेऽभिमन्रुवनः इत्यादि- 
अर्थात्‌ देवताओंने अग्नि देवतासे कहा कि तुम्हें यह 
जो अभिमान है कि “सत्र देवता मेरी ही भुक्त वस्तुका 
भोजन करते हैं, में सत्रको दग्ध कर सकता हूँ, 
मैं हो सबसे बड़ा हूँ, क्योकि एयिवीपर यज्ञ, हयनका मेरे ही 
ऊपर दारमदार है?, इसलिये तुम जाओ और पता लगाओ 
कि वह यक्ष कौन है । तब अग्निदेव उसके पास पहुँचे । 
उस यक्षने उनसे पूछा कि-“तुम कौन हो !' अम्निदेवने 
उत्तर दिया--'मेरा नाम “जातवेदा” है, अर्थात्‌ जब मैं 
अरणिके मन्थनसे जात ( उत्पन्न ) होता हूं तो मुझे बलि 
( हवि ) प्राप्त होती है, 'जातो विन्दति बि जातवेदाः ।' 
मैं जठराम्निके रूपमै प्रज्यलित होता हूं तो मुझे मोजन 
भिळता दै। बडवामिरूपमे समुद्रका जल मिळता हे, 
अगस्त्यरूपमें मुझे अन्तरिक्षगत जलकी प्राप्ति होती दै (इसी 
कारण अगस्त्यताराके उदय होनेसे दक्षिणायनमें बृष्टि 


बन्द हो जाती है ) । सूयेरूपसें युझे सब पानी तथा सब 
देवताओंके नामसे मुझे हवि मिळता दै । मैं सबको जानवा 
हूँ, सवश हूँ-- 

जातं भूतं वत्त॑मानं चोत्पन्नं मावि च यज्ञातं तद्देत्तीलि 
ज्ञातवे दाः । 


मैं त्रिकालञ्ञ हुँ, इससे सब कुछ कर सकता हूँ, 
कुछ भस्म कर देनेकी मुझमें शक्ति है । 

यह सुनकर उस यक्षने अभि देवताके सामने एक 
तृण रख दिया । परन्तु शक्तिखरूप ब्रह्म उससे अलग था; 
इससे अभिदेवता उस तुणको जला न सके, बह सामने 
ज्या-का-त्यां पड़ा रह गया । ( मण्डूक-वसा, चन्द्रकान्त 
मणि आदि ऐसे बहुत पदार्थ हैं, जिनमें अभि शमन करनेकी 
शक्ति होती है । ) जलमें अमि-शमनकी शक्ति प्रत्यक्ष देखी 
जाती है। भला, सर्वशक्तिकी मूत्ति ब्रह्मतत्वके सामने 
बेचारे अभिदेवताकी शक्ति और साम्यं ही क्या! 
विवश होकर बह देवताओंके पास लोट आये और उनसे 
बोले कि “भाई, मैं न जान सका कि वह यक्ष क्या है ? 
तब देवताओने वायुदेवसे कहा--“भाई, तुम जाकर देख 
आओ वह यक्ष क्या दै १? तब वायुदेव यक्षके सामने 
पहुँचे । उसने पूछा- “तुम कौन हो ?? वायुदेबने उत्तर 
दिया, “मैं मातरिश्वा हुँ । अन्तरिक्षमे जो वायु है वह मेरा 
इवास है । चौरासी लाख योनिके प्राणियोके प्राणापान, 
श्वासोच्छवास सब मेरे ही अघीन हैं । मैं अभिका पिता 
हूँ ( 'बायोरभिः?--त्रइग्वेद ), मेरे बिना अभि पैदा नहीं 
होता । मैं ही अभिमय होकर ईंधन जलाने लगता हूँ ।” 
यक्षने उसके आगे एक तृण फेंक दिया; परन्तु वायुदेव 
अपने सम्पूर्ण बळसे उसे उड़ा न सके और लौटकर 
कहने लगे- “भाई, मैं भी न जान सका कि यह यक्ष क्या 
है £' तब देवताओंने इन्द्रसे कहा कि 'हे इन्द्रदेव ! अब 
आप ही जाइये, क्योंकि आप हमारे राजा हैं। आपके सामने 
इस यक्षका भेद खुळ जायगा ।? जब इन्द्रदेव यहाँ पहुँचे 
तो वह यक्ष अन्तान हो गया । 


स तस्मिश्नेवाकाशे खियमाजगाम बहुशोभमानाझुमां 
हैमवतीं ता९ह्दोचाच किमेतदयक्षमिति । 


# शाक्ति-तत्वका आर्य-ग्रन्थोमें स्थान # 
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त्र उसके सामने उसी आकाशमै एक स्त्री प्रादुर्भूत 
हुई । मानों वह ब्रह्म ही एक साकार स्रीरूपमें दीख पडा । 
बह रूप अवर्णनीय था । अत्यन्त शोभायुक्त उमा--शिय 
अथात्‌ हृस्व, दीघ, प्छत तीनों उकार--रुद्र, ईदयर, 
महेशकी “मा”, लक्ष्मी, शोमा और ऐड्यर्यमयी, हैमवती; 
खर्णरञ्ञित यस्रालङ्कारसे अलंकृत उस हिमालयकी पुत्रीसे 
इन्द्रदेवने पूछा कि यह यक्ष कौन था ! 


सा ब्रह्मेति होवाच अणो वा एतद्विजये मद्दीयध्वमिति 
क्रो हैव विदाञ्चकार बह ति। 


तब उस देवीने अपने खरूप उस ब्रह्मको 
परोक्षमाबंसे बतलाया । ( क्योंकि निराकार निर्विशेष ब्रह्म- 
क्षक्तिसे सगुण ब्रह्म छोटा है ।) श्रुति भी कहती है-- 


पादोऽस्य विश्वा भूतानि न्रिपादस्यासृतं दिचि । 


अर्थात्‌ सम्पूर्ण ब्रह्माण्ड--साकार और उसके मीतरकी 
सृष्टि उस ब्रह्मका चतुर्थाश है और तीन अंश सञ्चिदानन्द 
निर्विशेष उससे अतिरिक्त है। तथा “परोक्षग्रिया वे देवाः 
(श्वत० ब्राह्मण)। अर्थात्‌ देवता परोक्षरूपमं ही रहना पसन्द 
करते हैं, सबकी दृष्टिका विषय नहीं बनते । अथवंवेदके 
काण्ड ४, सूक्त ३० में भी इसी रहस्यको प्रकट किया गया है। 
यंथा-- 


अहं रखुद्रेभिवंसुभिश्चरास्यद- 

सादिस्यैरुत विश्वदेवैः । 
अहं मित्रावरुणोभा बिमम्यं- 

हमिन्द्रामी अहमखिनोभा ॥ 


मैं स्द्रो, वसुओं, आदित्यो--अदिति-पुत्र सूर्यादि 
देवताओंके साथ तथा विश्वेदेवाके साथ चलती हूँ अथात्‌ 
समस्त साकार देवता, उनके ब्रह्माण्ड तथा ब्रहझाण्डगत 
समस्त जड और चेतनके साथ मैं हूँ। प्रत्येक साकार देवताके 
साथ साकार स्रीरूपमें मैं हूँ । जडके साथ भी स्वातन्ज्य, 
कार्यंशक्ति, सूक्ष्म और सम्मित ज्ञानशक्ति मैं ही हूँ । मन्त्रका 
इतना अंश ब्रह्मका परोक्षरूपेण वर्णन करता है । ब्र्रूपता 
खमानाधिकरण्य विभत्तिसे प्रत्यक्ष है। अर्थात्‌ 'रद्रादि शब्दो- 
के आगे मिस? लगाकर रद्रादि पुरुघाकारके साय मेदरूपसे 
स्औौरूप देवीका वर्णन किया गया है । 'अहं? शब्दके दारा 
धमह मित्रा वरुणोमा इत्यादि प्रथमान्त पर्दोसि'मृद्घटः! 
( मिट्टी ही घट है) के समान मित्रा, वरुण, इन्द्रामि, अश्विनी 


= 


आदि मैं ही हूँ । अर्थात्‌ खातन्त्र्यसार चिन्मात्र ब्रह्मका 
स्वातन्त्र्य) ज्ञानशक्ति और क्रियादाक्ति-इन तीनों शाक्तियोंके 
स्वरूपमें मैं ही हूँ । वस्तुतः अमावावच्छिन्न चेतन्य ही 
पञ्चपति स्वातन्त्यशक्ति, ज्ञानशक्ति, कार्यशक्ति आदि 
छत्तीस तत्त्वोसे, तुरीयके कुछ अंशसे ब्रह्माण्डाकार होता है । 
इसी कारण अपने स्थानमें देवतारूपसे झक्ति-्रह्म ही 
कहता है कि “मैं ही सबरूपमें हूँ, मैं ही प्रत्येकर्मे 
सामध्येरूप हूँ ।' यहाँ प्रश्न हो सकता है कि “अहं? शब्दः 
से सत्रीरूप ही क्यों समझा जाय, जत्र यह शब्द तीनों 
लिङ्ञौमें व्यवहृत होता है ? इसका उत्तर अग्रिम मन्त्रमेँ 
इस प्रकार मिलता है-- 


अहं राष्ट्री सङ्गमनी वसूनां 

चिकितुषी प्रथमा यज्ञियानास्‌ । 
बां मा देवा व्यदघुः पुरुत्रा 

भूरिस्थात्रां सूर्यावेशयन्तः ॥ 


अर्थात्‌ में ही वसुओंमें राज्यशक्ति ( खातन्त्र्यशक्ति ), 
सङ्गमनी (कार्यशक्ति ), चिकितुषी (ज्ञानशक्ति) हूँ । 
यशियों अर्थात्‌ यज्ञादिमे पूज्य (ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, सूय) 
इन्द्रादि ) विद्येश्वरोमे पहली हूँ । पुरचा अर्थात्‌ सबकी रक्षा 
करनेवाली उस (ताम्‌) भगवती; शक्तिखरूप ब्रह्मको 
देवता लोग विद्येश्वर होकर भी विचित्र रचनामयी एवं 
विविघरूपमें स्थित समझते हैं, उसीमें श्रवणमननादिद्वारा 


- प्रवेश करते हैं । अथर्ववेदका यह सम्पूणं सूक्त रात्रिसुक्तके 


नामसे प्रसिद्ध शक्तियक्त हे तथा ऋग्वेदके औसूक्तमें जो 
परिदिष्ट प्रात होता है उसमें सुवण, रजत आदि रूपकमें 


जड और चेतनरूप मगवतीका वर्णन है-- 
कां सोऽस्मितां हिरण्यप्रकारासाद्रा 
ज्वळन्तीं तृप्तां तपयन्तीस्‌ । 
पञ्चे स्थितां पद्मवर्णा 
तासिहोपह्ये श्रियस्‌ त 


अथात्‌ (काम) किसी ( अस्मिताम्‌ ) आनन्द-सम्मुग्ध 
तथा सुख, लिग्ध, प्रेमास्पद ( ज्वलन्तीम्‌ ) प्रकाशशीळ जड- 
स्वरूप. और ( हिरण्यप्रकाराम्‌) अपने लोकमें सुवणकी 
महलवाली ( तृप्तां तपंयन्तीम्‌ ) खयं तृत तया औरोंको 
प्रसन्न करनेवाली, पद्माकार सिंहासनमें स्थित एवं यन्त्ोमे 
पूज्यरूप अर्चाबतारसे स्थित पञ्नवर्णयाळी उस भी भगवतीका 
मैं आवाइन करता हूँ । 
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ऋगवेदके आठवें अष्टकके अन्तिम सूक्तमे इयं शुष्मेमिः’ 
प्रभृति सन्त्रोमे पहले नदीरूपे और पीछे देवतारूपमे 
भगवती शक्तिके सरस्वती नामका वर्णन है । यास्कने भी 
लिखा है कि 'देवतावन्नदीवचच नियमा भवन्ति ।' देवतकाण्ड- 
में भी भारती, इला, सरस्वती प्रश्ति देवत मन्त्र लिखकर 
देवतारूपसे व्याख्या की गयी है । सामवेद वाचंयम-त्रतमें 
“हु वा ईवाचमित्यादि” तथा 'ज्योतिष्टोम'में “वाग्विसजेन- 
स्तोम? आता है । आरण्यगानमें भी इसके गान हैं । यजुर्वेद 
अध्याय २। २ में 'सरस्वत्यै स्वाहा’ इस मन्त्रसे सरस्व- 
त्याहुति दक्षिणाग्मिमें दी जाती है। पाँचवें अध्यायके 
सोलहवें मन्त्रमें लिखा है- 


इरावती धेनुमती हि सूत 
सुयचसिनी मनवे दशस्या । 
ब्यस्कम्नां रोदसी विष्णवेते दाघत्थे 
प्थिवीमभितो मयूखैः स्वाहा ॥ 


अर्थात्‌ दि विष्णु वामनजी (“इदं विष्णुर्विचक्रमे 
इस पू्व-मन्त्रके प्रकरणसे प्राप्त) धरणिरूपा एयिवीका देवता 
और अदिति-अन्तरिक्षका देवता दोनों देवताओंके अन्नादि 
घनवाछे तुम्हीं हो । तुम्ही गो आदि पञ्च, दुग्ध, जल, 
घान्यादि पदार्थ देनेबाली वस्तुआसे युक्त अच्छे खाद्य 
पदार्थवाळे हो । तुम्हीं (मनवे) ज्ञानयुक्त होकर दास्या 
भूतयज्ञके साधन पदार्थोके देनेवाले हो। तुम्हीं द्यावाएथिवी- 
को धारण किये हुए हो ।' श्रीकृष्णकी अष्टमुजी गोपाल- 
सुन्दरी मूर्तिके ध्यानके वर्णनमें आता है कि घरणी (प्रथिवी ) 
देवता और मा (श्री) देवता, दो भगवती स्रीके आकारमें 
साथ रहती हैं । मन्त्रमहोदधिमें लिखा दै--- 


क्षोराम्मोधिस्थकल्पद्धुमवनविळसद्र्युड्मण्डपान्तः- 
ग्रोद्यच्छरीपीठसंस्थं करष्टतजल्जारोक्वुचापाङ्क होघुम ५ 
पाश वीणा सुवेणुं दघतमवनिमाशोमितं रक्तकान्ति 
इ्यायेद्रोपाल्मीश विधिमुखविबुधैरीड्यमान समन्तात्‌ ॥ 
सत्यलोककी सात कक्षाएं हैं | उनमें शक्ति चित्‌का 
सदादिवलोक, देवीलोक, महाविद्यालोक, अधनारीश्वर- 
लोक) महेशलोक, हरिहरलोक, इंश्वरलोंक हैं । 
इनके नीचे बैकुण्ठलोक और गोलोक आदि अवतारलोक 
हैं । गोलोककी मी सात कक्षाएँ हैं । उनमें दिसुज कृष्ण, 


+ तामादिदाक्ति शिरसा नमामि # 


a टाटा टक 


राधा, राधाकृष्ण, चतुर्भुज कृष्ण, राघा चतुर्भुज कृष्ण, 
षडभुज कृष्ण प्रशृतिके ऊपर सर्वान्तिम कक्षामें अष्टभुज कृष्ण- 
मूर्ति है। जिसके श्रीयन्त्रमण्डपमें बहुतेरी दिव्य रन-जटित झुम 
मूर्तियोँ हैं। उस कृष्णमूतिके एक हाथमें शङ्क) दूसरेमें कमल, 
तीसरेमें धनुष, चत॒र्थमें वाण, पाँचवेंमें पाद्य, छठेंमे अङ्कुश, 
सातवेमें बाँसुरी, आठवेंमें बेंतकी छड़ी है। उसका रङ्ग लाळ 
है । उसकी एक ओर धरणी और दूसरी ओर कमलाजी 
दोनों भगवती हैं । देवता उसकी चारों ओरसे स्तुति करते 
हैं । इस प्रकार पूर्णाभिव्यक्त गोपालसुन्दरीका ध्यान करे । 


वेदमें अदिति श्री और एथिवीका द्यावाएथिवीस्तम्मन- 
कारक ध्यान वर्णित है। इस द्यावाप्रथियी देवताको आहुति 
देनेकी विधि उस मन्त्रके अर्थमै आती है। यजु० अ० १७ 
मन्त्र ५५ में लिखा है-- 


पञ्च दिशो देवीयक्षमवन्तु देवीरपासति दुर्मेति वाघमानाः। 


यज्ञकुण्ड-अभिचयन प्रकरणमें इस मन्त्रद्वारा अभिके 
सामने जाकर प्रार्थना करना होता है कि “पाँच दिशा (पूर्व, 
दक्षिण, पश्चिम, उत्तर, ऊध्ये) की देवी वाघा डालनेवाली 
दुष्ट मतिको हटाती हुई यज्ञकी रक्षा करे, जो देवी इन्द्र, 
यम, वरुण, सोम, ब्रह्म प्रभ्ति पाँच देवताओंकी खी- 
स्वरूपिणी देवताशक्ति है । इसीसे शक्ति-ब्रद्यका रूप 
निराकार और साकार, ख्री-पुरुषादि चेतन और जडस्वरूप 
भी है। यही कारण है कि मार्कण्डेयपुराणमें देवीके 
उपाख्यान सप्तशतीके पाँचवै अध्यायमें चौबीस रूपवाली 
मगवतीका निरूपण करते हुए अन्तमे स्पष्ट कह दिया है- 


चितिरूपेण या छुस्‍्न्सेतद्वयाप्य स्थिता जगत्‌ । 

नसस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमो नमः ॥ 

जो चेतन ब्रहमके रूपमें व्यापक होकर सम्पूर्ण जगत्‌को 
च्याप्य बना रखती है उसे “ळं चित्यै नमः, हं चित्यै नमः; 
यं चित्मे नमः, रं चिले नमः, वं चित्यै नमः, वं चित्यै 
नमः इन मन्त्रेसि गन्ध, पुष्प, धूप, दीप नैवेद्यसे पञ्चोपचार 
पूजन करे । 

दशोपनिषद्में भी दश महाविद्याका ब्रह्मरूपमें ही 


वर्णन है । इसके अतिरिक्त द्वितीया महाविद्या (तारा) का 
एक खतन्त्र ही उपनिषद्‌ दै । 


०+ 


बह्मसूत्रम जगन्माताका खरूप 


(लेखक---पण्डितप्रवर औद्दाराणचन्द्रजी शाख मञ्मचाये ) 


(027 दि ब्रादरायणप्रणीत ब्रह्मसूत्र चार 
लक अध्यार्योमे विभक्त है । उनमें प्रथम 
छ अध्यायका नाम समन्वय अध्याय, 
£ द्वितीयका नाम अविरोध, तृतीयका 
£ नास साधन और चतुर्थका नामं फल 
अध्याय है। इनमें प्रथम अध्यायमें 
समस्त श्रुतियोंका ब्रह्ममें समन्वय 
0 दिखाया गया है, द्वितीयर्मे युक्ति 

तथा शाज्रके साथ प्रथम अध्यायमें प्रदर्शित समन्ययका 
बिरोध-परिहार किया है, तृतीयमें ब्रह्मज्ञानके साधनका 
निरूपण है और चतुर्थमें ब्रह्मज्ञानके फळपर विचार 
किया गया है । 

इस उत्तरमीमाँसा-शास्रके प्रथम चार सूत्र “चतुःसूत्री' 
नामसे प्रसिद्ध हैं; श्रीवलमाचार्यजीने अणुमाष्यमें द्वितीय तथा 
तृतीय सूत्रको मिलाकर एक ही सूत्र माना है; इस कारणसे 
उनके सिद्धान्तमें प्रथम तीन ही सूत्र हैं और वे त्रिसूत्री? 
कहे जाते हैं । 

जिनके मतमें चार सूत्र प्रथम हँ, उनके मतमें प्रथम 
सूत्र ( अथातो ब्रह्मजिज्ञासा १ । १। १) में ब्रह्मयिचारकी 
प्रतिज्ञा की है; द्वितीय सूत्र (जन्माद्यस्य यतः १। १। २) 
में ब्रह्यका लक्षण कहा है, तृतीय सूत्र ( शात्रयोनित्यात्‌ 
१।१।३) में उन ब्रह्ममें शास््रको ही प्रमाण कहा और 
चतुर्थ सूत्र (तत्तु समन्वयात्‌ १। १। ४ ) में समस्त 
शाज्नोंका ब्रह्मम तात्पये होनेसे ब्रह्म ही शात्के प्रतिपाद्य 
है -इस बातका निरूपण कर तृतीय सूत्रमे प्रदर्शित शास्रकी 
ब्रद्ममें प्रमाणताका समर्थन किया है। शेष समस्त सूत्र चतुथे 
सूत्रमें प्रतिपादित सिद्वान्तके विखारमात्र देँ । इसीछिये 
विद्ददेहन्द “चतुःसूत्री' को ही उत्तरमीमांसाका सार 
मानते हैं । 


जिनके ( वल्लमाचार्यके ) मतसे 'त्रिसूत्ी है, उनके 
मतमै द्वितीय सूत्रका खरूप “जन्मायस्प यतः, शास्र 
योनित्वात्‌? इस प्रकार है और इसी द्वितीय सूत्रमें ब्रह्मका 
लक्षण और प्रमाण साथ-ही-साय कहा गया है; “त्तु 
समन्वयात्‌? सूतर्मे ब्रह्मका समबायिकारणत्व सिद्ध किया 
गया दै । 


प्रसिद्ध भाष्यकारोंके व्याख्यामके अनुसार ब्रह्मसूत्रसे 
भगवती मवानीका ब्रह्मस्वरूप सिद्ध होता है । त्रझसूतरमे 
“जन्माद्यस्य यतः? (१ । १। २) यह ब्रह्मलक्षण है, यह 
निर्विवाद है । इस सूत्रकी व्याख्या भगवान्‌ शङ्करने इस 
प्रकार की दे 

अस्य जगतो" 0 ००+क१०७७००७००७ "जन्मस्थितिअङ्ग यवः 
स्वंज्ञारसबंशक्तेः कारणाद्भवति तदू बरह्म । 

( झाङ्करमाष्य १ । १। २) 
स्वयैतद्‌ धायते विइवं त्वयैतरसज्यते जगत्‌ । 
हवयैठस्पाइयते देवि स्वसरस्यन्ते च सवदा ॥ 

( स० श० १। ७५) 
सससतीके इस वाक्यसे जगत्के जन्म, स्थिति और 
ल्यका कारण भगवती आद्या शक्ति दै, यह स्पष्ट है। 
बाद्रायणका ब्रह्मलक्षण भगवती मयानीमें पूर्णरूपसे मिलता 
है, इससे भगवती भवानी ब्रह्मस्वरूपिणी सिद्ध होती हं । 
पूर्वोक्त ससशतीके वाक्यमें त्वयैतद्‌ घा्यते विश्वम्‌? कहकर 
नगजननीको विश्वके घारणमें भी कर्त्री बताया है; वह घारण 
भी पालनके ही अन्तगंत है; धारण विना पालन नहीं हो 
सकता; इसलिये ब्रह्मसत्रके साथ. उक्त सप्तशतीके वाक्यकी ` 
एकवाक्यता स्पष्ट है । [ स्थिति और पालन समानार्थक 
हैं, इसलिये उनमें भेद नहीं मानना चाहिये। ] 
यहाँ यह शङ्का उठ सकती दै-बादरायणकी उत्तर- 
मीमांसा वेदके उत्तरभाग--ज्ञानकाण्डकी मीमाँसा है, 
पुराणोंकी मीमांसा नहीं है | इसलिये व्याससूत्रमे पुराणके 
अभिप्रायसे यह ब्रह्मलक्षण नहीं बताया गया है, किन्तु भुतिके 
अनुसार ब्रह्मलक्षण कहा दै; वह श्रुति यह है 


यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते येन जातानि 
ल्लीवन्ति यप्प्रयन्त्यभिसंचिशन्ति । सद्‌ विजिज्ञासस्व । 
तद्‌ ग्रद्म । (तैत्तिरीय उपनिषद्‌ ३॥१ ) 

यह शङ्का टीक है । परन्तु भगवान्‌ वेदव्यासने ही 
इसका समाधान किया है । व्यासजीने कदा है-- 

इतिहासपुराणाभ्यां वेदं सझ्ुपद्ट हयेत । 

विभेस्यष्पश्ताह्ददो सामयं प्रहरेदिति ॥ 

( महाभारत १। १ । २६७-२६८ वञ्गवासौ संस्करण ) 
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“इतिहास और पुराणसे वेदके अर्थका निणंय करना 
चाहिये; जो अप्पशुत है--इतिहास तथा पुराण नहीं 
जानता, वेद उससे भयभीत रहता है कि यह मुझपर 
प्रहार करेगा- मेरै अर्थका अनर्थ कर डालेगा ।' 


च्यासजीकी इस उक्तिसे स्पष्ट होता है कि उन्होने 
वेदकी व्याख्यारूपमें पुराण-इतिहासका निर्माण किया है-- 


पुराण-इतिहास खयं व्यासजीसे निर्मित वेदमाष्य हैं।. 
अब 'त्ययैतद्‌ धार्यते विश्वम्‌? इत्यादि सतशतीकी उक्तिके ` 


अनुसार उक्त तैत्तिरीय भ्रुतिका तात्पय निर्धारण करनेपर 
दोनोंकी एकवाक्यतासे जगदम्बिका भवानी ब्रह्म सिद्ध 
होती हैं। कहना नहीं होगा कि 'सस्शती! मार्कण्डेयपुराणके 
अन्तर्गत है और मार्कण्डेयपुराण अत्यन्त प्राचीन दै । 


केवळ शङ्कर भगवानले ही “जन्माद्यस्य यतः” सूजकी 
व्याख्यामे जगतूके जन्म, स्थिति, लयको नह्मलक्षण नहीं 
कहा, भगवान्‌ रामानुजाचार्य तथा भगवान्‌ वल्लमाचार्य 
मी इस विषयमै शङ्करमगवतपादके साथ एकमत हैं# । 


भगवान निम्बाकाचायने जन्म, स्थिति, लयके साथ 
मोक्षको भी लेते हुए जगत्‌के जन्म, स्थिति, ल्य तथा 
मोक्षका कारण परब्रह्म है--इस प्रकार व्याख्या की है । 
उनके भाष्यके अनुसार जगत्‌के जन्म, स्थिति, लय और 
मोक्ष ब्रह्मके लक्षण हैं । इसके अनुसार मी आयादाक्ति- 
के ब्रह्मखरूप होनेमें कुछ विरोध नहीं है। सप्तशतीके 
प्रारम्ममे ही मेधस्‌ ऋषिने राजा सुरथ तया वैश्यसे कहा है-- 


सैषा प्रसन्ना वरदा नुणां भवति सुक्तये ॥ 
(१।५६) 

सा विद्या परमा सुक्तेदेतुसूता सनातनी ॥ 
(१।५७) 

इससे जगदम्बिका मोक्षका कारण है, यह स्पष्ट हो गया। 


भगवान्‌ मध्वाचायं “जन्माद्यस्य यतः? इस सूत्रकी 
व्याख्यामें लिखते हैं 


# “जन्मादीति सष्टिखितिप्रलयम्‌ ।। (्रीमाष्यं १।१।२) 
उत्पत्तिस्थितिनाशानां जगतः कतत वै बृहत्‌। 
चेदेन बोधितं तद्धि नान्यथा भवितुं क्षमम्‌॥ 
(अणुभाष्य १। १।२) 


सुष्टिस्थितिसंहारनियमनज्ञानाज्ञानबन्धमोक्षा यतः। 


ॐ सामादिशिक्ति शिरखा नमामि ॐ 


इनके सिद्वान्तमें--जगत्के सृष्टि) स्थिति, लय, मोक्ष 
इनमें जिस प्रकार ब्रह्म कारण है, उसी प्रकार जगतूके 
नियमन, ज्ञान, अज्ञान और बन्धमें भी ब्रह्म कारण है। 
इससे सृष्टि, स्थिति, लय, नियमन, शान; अज्ञान, बन्घ, 
मोक्ष ये आठ माध्वमतमें ब्रह्मलक्षणके अन्तर्गत हें । 
भगवती भवानीमें ये आठौं ही विद्यमान हैं-- 


स्वयै तद्‌ ायते विइवं त्वयेतत. सज्यते जगत्‌ । 
स्वयैतत्‌ पाठवते देवि त्वमस्स्यन्ते च सवदा ॥ 


(१।७५) 

सैषा प्रसझा वरदा नृणां अवति सुक्तये ॥ 
(१।५६) 

सा चिद्या परमा सुक्तेदेतुभूता सनातनी ॥ 

संसारबन्धहेतुश्च सैव सर्वेश्वरेश्वरी ॥ 
(१॥ ५७-५८) 


ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवंती हि सा। 

बळादाकूष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति॥ 
(१।५५) 
ससञ्चतीके ये श्वोक एक साथ पढ्नेसे मध्वाचार्यके 
सम्मत ब्रह्मलक्षण मगवतीमें पाये जाते हैं--प्रथम छोकमें 
जन्म, स्थिति, लयके साथ धारण भी कहा है। यहाँ 
भी धारण तथा नियमन एक ही वस्तु है । “धृतेश्च महिम्नो- 
ऽस्यास्मिन्तुपलब्धेःः (१।३। १६) सूत्रके शाळूरमाष्यसे 
धारण और नियमन एक ही वस्तु है--यह स्पष्ट होता है-- 


यथोदकसन्तानख विधारयिता लोके सेतुः क्षेत्रसग्पदा- 
ससम्मे दाय, एचमयमास्मैपासध्यात्मादिमेद्भिन्नानां लोकानां 
वर्णाश्रमादीनां च विधारयिता सेतुरसम्मेदायासंकराय । 


जिस प्रकार लोकमें जलोंके धारण करनेवाला सेठ 
(बाँध) खेतको परस्पर एथक्‌ करनेके लिये रहता हैं, 
उसी प्रकार परमात्मा आध्यात्मिक, आधिभौतिक और 
आधिदैविक जगत्‌ तथा वर्णाश्रमादि मर्यादाको परस्पर 
एथक्‌ करनेके लिये इनके घारण करनेवाले सेतुरूपी है) 


जो सबको ठीक-ठीक मर्यादापर चलाता है, छोकमें 
उसीको नियामक ( नियमनकता ) कहते हैँ; और उसके 
कार्यकों नियमन कहा जाता है; परमात्मा सबको अपनी- 
अपनी मर्यादापर धारण करते हैं, इसलिये वे विधारक सेतु हैं 
इस प्रकार धारण तथा नियमन एक ही वस्तु सिद्ध होता है। 


क ब्रह्मसूत्रमे जगन्माताका स्वरूप ॐ 
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ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा। 
बलादाकृष्य समोहाय महामाया प्रयच्छति ॥ 
(१।५५) 
इससे भगवती जीवोके अज्ञानका कारण सिद्ध होती दै । 
सा विद्या परमा सुक्ते्ेतुभूता सनातनी ॥ 
(१।५७) 
इसमें जगन्माताको मोक्षका कारण ज्ञानस्वरूप कहा दै, 
इससे सूचित होता हे, जीवोको ज्ञान भी मगवतीकी कृपा- 
, से होता है । 
मध्याचार्यने कहा दै, शान और अज्ञान दोनों ब्रह्मसे 
होते हैं। सप्तशतीमें भी वही कहा गया है। एक ही 
परमात्मा जीयके कर्मके अनुसार किसीको शान देते हैं 
और किसीको अज्ञानमें डालते हैं । इसमें जीवका कर्म ही 
मूल है, परमात्मा केवछ विचार कर योग्यतानुसार फल 
देते हैं । 
संसारबन्धहेतुश्च सर्वेश्वरेश्वरी ॥ 
(१।५८) 
सैषा प्रस्ता वरदा नृणां अवति युक्तये॥ 
द (१।५६) 
इनमें ऊपरके शोकांशमे जगजननीको बन्धका कारण 
कहा है और दूसरे “छोकांसमें मोक्षदायिनी कहा है। इस 
प्रकार जगतके जन्म, स्थिति, लय, नियमन; ज्ञान, अज्ञान, 
बन्ध, मोक्ष--इन सबकी हेतु जगदम्विकाके सिद्ध होनेपर 
मध्याचार्यके ब्रह्मलक्षण भी आद्याशक्ति भवानीमें 
मिलते हैं । 
ऊपर प्रदर्शित मार्गसे ब्रह्मसूचके प्रसिद्ध भाष्यकारोंके 
अनुसार जगन्माताके ब्रह्मस्व॑रुप होनेमें कोई सन्देह नहीं दै । 
वेष्णवॉने ब्रह्मको विष्णुखरूप तथा शनि उनको शिवखरूप 
- माना है; एक ही ब्रह्म भिन्नभिन्न कार्यके लिये शास्रे 
भिन्न-भिन्न नामसे कहे गये हैं-- 


यो ह खळ वावास्य राजसोंऽशोऽसौ स योऽयं ब्रह्मा- 
थ यो इ खलु वावास्य तामसोंऽशोऽसौ स योऽयं रुद्रोऽथ 


= 
संव 


यो ह खळु वावास्य सारिवकोंऽ्योऽसौ स एवं विष्णुः स 
चा एष एकखिघामूतः । ( मैत्रायणि उपनिषद्‌ ४ । न) 


रजोगुणका कार्य सृष्टि है, इसलिये रजोगुणरूप उपाधि- 
से ब्रह्म ब्रह्म कहे जाते हैं; तमोगुणका कार्य संहार है, 
अतः तमोगुणरूप उपाधिके अनुसार ब्रह्म रुद्र ( शिव ) कहे 
जाते हैं; और सत्त्गगुणका कायं पालन होनेसे.सत्त्वमुणरूप 
उपाघिसे ब्रह्म विष्णु कहे जाते हें । जिस प्रकार एक ही 
मनुष्य कार्यके मेदसे पिता, पुत्र, पति, भाई इत्यादि मिन्न- 
भिन्न शब्दोसे पुकारा जाता है, उसी प्रकार ब्रह्म एक होते हुए 
भी ब्रह्मा, विष्णु तथा शिव--इन तीन नामोके भागी हैं । 
युराणोंमें विष्णुरूपमें भी देतल्य-संदार-कार्य देखते हैं; यद्यपि 
यह संहार साधुओंके पालनके लिये है तथापि संहार होनेसे 
तमोगुणका कार्यं अवश्य है और उस स्थितिमें विष्णुमूर्तिमे 
होनेपर मी ब्रह्म रुद्र भी हैं । इसी प्रकार शिवजीने जमतके 
पालनके लिये त्रिपुर-संहार किया है, इसलिये पालनकी 
दञ्यामें शिवमूर्तिमें ही वे विष्णु भी हैं। इसी कारणसे 
बैष्णवोंके परममान्य बृहन्नारदीय पुराणमें शिव और विष्णुका 
अभेद कहा है-- 
शिव पुव हरिः साक्षाद्‌ हरिरेव शिवः स्वयम्‌ । 
तयोरन्तरक्ृद्याति नरकान्‌ कोटिकोटिशः ॥ 
(बृद्दन्नारदीय पुराण १४। २१४-एसियारिक सोसाइटी संस्करण) 


जगन्माता एक ही मूर्तिम सृष्टि, स्थिति, लयकी कत्री 
होनेसे ब्रह्मा, विष्णु और शिव-खरूपा हैं-- 


स्वयैतद्‌ घायंते दिइवं स्वये तत्सुज्यत्ते जगत्‌ । 
स्वयैतस्पाक्यते देवि स्वमस्स्यन्ते च सवंदा॥ 
(सप्तशती १। ७५) 
इसलिये इम भक्ति-विनम्र हृदयसे उनको नमस्कार 
करते हुए इस लेखको समास करते हैं-- 


या देवी सवंभूतेछु सातृरूपेण संस्थिता । 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमो नमः ॥ 


शक्तिशतकम्‌ 


( रचयिवा--पं ० श्रीकुशबिद्रीजो मिश्र महाराज) ` 


विद्युक्षिमांप्रिनयनां झशिखण्डभासि- 
व्यूढां चतुभुंजव्ती सणिरक्षहारास्‌। 
दिव्याम्वरासभयदासमरीगणाळ्या- 
सम्बां गतोऽस्मि शरणं न अयं कुतो मे॥१॥ 
अन्दस्मितद्विजविनिःसतचन्द्रभासा 
प्रोत्साद्दितानतसुरीङुसुदावछीं तास्‌। 
शास्सुभ्रियां अुवनसूरुदमूछमूता 
सायां प्रणौमि मनसाखिलविश्वरूपास्‌ ॥२॥ 
जायां पुरासुरभिदी मधुसूदनस्य 
सायां दिरीषकुसुमातिसुजातकायास्‌। 
छायां -त्रितापघनघमेविषण्णणु' सां 
सायाहमेघललितां मनसा स्मरामि ॥३॥ 
वाळाकंबिम्बनिभदीसवपुमयूखेः 
ग्रोड्रासिताखिछदिगन्धतमःप्रचाराम्‌। 
शझश्चप्रसादसुसुजी सहितां शिवेन 
स्वां यः स्मरेश्न खलु तस्य कुतोऽपि भीतिः ॥४॥ 
आधारचक्रनिलयां चिसतन्तुतन्वीं 
विद्यस्प्रभां सकलमन्न्रमयीं पविन्नास्र । 
योगैकगम्यपरमास्तव षेघारां 
सारां महेशसखिकुण्डलिनीं नमामि ॥७॥ 
चायुं निरुध्य करणेः सहितं मनोऽपि 
सूक्मामतीव परमास्टततोग्रघारास्‌ । 
पडयन्ति कामपि कलां तव मातराय्यां 
सूळाच्छिरःस्थपरमारमपदं प्रयान्तीम्‌ ॥६॥ 
यदाहु दण्डबळवारिनिधौ निमझाः 
झुम्भादिदेव्यपतयः अययुर्विनष्टिम्‌ । 
साहसय्यतः सुरगणा विपदन्तमापु- 
यस्याश्च सास्तु मम तापविमोचनाय ॥७॥ 
सामम्यज्ञःप्रणयिनी प्रणवस्वरूपा 
प्राणास्मिका प्रसितपुण्यपरैः प्रणम्या । 


प्राणप्रदा प्रणततापविलोपंयित्री 
पापं विधूय परिपूरयतु प्रिय म॥८॥ 
भाळ भवानि तव चन्द्रकळावतंसं 
सिन्दूरशोभमभिसूतसुवणंपम्‌ । 
कस्तूरिकातिळकमाझु मदीयमाघि 
व्याधि च नाशयतु शञ्च सदा चितन्यात्‌ ॥ ९॥ 
विद्योतमानशतसूयंसमानकान्ति 
आाजसित्रनेत्रकुटिळ्रुकुरीकराळम्‌ || 
शखाखभूषितकरं रणदुरनिराक्ष्यं 
दिव्यं वपुजेयति सङ्गरचण्डिकायाँर ॥१ ०॥ 
ध्यायन्‌ सदाशिवसतीमस्ृताम्बुधारा- 
सास्ते य आत्महितवित्‌ स चिरं चिरायुः । 
भूत्वा रमेद्वतभयो अनुजो महात्मा 
स्वानन्दरूच्छति पुनः परमात्मनिष्ठम्‌।।३१॥। 
यायाः प्रपन्नजनतां जय देवि षायाः 
कारुण्यमम्ब तव भास्करसन्निभायाः । 
रूपं नमन्ति सुरचारणयक्षजाया 
या जातरूपसमसुन्द्र्ु्धकायाः ॥१२॥ 
नागाय्यंटा घनघराभवपुइछया सा 
विद्युच्छरासमपटा विकटोत्कटानाम्‌ । 
दूराश्यटायुतकटा मतिसङ्गया सूः 
यास्सष्कटा सकळसङ्कटहारिणी वः ॥१३॥ 
केचिस्प्रधानं जगतो निधानं 
वदन्ति मूलप्रकृति परेऽपि । 
त्वामम्ब सायां महतीमरष्यां 
परात्मरूपावरणामिहैके ॥$ शा 
स्वामाथिताः कति न देवि जनाः पूर्णाः 
सम्पूण मङ्गळकलाभिरपारश्ञोभे । 
दिव्यातिदिब्यतरदिव्यगुणप्रभाचे 
दिव्ये दयास्टतनिघे भव सेऽनुकूला ॥१५॥ 


शाक्ति-स्तवन 


( रंचयिता--यं० आद्वारकाप्रसादजी झुक 'शंकर', अडिशनल सबजज, गोंडा ) 


(१) 
तब्ति-चिनिन्दक प्रभा है जाकी, तीन नेत्र, शोमित भयंक-कछा जाके शुभ्न भाळ है । 
चारि सुज राजत, दुकूल दिव्य घारे, गरे आजत विचित्र मणि-रल्नकी माळ है ॥ 
सेवत सदा ही देव-वधू अभय-दायिनीको; ऐसी सातु सोई हरे विपति उत्ताळ है। 
आय ताकी शरन अभय हौं सब माति अब, जायो जग नाहि जो देखावे इग लाल हे ॥ 
(२) 
सुख मंद हसित विनिस्सत दशन-प्रमा, सोई चन्द्र-ज्योत्स्ता समान छबि छावे है। 
करिके प्रफुल्लित समागत प्रणति हेतु, अमरी ङुमोदिनीन मोद सरसावै है॥ 
चर अरु अचर जगत जाको रूप, जादि संसार-पादपको सूळ श्रुति गावे हे। 
ऐसी दिववछभा अनादि महामाया, ताहि प्रेम-मद-मातो मन मस्तक नवावे है ॥ 
(३) 
जायां मधुसूदन सुरारि-रिषु कबों हुती, मायारूपघारिणी शिरीष पुष्प कायाकी । 
छाया शान्ति देनहारी व्याकुळ ब्रितापन ये, सायंतन मेघ सम रुचिर निकायाकी ॥ 
दाया करि नैसुक निहारै जाकी ओर सोई, रहै सुख-सम्पति लजानी इन्द्रजायाकी । 
साया-जाल छूटनकी आस इढ घारे हिय, राखौं मन-मन्दिरमें सूति महासायाको ॥ 
(४) 
उद्यद्िचाकर-किरण कमनीय काया, प्रभाते विदारित दिगंत तम-जाळ है । 
आतुर रहत सदा देन मन-भायो ताहि, जाको भक्तिभरित अगर्वेनत भाल हे ॥ 
शङ्करसहित वाको सुमिरत सदा जौन, तासम न वूजो जग दीखत निषदा ह। 
बिहरै प्रसन्नमन हके तिहारो छाछ, भयहान सब डौर और सब काल हे॥ 
(५) 
मूलाधारवासिनी सणाळ-तन्तु-सम सूक्ष्म, रक्तवणं कोटि तदितान-सी विकासमान । 
प्रभाव. समस्त वाङमयकी विचिन्रताका, आश्रय अखिल सन्त्र चि जो शुची समान ॥ 
जानि जाहि योगी योग मारगते पट चक्रमेदन के लहैं सुधा बरखा बिछासमान । 
जग अरु देह सार रूपिणी महेशसखी देवि शक्ति कुंडलिनी मोहि हो प्रकाशमान ! 


(६) 
प्राणायामद्वारा वायु, मन और इंद्रिन को, करिके निरोध चित्तवृत्ति आयं रोकते। 
विद्युत करोर सम भासमान युति जाकी, अम्ब ! ऐसी तेरी काऊ कळाको बिलोकते ॥ 
परम असुत जळ-घार-सम अति सूक्ष्म, हिय-चख हेरि होये परम अशोक ते। 
सहस्रार पझवत्ती आत्मधाम जावे जब, चार दुलवारे निज मूलाधार ओक त॥ 
(७) 
आके बाहुदण्ड-बलवारिधि-निमम हैके; छुंभ आदि सबै असुराधिप अथे गये। 
घोर अत्याचार सुर साँसति सकल दुःख, जाकी शक्तिशालितासे शेष हे कयै गये ॥ 
जाको गहि आश्रय समख देवगन लह्यो, बिपति बिहान दैत्य दप विरये गये । 
ऐसी त्रयलोचनी त्रितापन ब्रिमोचनीको, ध्याये नहिं काके दुः्ख-दारिद अथे गये ॥ 


७३० ओ तामाविशक्ि दिरसा नमामि ॐ 


८ 
प्रणवस्वरूपा औ प्रणेन्नी ऋक्‌ यज्ञ र र हे. बिराजती सकल प्राणिगनमें । 
प्रणवत सोई तोहि किये जो असित पुण्य, प्रणमनझीलके हरत पाप छनमें॥ 
प्राणको प्रदान करे, पापघु'ज छारि देत, पारि देत पाला परिपंथिनके गनमें। . 
पूरै प्रिय वान्छित प्रणत-प्रणपाछिका ही पद्पझ ताको बसे नित मेरे सनमे॥ 


० 
सूषित हिसांझ-कछा भाळ वरक, करत अनंद बन जन-कोकनदुकों । 
झोभित सिंदूर. विज्ञ-तिमिर दिवाकरसो, जाते मिल्यो पद दिप्नहर एकरदको ॥ 
खुरामद-तिकक ते छान्छित विराजै जौन, छाजै जाहि. लखि ग्टगकान्छन द्वारदको । 
दूरि करि आधि अरु व्याधिन सकल, सोई मङ्गल करत जो हरत हेममदको ॥ 


[/] 
शत भाजु भासमान सदश प्रभा है क झुकुटी भयावनी त्रिनेत्रकी कराली है। 
करवाळ आदिक अनेक अख शाख रसे, जाके करजाळ जो अतुळ बळ्याळी है॥ 
जोई रण ठानि . होय सासुहे न सके देखि, ऐसी उम्र मूर्ति जो अमेय शक्तिवाली है । 
सोई दिव्य सूर्ति विकराळ रणचण्डिका 7 जयति सदाई और अणतमतिपाली हे ॥ 
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जानि सबै जातम विकास हित कर भम, शिव सती असत-प्रवाह ध्यान लाचे है। 
थोरे ही दिनन माहि होत सो चिरायु नर, भयद्दीन हे सब भाँति सुख पावे है॥ 
छहि सनमान जग सब भाँति पूजित है, ताकी आत्मडन्नति महान होत जाचे हे । 
फिरि आत्मआनद जो निष्ठ परमातमामें, ताको अपनाय सपना सो जग भावे है ॥ 


५ 
सुबरन छुद्ध सम काय कमनीय वारी, टी रूप ध्यावे जौन। 
सोहै प्रातकाळिक दिवाकर-किरन-सम, तम दारि मेरो हिय उज्ज्वल बनावे भौन ॥ 
“ज्य होय जय होय सातु जनरंजनीकी', जाके दरबार सदा येई शब्द आवें श्रौन । 
सोई देवि देचेंगी छपाकरावलस्ब मोंहि, आरत पुकार सुनि कबहुँ न घारे सौन ॥ 


सिंदवरवाहिनी सघन घटा कमनीय शोभा पीत एट यिउ्छु छटा छहरै। 

विकट उत्कट गर्वपूणे भट जेते तासु, दूर ही ते हटकि हिलावे जौन दहरै ॥ 

भटमानी कौन जो न कडि जात जाहि देखि, लटपट पगन परात परि कहरै । 

भरे हियघटको निपट वीरतासँ छ MF संकटा तिहारे संकट हरे ॥ 
शु 


कोऊ मातु तोकों जगतीनिधानभूत मणि मुरप्रकृतिके नाम ते ही रहें जानते । 
परम अगम्य और गूढ़ कहि कोऊ सदा, तोकों महामायाकी उपाधि दै बखानते ॥ 
परमात्मरूपिणी पुकारि तासु आवरन, युनि कोऊ कोऊ तोंकों यही सत्य मानते । 
जानें नहीं रावरी कृपाके बिन तू है र भावना प्रकश्पित वितानन को तानते ॥ 
५ 
मङ्गलमय सकल कानि पूर्ण शोभा जामे, परम अपार प्रभा जगमग जगी रहे। 
करिके सहारो ऐसी पूणे को कहो तो कौन, पेसो जग जाकी नहि पूर्णता सगी रहे ॥ 
दिव्यहुते दिव्यतर गुनन प्रभाववारी, देवीकी दयाकी इष्टि नित ही पगी रहे । 
करुणाकी खानि अपनाओ दया आनि जैसे, धेनुकी खुत्ति वत्स ही पर लगी रहे ॥७ 
HV य 30020 “हक 
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कालीतत्त 


( झेखक---डा० श्रीप्रभातचन्द्र चक्रवर्ती, काव्यतीर्थ, एम० ए०, पी० आर० एस०, पी-एच० डी० ) 


सब पदार्थाका, विशेषतः पारमार्थिक वस्तुका तत्त्व 
दुञेय और अनिर्वाच्य होता है । यदि यह कहें कि वस्तु 
का तत्त्वनिणेय करना असाध्य है तो इसमें अत्युक्ति नहीं 
होगी । परन्तु तिसपर भी मनुष्य अपने प्राणके आवेगमें 
अनिर्देश्य वस्तुको भी अपनी क्षीण भाषामें चिरकालसे 
स्फुटित करनेकी चेष्टा करता आ रहा है । इससे मनुष्यके 
आत्मचित्तविनोदनके अतिरिक्त और क्या फल हुआ है, 
इस बातको सवंद्रष्या और सर्वसाक्षी ही जानते हे । जो 
सत्य है, बह सर्वदा ही स्वप्रकाश है । यह अवश्य ही स्वीकार 
करना पड़ेगा कि तत्त्वानुसन्धानकी इच्छा मनुष्यका 
चिरन्तन समाव है। खमावसिद्ध होनेके कारण ही यह क्षम्य है। 
हम आज जिस तत्त्वकी आलोचनामें प्रवृत्त हो रहे 
हैं वह भी अनिर्यचनीय--“अवाड्मनसगोचर है । तथापि 
पुराण-तन्त्र-परिष्ठावित भारतवषेमें शक्तितत्त्वकी आलोचना 
कमी नवीन नही समझी जा सकती, यह सत्य है । काली- 
की मूर्ति शक्तितत्त्वकी पूणं अभिव्यक्ति है । इसमें सृष्टि 
और संहारका कितना रहस्य छिपा हुआ है, उसको पूर्णतः 
व्यक्त नहीं किया जा सकता । काछीकी मूर्ति) कालीका 
ध्यान तथा कालिकाकी पूजा बहुत लोगोंके देखने और 
सुननेभे आती है। कालीके ध्यानगम्य रूप और उसके 
तात्पर्यके विषयमें हम इस पग्रबन्धर्म किञ्चित्‌ आलोचना 
करेंगे । 
स्थूल चक्षुकी बात.तो दूर रहे, मानस नेत्रसे भी 
जिसके रूपकी कल्पना करनेके लिये उपयुक्त साधन-शक्ति 
हमारे पास नहीं है, उस भुवनमोहिनी जगदीश्वरीके रूपका 
वर्णन हम कैसे कर सकेंगे १ जिसके रूपसे ही जगतूका रूप 
है, उस रूपकी कल्पना भी इम नहीं कर सकते । अरूप ही 
उसका प्रकृत रूप है । साधक साधनाके पथमें अरूपका 
रूप निर्माण कर डालता दै | # ऐसी अबस्थामें हम यहाँ 
क्या लिखें ! कालीतन्त्र, खतन्त्रतन्त्र, कालिकापुराण 
प्रभूतिमं जगदम्बाके जिस रूपका वर्णन वा उल्लेख दद 
उसका ही केवल विश्लेषण करके दिखलानेकी यहाँ चेष्टा 
कोजागरी. ) > +०) = 0 क 2 
+ अरूपं मावमागम्यं परं जक्म कुलेश्वरि। 
अरूपां रूपिणीं कृत्वा कर्मकाण्डरता नराः ॥ (कुलाणंव तन्त्र) 


पुराण और तन्त्रादिमे हम साधारणतः दक्षिणा) भद्र, 
गुह्य प्रभति भेदसे काळीकी आठ प्रकारकी मूर्तिका उल्लेख 
पाते हैं # | इनमें दक्षिणा काली हमारे देशमें विदोषरूपसे 
पूजित और आराधित होती आ रही हैं । दशमहाबिद्याके 
अन्दर भी.कालीका नाम ही सर्वप्रथम आता है। तन्त्रः 
शास्र कालीको ही 'आद्याशक्ति महामाया” के नामसे 
कीतेन करते हैँ । काली ही विश्वकी प्रसूति तथा जीव-जगत्‌- 
की भुक्ति-मुक्ति-प्रदायिनी है; इस वातका हिन्दू भद्धाके 
साथ विश्वास करते हैं । माकण्डेयपुराणमें कहा है कि 
देवी निस्य अर्थात्‌ उत्पत्तिविनाशरहित होनेपर भी देवताओं- 
की कायसिद्धिके लिये रूपविशेष धारण करके घराघाममें 
अवतीणे होती हैं| । म्म नामक देत्यके वघके समय महा- 
शक्तिके झरीरकोषसे एक दिवा विनिर्गत हुई थी एवं इसी 
कारण देवी कृष्णवणे होकर कालिका नामको प्रास हुई थी । 
तस्यां चिनिगंतायां तु कृष्णाभूत सापि पावती । 
कालिकेति समाख्याता हिसालयकृताश्रया ॥ 
कालीतत्त्वको समझनेके लिये पहले कालतत्त्वका 
प्रसङ्ग आ उपस्थित होता हे । कालीके साथ कालका 
घनिष्ठ सम्बन्ध ही इसका कारण जान पड़ता है | परन्तु यह 
स्मरण रखना चाहिये कि यह काळ केवल काळ नहीं है-- 
वह महाकाल है | यहाँ प्रश्न होता है कि काल-शब्दसे 
हमारा क्या अभिप्राय है । जो सब पदार्थोका कलन या 
विनाश साधन करता है यही काल है (कलनात्सवभूतानाम) 
जिसके द्वारा द्रव्यका उपचय या अपचय संघटित होता दै 
उसे ही इम “काल? कहते है { | काळ नित्य और अखण्ड 
रूपसे खड़ा रहता दै, दिन-रात और घड़ियोंका विभाग 
मनुष्यकी कल्पनामात्र दै । सूर्यकी गतिकी सहायतासे दुस 
_ _ + आकाशादि मेदसे शिवकी भी अष्ट मूर्तियां दे । 
† देवानां कार्थसिद्धयर्थमाविरभवति सा यदा । 
उत्पन्नेति तदा लोके सा नित्याप्याभिधीयते ॥ 
( सप्तशती १ । ६६ ) 
‡ सांख्यके मतसे आकाशतत्वसे काकी उत्पत्ति होती 
है । नेयायिकाके मतसे काल नित्य पदाये दै । 
'येन मूत्तीनामुपचय।इचापलयाइच लक्ष्यन्ते तं कालमाइु:? 
( महाभाष्य ) । 
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कालका विभाग करते हैं । कृत्रिम होते हुए भी यह विभाग 
हमारे सामने वास्तविक सा प्रतीत होता है । काली संदारकी 
मूर्ति है, इसी कारण इसके साथ सर्वोच्छेदकारी काठका 
सम्बन्ध है । कुछ देरतक स्थिर चित्तसे कालीकी मूर्तिका 
दर्शन करनेसे दशांकके दयम संहारकी विभीषिका स्वयं ही 
आ उपस्थित होती है, यह अति सत्य है । कालीकी 
कराल मूर्ति तथा कालकी रुद्र मूर्ति दोनों ही महाप्रलयकी 
सूचक हैं । 


अब इम शक्तिकी दृष्टिसे कालतत्त्वके समझनेकी कुछ 
चेष्टा करेंगे । पहले ही यह याद रखना होगा कि जिसे हम 
काल? कहते हैं वह महाशक्तिके राज्यमें 'शक्तिविशेष? के 
सिवा और कुछ नहीं है । शक्ति-तत्तकी पर्यालोचना करने 
पर यह ज्ञात होता है कि विश्वके यावत्‌ पदार्थ ही शक्तिके 
उद्धत रूप हैं । शक्तिमात्रासे ही सबकी उत्पत्ति होती है।# 
शक्ति ही जगत्‌का चरम उपादान है । संहारकी भेरवी मूर्ति 
ही कालका रूप है। कालके कराल कटाइमें जीव-जगत्‌ 
निरन्तर ही निष्पेषित हो रहा है । कालगर्भसे सारे भूत- 
पदार्थोकी उत्पत्ति होती है तथा कालगर्ममै ही सबका 
लय हो जाता है। इसी कारण कहा गया है-- 


काळः पचति भूतानि कालः संहरति . प्रजाः । 


विश्व-ब्ह्माण्ड कालके कवलमें निपतित है । कालशक्ति- 
को अतिक्रम करनेका सामथ्ये जीवम नहीं है। अब यह 
प्रन है कि काली क्या है ! काली किस तत्त्वका प्रतीक है ! 
इसके उत्तरमें हम कह सकते हैं कि जो कालके ऊपर 
प्रतिष्ठित है अर्थात्‌ जो कालशक्तिके अनधीन और नित्य- 
सिद्धा महाशक्ति है, वही काली है। जो काळ जगतूका 
आधार है ( कालो हि जगदाधारः ) उसका भी आश्रय है 
काली । साधारण दृष्टिसे काळ सबका आधार होनेपर भी 
अद्वेत-भूमिर्मे उसकी पथक सत्ता नहीं रहती; वहाँ काल- 
शक्तिका पराशक्तिमे लय हो जाता है। इस मंहाशाक्तिको 
ही उपनिषदूर्म 'सबंलोकप्रतिष्ठा' कहा गया है। देवीके 
माहात्म्यका वर्णन करते समय क्रषियौने भी इसी परम 
तत्त्वका उल्लेख किया है-- 


“आधारभूता जगतस्त्वमेका ।' 


. * # भ्तुंहरि कहते दै “शक्तिमात्रासमूहस्य ` विइवस्यानेक- 


बर्मणं:।? ( वाक्यपदीय ) 


# तामादिशक्तिं विरसा नमामि # 
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विश्वमे हम जिधर दृष्टिपात करते हैं; उघर हौ 
शक्तिके विचित्र खेळ देखते हें । आकाश, वायु, अह, 
नक्षत्र, सर्वत्र ही शक्तिकी अपूर्व लीला हो रही है। यहाँ हमें 
याद रखना होगा कि विश्वकी. समस्त शक्तियाँ एक ही 
शक्ति-समुद्रकी विभिन्न तरङ्गं मात्र हैं । काली अनन्त शक्ति- 
का आश्रय है | अभिसे जिस मकार स्फुलिङ्ग चारों ओर छूट 
पढ़ते है, सूर्यसे जिस प्रकार रदिमजाल विकीणे होता है, 
उसी प्रकार महाशक्ति कालीसे अनन्त शक्तिकण उद्धत होते 
हैं । माया, दिक और काल समी उसीकी शक्ति हैं । शक्ति- 
समूह उससे परमार्थतः अभिन्न होनेपर भी स्थूल हष्टिसे 
प्रथक्‌ रूपमे प्रतिपन्न होता है ।| शक्तिकी संख्या अगणित 
है; द्रव्यमात्र ही शक्तिकी मूर्ति है | इनमें विचार करनेसे 
इश्वरकी मायाशक्ति और कालशक्तिको ही प्रधान कहा जा 
सकता है । हम यहाँ प्रतिपाद्य विषयके लिये उपयोगी 
होनेके कारण कालशाक्तिके विषयमै कुछ कहते हैं | अन्यान्य 
शक्तियाँ कालशक्तिके ही अधीन हें । | घटके द्वारा जल लिया 
जाता है, परन्तु जल लेनेकी क्रियात्मिका घटशक्ति कालशक्ति- 
द्वारा नियन्त्रित होती है । सारे व्यापार कालविशेषमें ही 
अनुष्ठित होते हैं । कालशक्तिका अवलम्बन करके ही महा- 
शक्तिका “अव्याहत कलासमूह” जन्मादि छः विकारावस्थाको 
प्रास होता है । कालमें ही सत्र पदार्थोकी उत्पत्ति, सत्ता, 
वृद्धि, परिणाम, अपचय ओर नाश होता है । कालके 
बिशाल उदरमें ही सब वस्तुका परिपाक होता है । काल 
ही भाव-पदार्थका प्रसवकर्ता तथा सब प्रभेदोंका हेतु है, 
इसे पूज्यपाद भत्तु हरिने बहुत अच्छे रूपमें कहा है-- 
अब्याहृताः करा यस्य -कालशक्तिसुपाध्रिताः । 
अन्मादयो विकाराः पडू भावभेद्स्य योनयः ॥ 
( वाक्यपदीय ) 
अद्वेत-दृष्टिसे देखनेपर कालशक्ति परत्रझ वा पराशक्तिः 
से अभिन्न है । ब्रह्माख्य कालशक्ति सब पदार्थोका बीज- 
स्वरूप है । क्योकि इससे अनन्त कोटि वस्तुओका उद्भव 
होता है । भोग, भोक्ता और भोग्य सभी कालके रूप हैं। 
समस्त दृश्यमान वस्तु एक ही तत्त्वके विभिन्न आकारमात्र 


न ञञक्तिभ्योऽपरथक्त्वेऽप्यारोपितः पृथक्त्वावभासः। 
( पुण्यराज ) 
{ कालाख्येन खातन्येण सर्वाः परतन्त्रा जन्मादिमय्य- 
शक्तयः । ( पुण्यराज ) 


-# कालीतस्व # 
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हैं। पूज्यपाद भत्तु हरि कालशक्तिके खरूपका इस प्रकार 

निर्णय करते हैं-- 
एकस्य सर्वबीजस्य यस्य चेयसनेकथा । 
भोक्तुभोक्तव्यरूपेण भोगरूपेण च स्थितिः॥ 

( वाक्यपदीय ) 


इस प्रकार शक्तितत्त्वकी दृष्टिसे देखनेपर कालको 
शक्तिविशेषके अतिरिक्त और कुछ भी नहीं कहा जा 
सकता । कालीको 'कालशाक्तिका आश्रय? बतलाकर हमने 
यह देख लिया कि काली कालके अधीन नहीं है, अर्थात्‌ 
यह कालकृत उपाधिसे वर्जित है |, कालशक्ति अन्यत्र 
अव्याहत होनेपर भी महाशक्तिः. निकट अत्यन्त विकल. 
है। कालातीत वस्तु मानवी बुद्धिके लिये अगम्य है। 
मनुष्यके समस्त ज्ञान-विज्ञान कालिक अथवा कालविशेष- 
द्वारा नियमित हैं । इसीलिये हमने इस प्रबन्धके प्रारम्ममें 
कालीतत्त्वको दुय कहा है । 


योगदशेनमें भी ईश्वरकों कालके द्वारा अनवच्छिन्न 
प्रतिपादित किया गया है । # जो क्लेशकमोदिके द्वारा 
अपरामृष्ट तथा सर्वप्रकार' ज्ञान और ऐश्वयंकी पराकाष्ठा 
है वह किस प्रकार कालके अधीन होगा ? काल या अन्य 
किसी पदार्थके अधीन होनेसे ईश्वरका ईश्वरत्व नहीं रह 
सकता । जिस महादक्तिकी प्रेरणासे अभि; सूर्य प्रभृति 
देवता भयविहल होकर अपने-अपने कर्म-सम्पादनमें लगे 
रहते हैं, वह किस प्रकार तुच्छ कालके वशमें हो सकती हैँ ! 
यह बड़े ही आश्चर्यकी बात है । महाशक्तिरूपिणी कालीके 
सामने काल अति तुच्छ और निष्क्रिय है, इस बातको 
सिद्ध करनेके लिये ही महाकाल शवरूपमें देवीके श्रीचरणके 
नीचे निपतित रहता है । 


कालका दूसरा नाम रुद्र या सदाशिव दै । रुद्र या 
उग्र मूर्ति धारणकर सवका विनाश करनेके कारण ही 
उसका अन्वर्थ नाम रुद्र दै । कालतत्तकी आलोचनामें 
हमने इसका तात्पर्य दिखलाया है । पुराणादिमें कालको 
सर्वान्तकृत्‌ यम भी कहा गया है। गीतामें भगवान्‌, 
कहते है 
* “पूर्वेषामपि गुरः काळेनानबच्छेदात्‌' । 
( योगसूज्ञ १। २६ ) 


"| अयादस्याभिस्तपति भयात्तपति सूयः? 
( कडोपानिषद्‌ २।६।३ ) 
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कालोऽस्मि लोकक्षयकृष्प्रवृद्धः । 


कालीकी मूतिमें जो संहारकी कराल विभीषिका 
वतमान है उसे तो समी खीकार करेंगे । शमशान, शव, 
शिवा, जलती हुई चिता, नरमुण्ड, रुधिर आदि सारे मय- 
प्रद पदार्थ कालिकाके ध्यानमें देखे जाते हैं। यह दैप्रलयकी 
भैरवी मूर्ति, ध्यंसका भीषण चित्र । देवीकी मूर्ति प्रलय- 
कालीन मेघमालाके समान भयङ्कर कृष्णवर्णा ( महामेघ- 
प्रमा घोराम्‌.) है । उसका विश्वम्मासके लिये उद्यत 
वद्नमण्डल अत्यन्त भयङ्कर है ( करालवदनां घोराम्‌ ) । 
उसके मुक्त केशपाश, लोल रसना तथा विकट रव 
समी आतङ्ककारी हैं । नमुण्डगलित रुधिरघारासे उसका 
स्वाङ्ग परिष्ठुत दै (कण्ठावसक्तमुण्डालीगलद्रुषिरचर्चिताम्‌)। 
शयकरनिमित मेखलाके द्वारा उसका कटिदेश आबद्ध है । 
एक तो रमणीमूर्ति, उसपर फिर दिगम्बरी | ऐसी मूर्तिको 
देखकर क्या किसीके चित्तमें भय नहीं हो सकता ? महा- 
झक्तिकी आवासभूमि इमशान है। यह खूब ही उपयुक्त 
है । जिसके चरणके नीचे सर्वान्तकारी महाकाल है तथा 
जिसके हाथमें खड्ग और मुण्ड हे उसके निवासयोग्य 
स्थान स्मशानके सिवा दूसरा कौन-सा हो सकता है! 
जगदीश्वरीका नाम “इमशानालययासिनी'# है । यह नाम 
सार्थक है, इसमें सन्देह ही क्या है ! 


हम पहले ही कह चुके हैँ कि महाकाल शवरूप घारण 
करके महाशाक्तिके चरणतलमें निपतित रहता है । इसी 
कारण भ्यानमें महामायाको "शवासना? या 'शवरूपः 
महादेवह्ददयोपरिसंस्थिताः कहा गया है । यहाँ मी एक 
महान्‌ समस्या आ उपस्थित होती है । जो “जगदुदयरक्षा- 
प्रलयकृत्‌? है वे शिव क्यों शवका आकार घारणकर 
जगदम्बाके चरणोंतले पड़े हैं, इसका गूढ़ रहस्य खोलना 
बहुत कठिन काम है । साधक भक्त कहता है-- 


निपतित पति शव॒रूपे पाय १ निगमे इहार निगृढ़ ना पाय ॥ 


# शाक्तसम्प्रदायवाले मानते हें कि केलासके समीप कोई 
इमशान नामका प्रसिद्ध एक स्थान है, वदाँ विहार करनेके 
कारण ही मद्दामायाको “इमशानालयवासिनी? कदा जाता है । 
इसी कारण 'इमशानकालो? की एक भिन्न मूर्तिके होनपर भी 
दक्षिणकालीके ध्यानमें भी हमें “एव सञ्चिन्तयेहेवीं इमशानालय- 
वासिनीम्‌? ऐसा पाठ मिलता है । 
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इस तत्त्यकी मीमांसा करते समय हमें सांख्योक्त 
प्रकृति-पुरुषवादका आश्रय ग्रहण करना होगा । शिव 
निष्क्रिय पुरुष हैं; इसीलिये उनका शबका आकार है और 
काली दै नियत क्रियाशीला आद्याप्रकति वा आद्याशक्ति । 
त्रिगुणात्मिका प्रकृतिकी प्रडक्तिका अन्त नहीं है । आचार्य- 
पाद शङ्कर अपने प्रपञ्चसारतन्त्रमें इस महाप्रकृतिको 
लक्ष्य करके ही कहते हैं-'शाइवती विश्वयोनिः ।' भगवती 
अपने ही भावमें विभोर होकर क्रीडासक्त बालककी भाँति 
अनन्त जगतूकी सृष्टि कर उसका विनाश करती हैं। आनन्दः 
मयीकी क्रिया वा लीलाका विराम नहीं दै, यह अविच्छिन्न 
प्रवाहरूपसे चल रही है । पुरुषरूप सदाशिव चरणके नीचे 
आकर देवीकी इस अपूर्व सृष्टि और संहारकी लीला देख- 
कर विमुग्ध हो रहै हें | शिवकी इस निष्किय वा निलिसा- 
वस्थाकों हम दूसरी तरहसे भी हृदयज्ञम कर सकते है । 
महाशक्ति चिन्मयी है । जीव-जगत्‌ उसके चित्‌-कणको 
पाकर ही सचेतन वा सजीव होता दै । चैतन्य वा शक्ति- 
शून्य होनेपर जीवमें और जडमें कोई भेद नहीं रहता । 
प्रलयकालमे चिदेकघना महामाया जब विश्वकी समस्त 
नैतन्यशक्तिको अपने भीतर प्रतिसंहृत करके अव्यक्त तत्त्वमें 
लीन होती दै तत्र जगत्‌ शिव वा शव हो जाता दै । 
कालींमूति इस संहारतत्त्वका ही प्रत्यक्ष प्रतीक है । 


काली काले रंगकी क्यों बनीं १ चन्द्र-सूयं जिसके 
ववक्षुखरूप हैं; तथा जिसकी दीतिसे जगत्‌ उज्ज्वल है “यस्य 
भासा सर्वमिदं विमाति” उसका रूप प्रलयकालीन महामेघके 
समान मसीवर्ण क्‍यों दै ? इसके उत्तरमें हम कह सकते हैं 
कि कालीमें सब रूपोंका अवसान होनेके कारण ही वह कृष्ण- 
वणी हें । जहाँ सब वणे अस्तमित हो जाते हैं वही काला है । 
जहाँ रूप अरूपमें लीन हो जाते हैं. वही काल है | रूप और 
वर्णहीन आकाश हमें काळा ही दीखता है। जहाँ दिक 
और काल अन्तर्हित हें, रूप और वर्ण निःशेषित हैं, वहाँ 
केवल काल है--इसलिये वहाँ कालेके अतिरिक्त अन्य 


# शिवतत्त्व, निष्क्रिय है। शिव शक्तिके अधीन है। कालिका- 


पुराणमै लिखा, दै--तदधोनस्तु शङ्कर ।' शक्तिके बिना 
शिव कुछ नहीं कर सकता, इस वातको शक्कराचार्यन अपनी 
सौन्दर्यलद्दरी नामक स्तोत्रमें स्पष्ट लिखा है-- 

शिव: शक्त्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवितुं 

न चेदेवं देवो न खळ कुशलः स्पन्दितुमपि ॥ 
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रूपकी स्फूर्ति नहीं होती । सृष्टिके पूर्व अखिल चराचर विश्व 
अनन्त अन्धकारसे आच्छन्न था--तम आसीत्तमसा 
रूळहमम्रे ।? यह अन्धकार ( ternal darkness )ही 
कालीका यथार्थरूप है । जब “आसीदिदं तमोभूतमप्रशातस- 
लक्षणम्‌? तब सब कुछ काला था। यह काला रूप ही 
जगतका आदिरूप हे । सष्टिके पूर्व आद्याशक्तिके सिवा 
और किसी पदार्थकी सत्ता न थी । क्योंकि कालीका रूप 
काला है । बुन्दावनके उस अप्राक्कत वस्तुका रूप भी 
काला ही है । पूर्व कल्पोंमें विभिन्न बर्ण धारण करके द्वापरमें 
भगवान्‌ ऋष्णबर्ण हुए थे ( इदानीं कृष्णतां गतः )।† 
अतः काला रूप उपेक्षाकी वस्तु नहीं है। जो साधक और 
भक्त हैं वे इस कालेके भीतर ही विश्वका समस सौन्दर्य 
निरखा करते हैं । जो काळेके उपासक हैं, उन्हें दूसरा कोई 
रूप अच्छा ही नहीं लगता । भक्त कहता है-- 
बावरी वे अंखिया जरि जायें जो सावरो छाँडि निहारति गोरो । 
अथवा-- 
मेरे मन मावे सँवरो रूप, गोरो नाहि सुहावे रे । 


कृष्ण और कालीमें मूलत; कोई मेद नहीं दै, इस 
बातको सम्भवतः बहुत लोग स्वीकार करेंगे | यह अभेद 
केवल वर्ण या रूपमें ही नहीं है, स्वभावकी इष्टिसे देखने- 
पर भी दोनोम कोई पार्थक्य परिलक्षित नहीं होता । बीज- 
मन्त्र मी दोनोंका एक ही दै । दोनोके रूपमेँ ऐसा साइदय 
होनेके कारण ही जान पड़ता है कि श्रीमतीकी लजा 
निवारणके लिये ्रीकृष्णने इतनी आसानीसे कारिकाकी 
मूर्ति धारण की थी । 


समस्त वस्तुएँ दिक्‌ और कालके द्वारा परिच्छिन्न ह | 
यह पदार्थका चिरन्तन घमं है । किन्तु कालीतत्त्व स्वतन्त्र 
है । काली काल्शक्तिद्वार अपरिच्छिन्न अर्थात्‌ कालशक्तिके 
अनधीन दै; यह हम पूर्व ही कह चुके द । अब हम यह देखेंगे 
कि वह दिकदाक्तिसे भी अतीत वस्तु है, ध्यानमें 
महाशक्तिको 'दिगम्बरी या दिगंशुका कहा गया है। 
इसका तात्पर्य यही दै कि जो सर्वव्यापिका महासत्ता है 


` (झक्त्या व्यासमिद जगत्‌) वह कभी दिक्‌ या देश- 


विशेषके द्वारा परिच्छिन्न नहीं होती । चिन्मयी सर्वत्र 


| आासन्‌ वर्णांखयो ह्यस्य ग्रढतोडनुयुगे तनूः । 


शुक्ठो रक्तस्तथा पीत इदानीं कृष्णतां गतः ॥ 
( श्रीमद्भा० १०। ८ । १३ ) 


म काळीतस्व # ` 
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विराजमाना है, उसकी सत्ताको दिक्‌ या काल कोई भी 
क्रम नियमित नहीं कर सकता। जो मायासे अतीत 
महामाया है वह किसी कालिक या देशिक बन्धनके द्वारा 
सीमाबद्ध नहीं हो सकती, यह परम सत्य है। महाशक्ति 
सब प्रकारके आवरणसे मुक्त है। अद्दयतत््व असीम तथा 
पूर्वापरादि दिग्विमागसे विवजित है, इस बातका नन्द- 
नन्दन वालगोपालको बाँधनेके समय श्रीमती यशोदा 
देवीने भळलीमाति अनुभव किया था-- 


न चान्तं बहियंस्य न पूं नापि -चापरम्‌ । 
पूर्वापरं बहिश्वान्तजंगतो यो जगच्च यः॥ 
` ( शरीमद्भागवत १०। ५। १३) 
साधारणतः हम कालिकाके गलदेशमें नरमुण्डमाला 
विलम्बित देखते हैं । ध्यानमें भी आता है--“मुण्डमाला- 
विभूषिताम्‌ ।? श्मशान जिसका निवासस्थल है 
तथा प्रमथनाथ जिसके पति हैं उसके गलेमें नरमुण्डमालाके 
स्थानमें हीरे या मणिमुक्ताकी माला क्‍यों शोमा पा सकती 
है ! इमशानवासिनीका यही उपयुक्त अलंकार है । वस्तुतः 
यह भ्रान्ति है, क्‍योंकि कालिकाकी मूर्ति जब नित्य और 
अनादि है, तब उसके गहडेमें नरमुण्डमाला किस प्रकार 
सम्भव हो सकती है ! मनुष्यसृष्टिके पूर्व भी जिसका 
नित्यसिद्ध रूप वर्चमान था; उसमें उत्तरकालीन उत्पन्न 
मनुष्यके मुण्ड कभी संयुक्त नहीं हो सकते । जिसकी मूर्ति 
नित्य# है, उसके अङ्ग-परत्यङ्ग भूषण-वाहन भी समी नित्य 
हैं । नित्यपदार्थमे कभी अनित्य वस्तुका संयोग नहीं देखा 
जाता । साधकश्रेष्ठ रामप्रसादने मी इस प्रकारकी 
युक्ति उठाकर कहा था--- 


संसार छिरू ना यखन मुण्डमाळा कोथाय पेलि ! 


“जब्र संसार ही नहीं था, तब तुमने यह मुण्डमाला 
कहाँसे पायी !? देवीके गलेमें जो हम देखते हैं वह वस्तुतः 
पचास वर्णमाला है। इस बर्णमालाका उल्लेख तन्त्रोक्त 
याग्देवताके ध्यानमें आता है| । यह केवळ वर्ण ही नहीं, 
मातुकावर्ण हैं । इनमें माठृकाशक्ति निहित दै । यह क्षयः 
रहित अक्षरतत्त्व हें । साधनाकी हृष्टिसे देखनेपर प्रत्येक 
वर्ण जीवन्त और शक्तिविशोषका वाचक दै। साधकके 


PES Rr SNR EEA 
# 'निस्यैव सा जगन्मूतिः? ( मार्वण्डेयपुराण ) 
नै पञ्जाशष्िपिभिरित्यादि । 


लिये बीजात्मक वर्णराशि महाशक्तिसम्पन्न है। वाच्य- 
वाचकमावमें इनके साथ देवताका घनिष्ठ सम्बन्ध है| । 
आगमझाञ्न-निष्णातबुद्धि पतञ्ञलिने वणमालामे त्रहाज्योति- 
के ज्यलन्तरूपका प्रत्यक्ष किया था । स्वविद्याधिशात्री 
महाशक्तिके गलेमें शत्त्यात्मक वणंसमूह उज्ज्वल मुक्ताहारके 
समान सुशोभित दो रहे हैं । यह अर्थ तत्त्वाथंदर्शी पुरुषों- 
को प्रीतिप्रद होगा, ऐसी आशा है । 


अब हम कालीमूसिको एक दूसरे ही भावसे देखनेकी 
चेष्टा करेंगे । कारिकाके रूपका दशन करने या चिन्तन 
करनेपर सबसे पहले मनमें ध्वंसकी विभीषिका आ उपस्थित 
होती है । प्राण भयसे कॉप उठते हैं | परन्तु इस भयमें 
भी आनन्दकी अभयवाणी क्या नहीं सुनायी पड़ती १ यहाँ 
भीति और प्रीति एक ही मूत्तिमें प्रकाशमान दै । ऐसा न होने: 
से भक्तलोग पाशमुक्तिके लिये इस भैरवी मूर्तिकी आराधना 
कर हृदयमें विपुल आनन्द प्राप्त नहीं कर सकते | साधक, 
क्या दुम अपने मन-मन्दिरमें प्रलयके रोद्र रूपको अङ्कित कर 
सकते हो १ क्या मसीवणे मेघमालाके भीषण गर्जन, 
विदुत्पुञ्जकी सचकित क्रीडा, अह-नश्षत्रकी कक्षच्युति तथा 
चतुर्दिक्‌ संहारके ताण्डव दत्यकी कल्पना कर सकते हो ! 
यदि कर सकते हो तो इनके अन्दर चिदानन्दमयी मृत्ति- 
को देखकर धन्य हो सकोगे। संहारकी विभीषिकासे , 
आनन्दकी अभिव्यक्ति बड़ी ही मनोरम होती दै । एक रूपसे 
एक ही साथ प्रीति और मीति उत्पन्न होती है, यह बड़े 
ही आश्चर्यकी बात है । काळीमूत्तिके सिवा संसारमै और 
कहीं भी इस प्रकार भय और आनन्दका अपूर्व समावेश 
नहीं देखा जाता । सर्वसंहारिणी किस प्रकार आनन्दमयी 
भी हे, यह निश्चय ही चिन्तनका विषय हे । यहाँ हमें 
याद रखना होगा कि काळी “वराभयकरा' है, उसके दो हाथ 
जैसे असि और रुमुण्ड धारण करते हैं वेसे ही दूसरे दो 
हाथ वर और अभयदान करनेके निमित्त सर्वदा उद्यत 
रहते हैं । काळीमें विनाश और कारुण्य एकत्र मिला हुआ 
है । सबका संहार करनेवाली होनेके कारण उसमें करुणा 
या दया नहीं दै, ऐसा कमी नहीं सोचा जा सकता | 


जगदम्बा सदैव ही जीवोके दुःखसे कातर रहती है । सन्तान- 


{ तस्य वाचकः प्रणवः--( योगसच ) । 


$ सोऽयं वाक्समाञ्जायो वर्णसमान्नायः पुष्पितः फलितश्चनद्र- 
तारकबत्‌ प्रतिमण्डितो वेदितव्यो अद्धराशिः--( महाभाष्य ) । 
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का दुःख-कष्ट दूरकर उसे अपनी झान्तिमय गोदमे लेनेके 
लिये यह सदा ही हाथ पसारे रहती दै । 
दारिव्रयदुः्खमयहारिणि का स्वदन्या 
सर्वोपकारकरणाय सदाद्रचित्ता ॥ 
( मार्कण्डेयपुराण ) 
जो शक्तिमन्त्रके उपासक हैं तथा विश्वके समस्त पदाथों- 
को मातृभावसे देखते हैं उनके सामने कालीमृत्ति 
सदा आनन्दमयी है । इसमें भीति या विस्मयका लेश मी 
नहीं है । उसकी इष्टदेवता करुणाद्रचित्ता तथा जीवौकी 
दुःखासिंहारिणी दै । जिनकी जिस प्रकारकी चित्तदृत्ति 
है वह उसी भावसे जगदीश्वरीका दशन करते हैं | किसीके 
सामने वह भैरवी) प्रल्यविघाणनादिनी और किसीके 
सामने वह आनन्ददायिनी है । शुकदेव गोखामीने बड़ी 
ही सुन्दरताके साथ दिखलाया है कि किस प्रकार एक ही 
व्यक्ति विभिन्न प्रकृतिके मनुष्यके सामने एक ही समय 
विभिन्न रूपमे प्रकाशित हो सकता है । कंसवधके लिये 
उद्यत भ्रीगोविन्द ही इसके दृष्टान्त हैं #। जिस मूतिके दरशन 
कर कंस साक्षात्‌ यम मानकर भयभीत होता है, वही मूत्ति 
गोपबालाओको प्राणवछमरूपमें माधुयंरससे परिण्छत कर 
देती है । इस प्रकार विरुद्ध मायाका समावेश मगवानसे 
. अतिरिक्त अन्यत्र नहीं हो सकता | परम तत्त्यमें ही सब 
विरोधोंका परिहार होता है । 


हिन्दू जिन देवताओंकी मूसिर्योका ध्यान वा पूजा करते 

हैं वे कल्पनाकी सृष्टि नहीं हैं, बल्कि वास्तविक हे । मन्त्र- 

` परिपूत बिग्रहमे देवताका आविर्भाव होता है, इसे अस्वीकार 
नहीं किया जा सकता | सत्यका अपलाप केसे किया जा 
सकता है? ऋषि-सुनियोंने ध्यानयोगके द्वारा जेसी देव- 
मूर्जियोंका प्रत्यक्ष किया था, उन्होंने बदी उन देवताओके 
ध्यानमें बतलाया है । ध्यान मनःकल्पित वस्तु नहीं हे, वह 
तो ऋषियोंकी प्रत्यक्ष इष्टिका फल है । सिद्धपुरुष समाधिस्थ- 
दशामे विशुद्ध देवमूत्तिका दर्शन करते हैं तथा प्रयोजन 


होनेपर उसके साथ बातचीत भी कर सकते हैं । कालिकाकी 


# मछानामशनिर्नृणां नरवरः स्रीणां सरो मूर्त्तिमान्‌ 
गोपानां खजनोऽसतां क्षितिभुजां शास्ता स्वपित्रोः शिशु: । 
सृत्युमाजपतेर्विराडबिदुषां तत्त्वं परं योगिनां 
बृष्णीनां परदेवतेति विदितो रङ्ग गतः साग्रजः ॥ 

( भीमङ्भागवत १० । ४३। १७) 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि # 
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जिस ध्यानोक्त मूर्तिकी बात हमने कही दै यह मी सिद्ध 
पुरुषोंका प्रत्यक्ष देखा हुआ रूप है| । स्मरणातीत कालसे 
यह रूप साधकमण्डलीको दष्टिगोचर होता आ रहा है। 
यह रूप ध्रुव सत्य है । जो मायिक जगत्‌की ऊपरी भूमिमें 
आरोहण कर सकते हैं उन्हें सारी अलौकिक वातं प्रत्यक्ष 
होती हैं । इस प्रकार अलौकिक प्रत्यक्ष अप्रामाणिक नहीं 
है, इस बातको शास्त्रकार भी स्वीकार करते हैं। काली 
अति प्राचीन देवता हैं । बहुत प्राचीन कालसे ही हिन्दू 
इस मूर्सिकी पूजा करते आ रहे हैं । कालीकी कराल मूर्तिका 
विवरण हमें उपनिघदूमे भी मिळता है । 


काली कराळी च मनोजवा च 
सुलोहिता या च सुधूञ्जवणा। 


( सुण्डकोपनिपद्‌ १। २। ४) 


साघनाकी इष्टिसे देखनेपर कालीतस्वको साधनाका 
चरम स्तर वा शेषावस्था कह सकते हैं | सब प्रकार विकार- 
रहित या उपाधिमुक्त होनेपर साधक इस अवस्थाको प्रास 
होता है । दशमहाविद्या-तत्वको जो लोग साधनाकी 
भिन्न-भिन्न अवस्था मानते हैं उनके मतसे कमलासे आरम्भ 
करके कालीपर्यन्त दश अवस्थाएँ, जीवकी भोगयासनाकी 
एक-एक मूर्ति हैं । साधक अपनी साधनाके बलसे 
भोगैश्वयंकामनाकी सीमाको छोड़कर गुरूपदिष्ट मागमे 
क्रमशः ऊर्ध्वं स्तरपर चढता रहता है तथा एक-एक करके 
विकार-अन्थिको छिन्नकर अन्तमें कालीतरयमें पहुंचकर वह 
परम निवृत्तिको अथवा वेदान्तकी माषामें “अपुनराबृत्ति'को 
प्रास करता है । साधनाकी जिस भूमिमें पदार्पण करनेसे 
तषा, जरा-मरण प्रति वित हो जाते हैं, सर्व कर्म- 
बन्धन शिथिल हो जाते हैं, वही कालीतत्त्व या परम पद 


NA 


है । प्रदत्तिसमूहका आत्यन्तिक उच्छेद होनेपर जीवकोटि 


न हमारे देशके अनेकों महापुरुषोंने कालिकाके रूपका मलक्ष- 
ऑसखोसे दर्शन किया है, ऐसा सुना जाता है । बङ्गालके मेहार- 
प्रान्तमै साधकप्रवर सवीनन्द और पूर्णानन्द बक्षके तले जगज्ज- 
ननी कालिकाका दर्शन प्राप्त कर कृताथ हो गये हैं । उनके रचे 
स्तवन ही इस वातके साक्षी हें-- 

मया मेहारे सा मुवनजननी दर्शनामिता । 

बङ्गालके रामप्रसाद, कमलाकान्त और रामकृष्ण परमहंसने 
जगदम्बाके रूपके प्रत्यक्ष दर्शन किये थे, इसपर तो प्रायः सभी 
विश्वास करेंगे । 


के सहज साघनामै महाशक्ति या माँ * 
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जब ईश्वरकोटिमें प्रविष्ट करती है तमी काढीतस्यका आभास 
फूट पड़ता है। चित्तइत्तिका लय्‌ या वासनाका क्षय हुए 
बिना दिककालातीत चिन्मय मू में गमन नहीं किया 
जा सकता; इसे बतलानेके लिये ही मानों कालिका संहारकी 
भेरवी मूर्ति धारण करती हैं । 

जो लोग प्रतिमापूजक कहकर हिम्दुओंकी व्यर्थ निन्दा : 
करते हैं, उनसे हम सगर्व कहेंगे कि धर्मप्राण हिन्दू कभी 
अचेतन इक्ष, पत्थरकी या भिट्टीकी प्रतिमाकी पूजा नहीं 
करते | वह यथोक्त विधानानुसार प्राण-प्रतिष्ठा करके मृण्मयी 
प्रतिमाको सचेतन करनेका कौशल जानते हैं | साधनाके 


बळसे यह दृदयके देवताको विग्रहम लाकर स्थापित कर देते 
हैं । भक्तकी अमीष्ट-पूतिके लिये जगदीदवरी मूर्तिमें आकर 
आविर्भूत होती हैं | सीमामें असीमका अनुभव करना ही 
मूर्तिपूजाका चरम उद्देश्य है | गायके समस्त झारीरमें 
दुगधके वर्तमान होते हुए मी वह जैसे एकमात्र खनद्वारसे 
ही निकलता है उसी प्रकार परम देवताके सर्येन्यापक होने- 
पर भी उसका विकास या स्फुरण प्रतिमामें ही होता है । 
गवां सर्वाङ्गजं क्षीरं स्रवेत्‌ सनमुखाद्यथा । 
तथा सर्वन्नगो देवः प्रतिमादिषु राजते ॥ 
( कुलाणेवतन्व ) 


—— Re 
सहज साधनामें महाशक्ति या माँ 


(लेखक श्रीमामचन्द्र चट्टोपाध्याय, बी० ए०, बी० एल०, बी० एस-सी०, एम० आर० ई० ३०, एम० आई० ई० ) 


प्रेमके विना साधना नहीं हो सकती तथा साधनाके 
लिये साध्यके साथ एक सम्पन्धस्थापनकी आवश्यकता 
होती है । कहा मी हे कि--आदौ सम्बन्धस्थापनम्‌ | 
इसीलिये हम उस मह्दाशक्तिकी साधनामें उससे माँ वा 
आदरके भावसे कन्याके रूपमै सम्बन्ध स्थापन करते हैं । 
` हम जानते हैं कि वह परब्रह्मरूप है-- 
न बाला न च त्व॑ वयखान बृद्धा 
नच स्त्री षण्डः पुमाश्नैव च त्वम्‌। 
सुरो नासुरो नो नरोवा न नारी 
त्वमेका परबरह्मरूपेण सिद्धा॥ 
इसी कारण उस सर्वेश्वरकों छोग प्रायः बाबा (पिता) 
नामसे सम्बोधन करते हैं, परम्तु- 


बाबा बाबा सब कहे, मेया कहे न कोय। 
बाबाके दरबारमें, मेया करे सा होय॥ 
बाबा ठहरै परमात्मखरूप निष्क्रिय शुद्ध, बुद्ध इत्यादि | 
उनके पास जाये भी तो किस तरह! हम देखते हैं “आत्मा 
त्वं गिरिजा मतिः? । अर्थात्‌ जिस झुद्ध बुद्धिकी सहायतासे 
बाबाके समीप पहुँचना होता दै, वह बुद्धि ही माँ दे 
“या देवी सवंभूतेषु बुद्धिरूपेण संस्थिता ।' 
अतः पिताके निकट पहुँचनेके लिये माताके ही शरणा- 
पन्न होना चाहिये, और असलमें माके पहचान करा देनेसे 
ही तो ये पिता हैं, नहीं तो पिता हैं कहाँ ! और यदि दे 
भी तो इसका प्रमाण क्या दै! 


इधर यह भी देखा जाता है कि पिताके पुत्र-मुख देखने- 
के बहुत ही पहले माँ उसे देखती है और तदनुकूल कर्तव्य 
स्थिर करती है । माता पुत्र-मुखकों देखकर भीषण प्रसव- 
वेदनाको भी भूल जाती है । 

स्वयं पूर्णब्रह्म श्रीरामचन्द्र माता जानकीको गर्मावस्या- 
में बनमें भेजनेसे नहीं हिचकते--यह नहीं सोचते कि 
पुत्रांकी वनम क्या दशा होगी ! परन्तु माता जानकी पुत्रके 
भूमिष्ठ होते ही उस मद्दावनमें मुनिकी कुटियामें सन्तानको 
अपने कलेजेसे लगाकर लालन-पालन करती है | इसी 
कारण आज मी सूर्यवंशका नाम बना हुआ है और इसी 
कारण आज भी भक्तब्वन्द “जय सीताराम? की ध्वनि 
करते हैं। 


माँ कौन है ! इसका उत्तर विशेषरूपसे श्रीचण्डीके 
द्वारा मिल सकता है । इसीसे यहाँ चण्डीमेंसे दोःएक 
बातें कहे बिना हमारा मन नहीं मानता । 

स्वयैतद्‌ धार्यते विश्वं स्वयैतस्सज्यते जगत्‌ । 

स्वयैतरपाहयते देवि स्वमस्स्यन्ते च सवदा ॥ 

विसृष्टौ सृष्टि्पा त्वं स्थितिरूपा च पाल्ने । 

तथा संहृतिरूपान्ते जगतोऽस्य जगन्मये ॥ 

वेदान्तका यह स्थिर सिद्धान्त हे-- जन्माद्यस्य यतः ।' 
हे देवी ! तुम ( ब्राह्मीरूपसे ) इस जगतूकी सृष्टि करती हो; 
तुम्हीं ( बैष्णवीरूपसे ) इसका पालन करती हो तथा अन्तमें 
(रौद्रीरूपसे) तुम्ही इसे भक्षण करती हो । इस प्रकार 
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बार-बार क्रमशः सष्टिखिति-प्रलयरूप त्रिविध अवस्था- 
पन्न इस विश्वको एकाकिनी होती हुई भी तुम ब्राह्मी 
बेष्णवी और रौद्रीरूपर्मे धारण करती हो । 

हे विश्वरूपे ! सष्टिकाळमें तम्ही सुष्टिरूपमें ( आप ही ) 
अपनी सुटि करती हो । पाळनकाळमे तुम्ही स्थितिरूपा हो और 
प्रलयकालमे तुम्ही इस जगतकी संहाररूपा हो अर्थात्‌ 
अपने आपको अपने भीतर लीन कर लेती दो । 

अचिन्त्यापि साकारशक्तिखरूपा 

ग्रतिव्यस्तधभिष्ठानसरचेः 


कसूत्तिः । 
युणातीसनिईन्हचोधैकगस्या न 
ह्वमेका पएरनत्रहारूपेण सिद्धा॥ 
( मदाकालसंहितामें मद्दाकाळीका स्तवन.) 
तुम अचिन्तनीय होते हुए भी साकार मूर्तिखरूपा हो । 
प्रत्येक प्राणीमें सत्त्वगुणरूपर्मे विशेषभावसे विराजमान 
रहती हो तथा गुणातीत हो | केवल तत्त्वज्ञानसे ही तुम 
जानी जाती हो, तुम्हीं परब्रह्मरूपसे प्रसिद्ध हो । तुम्हारा 
वर्णन करके क्या कोई पार पा सकता है! 


विशुद्धा परा चिन्मयी स्वप्रकाशा- 
स्तानन्दर्या जगद्व्यापिका च। 

तघेइस्विधा या निजाकारमूर्ति 
किमस्माभिरन्तहंदि ध्यायितज्या ॥ 


परन्तु एक ओर निराश होनेकी बात होते हुए भी 
दूसरी ओर मैं देखता हूँ कि “मैं आदरणीया श्यामा माँकों 
आदरपूर्वक दृदयमें बेठाता हूँ, उसे मन देखता है और 
मैं देखता हूँ, मानों मन और कुछ भी नहीं देखता ।' प्रेम होनेसे 
माको दशन देने ही पड़ेंगे, यद्यपि कोई भौ शास्र मॉको 
जान नहीं सकता। 
न मीमांसका नैव कालादितको 
न सांख्या न योगा न वेदान्तचेदाः । 
न घेदा विदुस्ते निराकारभावं 
त्वमेका परप्रहरूपेण सिद्धा ॥ 
अतीतः पन्थानं तव च महिमा वाङ्मनसयो- 
रतद्ध्यावृत्या चं चकितमभिधत्ते श्रुतिरपि। , 
पुनः देखनेमें आता है-- 


मनस्त्वं ब्योम त्वं मरुदसि मरुत्सारथिरसि 
त्वमापस्त्वं भूमिस्त्वयि परिणतायां नहि परस्‌ । 


त्वमेव स्वात्मानं परिणमयितुं विश्ववपुषा 
चिदानन्दाकारं शिवयुवतिभावैन बिभ्वषे ॥ 
' माँ, तुम देखनेमें कैसी हो ! 

सौम्या सौम्यतराशोषसौम्येभ्यस्स्वतिसुन्दरी । 

परापराणां परमा स्वमेव परमेश्वरी ॥ 

ऐसा रूप कहाँ देखनेको मिळता है ! एकमात्र माँमें । 
बालक अपनी माँको छोड़कर कभी भी और कहीं क्या 
ऐसा रूप देख सकता है १ ऐसी सोम्यतरा सुन्दरी तो जननी 
ही है! विश्वमाता मानो बालकके सामने माके रूपमें 
प्रकट हो रही हैं । 

उस असीमको समझनेके लिये, उसे हृदयमें धारण 
करनेके लिये उसका वाइन बनना पड़ेगा । उसका वाहन 
क्या है ! शास्त्र कहते हैं-- 

शचरूपमहादेवहूदयोपरि संस्थितास्‌ । 

उसे वहन करनेके लिये किंवा आनन्दमयीके भायमें 
निमग्न होमेके लिये सवतोमावेन अहङ्कार, अभिमान एवं 

-निञ्चम्भरूप ममता और अहंताका वध करना होगा । 
अहङ्कारको दूर हटाये बिना माँको आदरपूर्वक हृदयमें नहीं 
बेठाया जा सकता । इसके लिये तुम चेष्टा करके मॉकी 
ओर देखते हुए रुदन करो, माँ शेष सब आप ही पूरा कर 
लेंगी | इस विषयमें मैं अपने “कल्याण” के ईश्वराङ्कमे पू 
ही लिख चुका हूँ । 

लिखना बहुत सहज है, परन्तु करना भी असम्भव 
नहीं है। यदि कोई करना चाहे तो इसका उपाय, जो 
मैंने मॉसे-सीखा है, उसे लिखता हूँ । 


आदौ सम्बन्धस्थापनम्‌?, अर्थात्‌ माके साथ पहले | 
सम्बन्ध पक्का कर लेना चाहिये । माको अपने प्राण-ग्राणमे, 
श्वास-श्वासमें, अण-परमाणमें मिला देना चाहिये। आप कह 
सकते हैं कि क्या यह आसान काम है! मैं कहुँगा, हौँ, 
मासे हृदयके साथ प्रेम करनेपर माँ सहजमें मिल सकती 
हैं । तुम केवल प्रेम करो, शेष जो कुछ करना आवश्यक होगा, 
माँ आप ही कृपा करके पूरा करेंगी, तुम्हें उसके लिये 
चिन्ता करनेकी आवश्यकता नहीं है । तुम तो समुद्रशोष 
पक्षीकी तरह चेष्टा करते रहो, फिर माँ झुम्म-निञ्म्भका 
बघ आप ही करेंगी । 

नायमात्मा प्रवचनेन छभ्यो 


न सेघया न बहुना शुतेन । 


# सहज साघनामै मद्दाद्यक्ति या माँ # 
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शृणुते. तेन लभ्य- 
स्तस्यैप आस्मा विवृण॒ते तनुस्वास्‌॥ 
( कठोपानिषद्‌ १। २। २३) 


यह आत्मा शास्त्रव्याख्या या अध्ययनादिद्वारा खकीय 
प्रज्ञाके बलसे या शास््रश्रवणद्वारा नहीं देखा जाता । किन्तु जो 
मुसुक्ष ख-खरूप आत्माके दर्शनकी अभिलाषा करते हैं 
उन्हें वह आत्माके द्वारा ही लभ्य होता है। ईश्वर मक्ति- 
भावसे आराधित होकर जिसे वरण करते हैं वही उन्हे प्रास 
कर सकता है। इश्वर अपने खकीय प्रकृत खरूपको 
साधकके सामने विद्वत या प्रकटित करते हैं | सिद्ध महा- 
पुरुष पुकार-पुकार कर कहते हैं-- 
हरि ब्यापक सबैत्र समाना । प्रेमते प्रकट होइ मैं जाना ॥ 


यमेवैष 


( तुलसीदास ) 
आधीरात प्रमु दशन दीने। प्रमनदीके तीरा। 
(मीरा) 
भावमथी माको किसी यान्त्रिक ( ९८।।४॥।८॥] ) 
उपायके द्वारा प्राप्त नहीं किया जा सकता । 
न काएे चिद्यते देदो न पापाणे न सझ्ुन्सये। 
भाषे हि विद्यते देवस्तस्माद्गावस्तु कारणम्‌ ॥ 


देवता काष्ठ, पाषाण या मृन्मय मूत्तिमे अधिष्ठित 
नहीं है । परन्तु इसका तात्पर्य यह नहीं कि सर्वच्यापिनी 
माँ इन वस्तुओंमें वस्तुतः हैं ही नहीं । वे हैं परन्तु प्रकट 
या इस प्रकार प्रकाश रूपमें नहीं रहतीं जिससे हम उनके 
अस्तित्वकी उपलब्धि कर सके | देवताके शानके लिये भाव 
ही एकमात्र कारण है | यही बात कवि भी कहता है-- 
चब्यी चोष्य लेहा, पेय, चाओ ना चतुर्विध रस । 
तुमि केवळ भावग़ाही, भावेर भावुक, भावेर बस ॥ 
अत्र विचार कीजिये, उसे कहाँ हँढकर प्राप्त करें । 
श्रुति कहती है कि विश्वचैतन्यमें और हमारे चेतन्यमें 
कोई भेद नहीं है-- 
यदेवेह तदझुत्र यदमुत्र तदन्विह । 
सुत्यो: स स्रस्युसामोति य इह नानेव पश्यति ॥ 
(कठ०२। ४। १०) 
इस प्रकार आत्मचेतन्यका सार्वकालिक एकत्व 
प्रदर्शित किया गया है। इहलोकम जो आत्मा है, स्वरादि 
परलोकमें भी वही आत्मा है, एवं परलोकमें जो आत्मा 
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हे, इहलोकमे भी वही आत्मा अनुगत दै । अथवा इस 
कांयोपाधिदेहमें जो चैतन्य है, अदृश्य कारणोपाधि 
( इरवरोपाधि ) मायामें भी वही चैतन्य है । ओर कारणो- 
पाधिमें जो चैतन्य है कार्योपाधिदेहमें भी वही चैतन्य 
अनुस्यूत है । जो लोग इस चेतन्यको नानाभावके समान 
देखते हैं वे लोग मृत्युसे परे मृत्युको प्रास होते दें। 
अर्थात्‌ बारम्बार जन्म-मरण-प्रवाहको प्रास होते हैं । 


इसी प्रकार हमें अपनी मातामें विश्वमाताको प्रत्यक्ष 
करना चाहिये 

या देवी सर्वभूतेषु मातृरूपेण संस्थिता । 

नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमो नमः॥ 


देखना चाहिये । और उसकी कृपाको पकड़ना चाहिये | 
उसकी कृपाको पकड़ते ही इस बातकी अंदातः सामान्य 
उपलब्धि हो जायगी कि माँ हमपर कितना प्रेम करती हैं; 
सन्तानका माताके प्रति जो खिंचाव होता दै, उसीके द्वारा वह 
माताको अपनी ओर खींच लाता है । माता कृपा करती हैं | 
लाखों बाळकोंमें माँ अपने क्षुधार्त बालकको क्षणमात्रमें 
पहचान लेती है । आनन्दसे माताके स्तनसे दुग्धधारा बह 
निकलती है, बालकका भी सारा दुःख निवृत्त हो जाता है । 
इससे यह सिद्ध हुआ कि माँके प्रति यह खिंचाव ही 
सवं दुःखोंकी निवृत्तिका चरम उपाय है । एक दृष्टान्त 
देखिये-छोटे-से बच्चे रामनारायणको छोड़कर उसकी माँ 
किसी कामसे अपने एक सम्बन्धीके घर चली गयी । राम खेलमें 
मग्न रहनेके कारण इस बातको नहीं जानता । खेळ समास 
होते ही उसे माताकी सुध आयी (हम भी ऐसा ही करते हैं )। 
माको न पाकर राम जोरसे रोने लगा | कुछ ही क्षणोंके 
बाद यह अपनी माताको आते देख जस्दीसे दौड़कर 
उसके सामने गया और बोला, 'तू इतनी देर मुझे छोड़कर 
कहाँ चली गयी थी १? और लगा नोचने, दाँतसै काटने 
और कपड़े फाड़ने । अन्तमें उसने अपने नन्हे नन्हे हाथोंसे 
माकी पीठपर एक मुक्की जमा दी । 


रामसे मैंने कट्टा, “तू बड़ा ढीठ लड़का है जो माको 
मारता है !? राम बोला, “कहाँ, मैंने तो माँको मारा नहीं ।? 
(आवेशमें जो कुछ किया था, सब भूल गया, झुठ 
नहीं बोलता है) माँ मुझे छोड़कर आँखॉसे ओझल 
क्यों चली गयी थी १ ऐसा करनेसे मॉ आगे अब मुझे 
छोड़कर कहीं नहीं जायगी, इस विश्वासने ही उससे वैसा 
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करवाया था, और इसीसे उसने अपनी मातापर मुष्टि 
प्रहार किया था । 


परन्तु मनि क्या किया ! उसने गदगद होकर बचेकों 
गोदमें उठा लिया और उसका मुँह चूमती हुई बोली- “नही 
बेटा; मैं तुझे छोड़कर कहीं नहीं गयी, तुझे छोड़कर ( बिना 
देखे ) क्या मैं रह सकती हूँ ! देखता नहीं, मैं रातदिन तेरे 
पास रहती हूँ ।? इस प्रकार सान्त्वना देते हुए वह बारम्बार 
बचेका मुख चुम्बन करने लगी । देखने और विचार 
करनेका विषय है--बच्चा मॉको मारता हे और माँ बचेका 
मुँह चूमती है ! क्यों ! माँ देखती है कि मेरा शरणागत 
शिश् मेरे पलभर भी परे होनेपर कितना घबरा उठता है। 
इसीसे वह इतना स्नेह, इतनी प्रीति और इतना मुख चुस्बन 
करती है | साधक सर्वत्र ही--घर-घर माता यशोदा और 
नन्दनन्दनका दर्शन करता हैं । 
मातृभक्त शिक्ष देखता है कि मैं पूर्णकी सन्तान हुँ, 
' मुझे कोई कमी नहीं है, मुझे कोई भय नहीं है; क्योंकि 
भेरी माता सर्वदा सवंतोमावेन मेरी रक्षा करती है । मेरी मॉ 
असीम शक्तिमयी दै । कोई व्या“ अथवा सहस्त्र सैनिक 
यदि उसपर आक्रमण करे तो वह माताके पास दौड़ जाता 
है या अन्तकालमें भी “माँ? 'मॉ' पुकारता हुआ देहत्याग 
करता है । वह समझता है कि मेरी मॉ-- 
सवंखरूपे सवेंशे सवंशक्तिसमन्विते । 
अयेम्यखाहि नो देवि दुर्गे देवि नमोऽस्तु ते ॥ 
समस्त जगतमें यही भाव भरा हुआ है। माँ है; 
इसीलिये शिशु किसी प्रकारके अभावका बोध नहीं करता । 
अभाव होते ही वह रो उठता है और उसके रोने- 
मात्रसे मॉ उसके अभावको पूर्ण कर देती है । इस भावकी 
परिपक्कावखा होनेपर शिक्ष जान सकता है कि--'अरे मूर्ख! 
तू भगवानको कहाँ खोजता है! ध्यान देकर देख, वह तेरे 
ही भीतर रहता है |? क्‍योंकि माँ शिश्ुके हृदयमें परिस्फुटित 
हो उठती हैं | मॉको दूर खोजने जानेपर मन मानों कहीं 
खो जाता है । विश्वेमाताकों मॉके भीतर देखा जा सकता 
है। प्रार्थना करनेपर माँ कृपा करती हैं, रोनेसे माँ सुनती 
हैं । याद रखना चाहिये कि बिना रोये माँ दूध नहीं देती! 
अनन्यचेताः सततं यो सां स्मरति नित्यशः । 
तस्याहं सुलभः पाथं निस्ययुक्तस्य योगिनः ॥ 
(गीता ८! १४) 
अधिक त्रातोमें इथा समय नष्ट न हो, इसीलिये बहुत 
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थोड़ेमें भाव व्यक्त करनेके लिये हमारे शास््रोंमें बीजमन्त्रोकी 
सृष्टि हुई है । समस्त शक्तिबीजोंका अर्थ यही है--माँ ! 
तुम परब्रह्मखरूप हो । मेरे ऊपर कृपा करो | पुरश्ररणके 
लिये इसका एक लाख जप करना चाहिये । यही अन्यान्य 
धर्मावलम्बियोंकी अथवा हमारी कृपा-भिक्षा है। क्योंकि-- 
यमेवैष ढृणुते तेन छभ्य- 
स्तस्यैष आत्मा विद्वणुते तनू द स्राम्‌॥ 


हमलोग जिस प्रकार बाळक, युवा, बुद्ध नानारूप 
धारण करते हैं, परन्तु मूलमें एक ही हें-माता भी उसी 
प्रकार नाना वेषमें हमारे ऊपर कृपा करती हैं--इम अज्ञानसे 
ढके रहनेके कारण माको पकड़ नहीं सकते, पहचान नहीं 
सकते, जान नहीं सकते कि एकमात्र वही घाट-बाट, बन- 
भवनमें सबत्र खेळ करती हैं ! हम नहीं समझ सकते कि 
वही विभिन्न रूपाँमै सर्वत्र विहरण कर रही हैं । 

जननी जन्मकाले च स्नेहकाले च कन्यका । 

भार्या भोगाय सम्पृक्ता अन्तकाले च कालिका ॥ 

एकैव कालिका देवी विहरन्ती जगत्त्रये ॥ 


माताकी गोदमें बैठा हुआ शिक्ष जिस प्रकार निःशङ्क 
चित्तसे माके ऊपर निर्भर करता है तथा इसे हम अपने 
जन्मकालसे ही प्रत्यक्ष भी करते आ रहे हैं, उसी प्रकार साधक 
भी यदि लड़कपनसे ही मॉके ऊपर सरळ भावसे पूर्णतया 
निर्भर करना सीख ले तो वह एक-न-एक दिन साधनाके 
सर्वोच्च सोपानपर पहुँच जायगा । यही बात गीतामें 
भीमगवान्‌ कहते हैं-- 
सवंघर्मान्परित्यज्य मामेकं शरणं ब्रज । 
अहं स्वा सर्वपापेभ्यो मोक्षयिष्यासि मा छुचः ॥ 
सन्मना भव समद्भक्तो भय्याजी मां नमस्कुएं। 
मामेवैष्यसि सत्य ते प्रतिजाने ग्रियोऽसि में ॥ 
( १८।६६, ६५) 
माके ऊपर निर्भर करनेसे देखा जाता है कि माँ 
अभावको दर करती हैं । भ्रीगीतामें लिखा है-- 
अनन्याश्चिन्तयन्तो मां ये जनाः पथुंपासते । 
तेषां निस्याभियुक्तानां योगक्षेमं वहाम्यहम्‌ ॥ 
(९।२२) 
माके ऊपर सारा-का-सारा भार देनेसे ही माँ झिश्चके 
भारको ले लेती हैं । असीमको समझनेके लिये एक दृष्टान्त 
दिया जाता है । 


€ 


# रूष््मी-पावती-संचाद्‌ # 


च्य्य््््ल्ट््ड््सःःःः ््न्‍ःः:ःओिडसिसससस>>9>9>बतन+न...-.............___->-....+०००अ कक» कफ» «क धमकननम» मऊ क ऊ 5 कक न क+मकऊाऊ पर ऊन ऊन ऊ कक कम कप कफ न ना न न ऊन कक का न कक कम III 


जल और मनुष्यका आपेक्षिक वजन प्रायः समान होता 
है, इसीछिये मनुष्य यदि जलके ऊपर पूर्णरूपसे निर्भर 
करे तो यह डूब नहीं सकता । मैंने गङ्गास्नानके समय 
ऐसा करके बहुतोंको दिखलाया है । इस प्रकार निर्भर करके 
जळपर सो जानेसे सिर्फ नासिका और मस्तकका कुछ अंश 
जलके बाहर रद्दता है । परन्तु मनुष्य यदि इधर-उधर 
करता है या घबराकर. अपने ऊपर निर्भर करना चाहता 
है तो उसी क्षण इव जाता है । इसी कारण 
Prof. Gan० अपने प्रकृतिविज्ञाममें इस विषयका 
उल्लेख करते हैं । मैने बास्यावस्थामें इसे पढ़ा था । जङके 
ऊपर इस प्रकार निर्भर करनेसे जेसे जल मनुष्यकी प्राण- 
रक्षा करता है, माके ऊपर--भगवानके ऊपर उसी प्रकार 
, निर्भर करनेसे माँ या मद्दाशक्ति उसी प्रकार सर्वतोभावेन 
साघककी रक्षा करती हैँ । किन्तु आजन्म अभ्यास न करनेके 
कारण विपद्कालमें बहुत थोड़े ही लोग 77०. 090६ 
के उपदेशपर ध्यान देकर बच पाते दें । 
उपसंहारमें मुझे यही कहना हैं कि साधनाके सहज 
उपायकी खोज करनेपर पता लगता है कि जन्मसे ही हम 
माँके साथ सम्बन्ध स्थापन करना सीखते हे । यह माँ ही 
अविसंवादिनी साम्राज्ञी है, माँ सब कुछ हैं । अत्यन्त शेशवसे 
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माँ सर्वेसहा होकर हमारा पालन करती हैं । सर्वतोमावसे 
उसके प्रति प्रेम करना सीखना ही प्रधान कार्य दै यही 
स्वाभाविक है। माँ ईश्वर-प्रेमकी शिक्षा देती है और वही 
सर्वोच्च आदर्श है | संसारकी आवजनामें इस निकटवतीं 
मको छोड़कर दूसरे यान्त्रिक उपायोंसे वैसी सरलतासे वसे 
प्रेमसे और वैसे अविच्छिन्न भावके विनिमयसे अन्य पार्थिव 
वस्तुके द्वारा इम सुखी होना चाहते हैं, यह क्या कभी 
सम्भव है ! 

घर-घर माताएँ हैं तथा घर-घर सिञ्च) पुत्र; कन्याएं हैं । 
उनकी क्रियाओको, उनकी सरलता, प्रेम और निर्भरताको 
देख-देखकर कार्य करनेसे साधन सहज हो जायगा और सरळ 
शिशुकी भाँति माँकी यथार्थ भक्ति करनेसे ही महाशक्ति 
जगन्माता सन्तुष्ट होकर दर्शन देंगी, अपनी मूर्ति प्रकाशित 
करेंगी और ज्ञान प्रदान करेंगी--यद्दी बात श्रीभगवान्‌. 
गीतामें कहते हैं 

भक्स्या स्वनन्यया शक्य अहसेवविधोञ्जुन । 

ज्ञातुं ब्रहु च तत्वेन प्रवेधु च परंतप ॥ 

'यसेवेष वृणुते तेन लभ्यः  (कठ०) 

दारणागतदीनात्तंपरिन्राणपरायणे । 

सर्च॑स्यार्तिहरे देवि नारायणि नमोऽस्तु ते ॥ 


छ न EN रिज 
ढच््मी-पार्वेती-संवाद 


( हेखिका--बहदिन श्रीजयदेवंजी ) 


दिष्ट पुरुषोंके सव कार्य लोकहितके लिये हुआ करते 
हैं । लक्ष्मी और पार्वती दोनों जगदीश्वरी हैं, अतएव इनका 
व्यापार लोकहितार्थं हो तो इसमें कहना ही क्या! एक 
दिन दोनोंमे इस प्रकार बातचीत हुई । 

पार्वतीने कदा- हे विष्णुप्रिये ! आज आप मुझे अपना 
और अपने भर्ताका खरूप सुनाइये । क्योंकि आपका और 
आपके स्वामीका खरूप जाने बिना भक्त आपकी भक्ति नहीं 
कर सकते | आपका स्वरूप मादूम दौनेपर दी तो लोगोके 
मनमै आपके प्रति भक्ति उत्पन्न हो सकती है; और आप- 
की भक्तिसे ही जीवोंका कल्याण होना सम्भव है । 


पार्वतीके ऐसे हितकारी वचन सुनकर विष्णु भगवानः 
की अर्धोगिनी जगजननी लक्ष्मी जीने अपने और अपने स्वामी- 


के स्वरूपका यों वर्णन किया । उन्होंने कदा--हे माहेश्वरी! 
विष्णु भगवान्‌ एक, अद्वितीय, सचिदानन्द, परम ब्रह्म हें; 
सर्व उपाधियोंसे मुक्त हैं; सत्तामात्र हैं; मन-वाणीके अविषय 
हैं; निप्कड, निरञ्जन, निर्विकार, निर्मल और शान्त हें; 
सर्वव्यापी, सबके आत्मा, स्वप्रकाश और सब दोषसे रहित 
हैं । मैं उनकी पराशक्ति हूँ; वेदवेत्ता मुझे मूलप्रकृति कहते 
हैं। विष्णु मगवानके सान्निध्यमात्रसे में इस जगत्‌की उत्पत्ति, 
स्थिति और संहार करती हूँ, अनेकाबतार भी में ही घारण 
करती हूँ । मुझ झाक्तिके ही प्रभावसे महाविष्णु बन्धमोक्षमयी 
परम अद्‌भुत लीलाएँ, करते हैं । यह इृदयमान जगत्‌ उनका 
पहला अवतार है।इस मुख्य अवतारमेसे ही विष्णु भगवानः 
के अनेको अवतार हुआ करते हैं । मेरे प्रभावे ही शुद्ध 
स्वरूप दोनेपर भी वह इश्वरकी उपाधि धारण करते हैं और 
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स्वयं जीव भी बन जाते हैं । बन्धन, मोक्ष, सुख, दुःख, 
हानि-लाम सब में ही दिखलाती हूँ । 


पृथ्वी बनकर मैं ही चराचर जीवको, नदी, पर्वत और 
समुद्रोको धारण करती हूँ । मैं ही जल होकर, वर्षा करके 
अज्ञादिकी उत्पत्ति करती हूँ और उसके द्वारा जीवोका 
पालन करती हूँ । अभि और सूर्यके रूपमै मैं ही समस्त 
्रहमाण्डमें उँजेला करती हूँ और फलादिको पकाती हूं । 
यायुके रूपमें मैं ही सम्रका जीवन हूँ और आकाश बनकर 
मैं ही सबको अवकाश देती हूँ । मैं ही सुण्डमाळा धारण 
करनेयाली, शवके ऊपर आरूढ होकर द्वार्थोमं खड्ग धारण 
करनेवाली कालिका हूँ । गोकुलको आनन्द देनेवाले 
गोपाल, नन्दबालक, रासके अधिष्ठाता, गोविन्द, इयाम- 
सुन्द्रदेव मैं ही हूँ । में ही पञ्चानन, त्रिलोचन, व्योमकेश, 
उमाकान्त, भूतनाथ, वृषध्वज हूँ । मैं ही लब्ष्मीकान्त, 
जनादन, शंखचक्रगदाधारी, मनोरम विष्णु हूँ। मैं ही 
कुण्डली माता, शब्द-ब्रह्म-स्वरूपिणी योगेश्वरी, महादेवी; 
निर्वाण-पद देनेवाली हूँ । मैं ही सत्रको अभीष्ट फळ देने- 
वाली सर्येविद्यामयी, मूल अविद्यासे मुक्त करनेवाली ब्रह्म 
विद्या हूँ । में ही सबकी रक्षा करनेवाली महेश्वरी, सबकी 
गति और सबकी परम सुहृद हूँ । ब्राह्मणोंको शम, दम आदि 
गुण मैं ही देती हूँ । मेरे प्रभावसे ही क्षत्रिय झूर, बीर, धीर 
और उदार होते हैं । बैश्यौंका घन और ऐश्वर्य में ही हूँ। 
मैं ही झद्रोंका शोक मिटाती हूँ । ब्रह्मचारियांको इस लोकमें 
विद्या और परलोकर्मे उच्च स्थितिकी मासि मैं ही कराती हूँ। 
गहस्थोंसे दान-धर्म, आतिथ्य-सत्कार आदि कराकर इस 
लोकमें उनकी कीति बढ़ाती हूँ और परलोकमें उन्हें दिव्य भोग 
प्रदान करती हूँ । वानम्रस्थोको उनके तपके फलस्वरूप 
जनलोक आदिकी प्राप्ति में ही कराती हूँ। संन्यासियोंको 
ब्रह्मलोकमे मैं ही ले जाती हूँ । योगियाको अठारह सिद्धियाँ 
मैं ही देती हूँ । भक्तोको भगबाचके नित्य-विद्दारस्थळ श्वेतदीप- 
में में ही ले जाती हूँ और ज्ञानियोंको मैं ही तीनों तापोसे 
मुक्तकर परमानन्दकी प्राप्ति कराती हूँ । 


देश, काल और वस्तु मैं ही हूँ । सत्व, रज और तम; 
ज्ञाता, शान और ज्ञेय; प्रमाता, प्रमाण और प्रमेय; ध्याता, 
ध्यान और ध्येय मैं ही हूँ | समष्टि व्यष्टि मैं ही हूँ । स्थूल, 
सूक्ष्म और कारण तीनों देह में ही हूँ । तीनों देहोंके अभि- 
मानी- बिश्व, तैजस और प्राज्ञ तथा तीनों देहोंकी जाग्रत्‌, 
खम और सुघुसि, तीनों अवस्था में ही हूँ । में ही देखती 
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हूँ, दीखती हूँ और दिखाती हूँ । चारों वेद, छहों शाल, 
अठारहाँ पुराण और अठारहाँ उपपुराण सब मेरे ही रचे 
हुए हैं । इच्छाशक्ति, क्रियाशक्ति और मोहकशक्ति मैं ही 
हुं । सारांश यह है कि हस्य और द्ष्टारूप अथवा क्षेत्र और 
क्षेत्रशरूप यह सारा जगत्‌ मेरा ही पसारा है। पुरुष, प्रकृति, 
महत्तस्व, अहंकार, पञ्चमद्दाभूत, पञ्चप्राण, पञ्च ज्ञानेन्द्रिय) 
पञ्च कमेन्द्रिय और पञ्च विषय ये सब मेरे ही रूप हैं । 

विष्णु भगवानकी मुझ वैष्णवी मायासे मोहित पुरुष 
इस मेरी क्रियाका आरोप विष्णु भगवानझें करते दे; अर्थात्‌ 
मेरे रचे हुए जगत्को विष्णुका रचा हुआ मानते हैं। 
पारमार्यिकरूपसे विष्णु भगवान्‌ तो न चलते हैं; न ठहरते हैं; 
न शोक करते हैं, न इच्छा करते हैँ, न स्यागते हैं और 
न कोई अन्य क्रिया करते हैं, बल्कि आनन्दखरूप, 
अविचल और परिणामदीन रहते हैं। वह केवल मुझ 
मायाशक्तिके गुणोसे व्यास दोनेके कारण ही क्रिया करते 
हुए-से प्रतीत होते हैं । र 


हम दोनोंके खरूपको जो भाग्यवान्‌ अधिकारी गुरु और 
शाञ्जके उपदेशद्वारा जान ळेता है, वह न हर्ष करता है, न 
झोक करता है, न भय करता है, न जन्म लेता है और न 
मरता है; वरं अजर; शमर, निर्भय, निःशोक और मोदरहित 
हो जाता है । हे बहिन ! अब आप भी अपने मुख-कमलसे 
अपना और अपने भत्ताका स्वरूप सुनाइये । 

तव पार्वतीने कह्टा-हें बहिन ! मैं खमावसे ही वामा 
यानी सुन्दरी हूँ, मन-बाणीसे अगोचर हूँ, बामदेवकी 
वामाङ्गी हूँ और उनके वाम-मागमे विराजमान हूँ । इसलिये 
वेदवेत्ता मुझे गौरी कहते हैं । कहनेका तात्पर्य यह है कि 
मैं मन और वाणीके विषयमे न आनेवाली ब्रह्माकार वृत्ति 
हूँ और खमावसे ही अत्यन्त कमनीय हूँ । इसलिये परम 
शुद्ध होनेके कारण शिवभक्त मुझे गौरी कहते हैँ । में वामदेव 
नामक सुखरूप आत्माके सुखरूप वाम अङ्गम विराजतीं 
हूँ--इसी कारण मुझको वामाज्ञी अर्थात्‌ सुखखरूपिणी 
कहते हैं; क्योंकि वामाज्ञी कहलानेमें देहकी सुन्दरता कारण 
नहीं है, बल्कि सुखरूप शिवका वाम अङ्ग ही सुन्दरताका. 
कारण है। 

मैं ब्रह्मवादियोमें सबसे श्रेष्ठ ब्रह्मवादिनी हँ; क्योकि मैं 
अपने कटाक्षमात्रसे सर्वत्र शिव नामक ब्रह्मको देखती हूँ। 
अर्थात्‌ मैं ब्रक्माकार होकर ब्रह्मको जानती हूँ और जीवको 
उत्थानकी दाम ब्रह्म कहती हूँ । इसलिये बह्मवादीलोग 


# रूएमी-पाधती-संवाद्‌ * 


५४३ 


TTT oI 


मुझ ब्रह्ममादिनी भवानीको सबसे श्रेष्ठ मानते हें । विवेकी 
पुरुषोमें रहनेवाली मुझ ब्रह्माकारबृत्तिर्पी भवानीकी सबसे 
अधिक शेडताका एक यह भी कारण है कि अपने घमेमेघ- 
समाधि नामक कटाक्षसे जाग्रदादि सब अवस्थाओंमें `तथा 
जगतूके सब पदार्थोंमें शिव नामक ब्रह्मका सर्वदा अखण्ड 
दर्शेन करती हूँ । 

मुझ ब्रझाकारबृत्तिका शियमै सदा ही ऐसा प्रेममाव 

रहता है कि यह शिव ही मुझे प्रिय हैं, बही मेरे पालक हैं, 
यानी उन्हींकी सत्तासे मेरी सत्ता है, वही मेरे आत्मा हैं, 
अथवा यो कहना चाहिये कि वही मेरे पारमार्थिक स्वरूप 
हैं, उनके बिना मेरी कोई खतन्त्र सत्ता है ही नही, वही 
मेरे शेश्वर अर्थात्‌ घरके इंदवर हैं | भाव यह है कि जब मैं 
ब्रह्मत्वको खीकार करती हूँ और अपनी सुध-बुध भूल जाती 
हूँ तब मुझ अन्धीभूतको हाथ पकड़कर चलानेवाले यह 
सदाशिव ही हैं । मैंने सत्र प्रकासे अपने खामीको आत्म- 
समर्पण कर दिया है । इसलिये मैं शैलकन्या बहुत ही घन्य 
और कृतकृत्य हो गयी हूँ । 

पर्वत नामक अज्ञानसे मैं बरह्माकारइत्ति उत्पन्न हुई 

हूँ, इसलिये वेदवेत्ता मुझे पाती कहते दें । मैंने सर्वत्र 
केवल उन्हीं परमेश्वरको देखा है यानी प्रपञ्चका त्याग कर 
केवल उन्हींका साक्षात्कार किया है, उन्हींका ऐक्य-भावना- 
रूपी आलिङ्गन किया है, उन्हींका अनुभव किया है, उर्न्ही- 
को आदरकी दृष्टिसे देखा है और उन्हींका अपने हृदय- 
मन्दिरमें चिन्तन किया है । 
. मैं पार्वती, ( ब्रह्माकारवृत्ति) शिव-खरूप ब्रह्मको 
पातित्रत-प्रेमसे भजती हूँ अथात्‌ समझती हुँ कि मुझ ब्रह्माकार- 
बृत्तिको सदा ही अपने पतिका ब्रत धारण करना चाहिये 
अर्थात्‌ मुझे सदा ही अखण्ड-एकरस बना रहना चाहिये । 
यही कारण है कि ऋषिप्रणीत लौकिक शाज्रोमें, वेदोंमें 
और साधारण छोगोंमें जहाँ-तहाँ मुझ ब्रह्माकारबुत्तिकी 
, महिमा अथवा सौभाग्य गाया गया है। 

. समस्त तीर्थोके स्नान, सम्पूर्ण प्रथिवीके दान, सम्पूर्ण 
यरशोके अनुष्ठान; सम्पूर्ण देवोंके पूजन और सम्पूर्ण पितरोके 
तपंणसे भी बह फल नहीं प्राप्त होता जो फल एक बार 
अखण्ड ब्रह्माकारवृत्ति बनानेवाठे. महात्माओको प्राप्त 
होता है । 

महेश्वर सदाशिव आत्मदेवका अनुभव कर लेना ही 
योगेश्वरोंका योग दै, उसी योगसे सम्पन्न हुई मैं भवानी 


नामक ब्रह्माकारबत्ति दिव्य योगिनी कहलाती हूँ। मुझ 
पार्वती नामक बृत्तिके सामने आकर वह परमेश्वर सदा ही 
नाचता रहता है । जिसके हृदयमें ऐसा अनन्य प्रेम हो; 
भला उसके सामने वह परमेश्वर क्यों न नाचने लगे ! बह 
तो नाचेग़ा ही । 


जिस प्रकार एकात्मभाव प्राप्त दोनेपर भी ब्रह्म तथा 
बरह्ज्ञानी अपना-अपना भिन्न खरूप धारण किये रहते हैं, 
उसी प्रकार सञ्चिदानन्दरूपमें वास्तविक एकात्ममाव प्राप्त 
होनेपर भी लौकिक दृष्टिसे मैं भवानी और शङ्कर अपना- 
अपना भिन्न स्वरूप धारण किये रहते हैं । 


` हे बहिन ! मैं ब्रह्माकारइत्तिरूपी पार्वती दोनों ही 
इृष्टियोंसे स्तुति अथवा आदरकी पात्र हूँ। क्‍योंकि मुझ 
पार्वतीका सकल जगदानन्ददायक ब्रह्ममें अपूर्व स्नेह है 
तथा मुझ विद्वन्मनोविनोदिनी पार्वती नामक इत्तिपर यह 
शङ्कर भगवान्‌ भी अत्यन्त स्नेह रखते हैं | इसलिये मुमुक्ष 
बहिनों अथवा भाइयोँको ब्रह्माकार॒इंत्ति बनानेका विशेष 
ध्यान रखना चाहिये । 


हे बहिन ! मुमुक्षुओंको उचित है कि शङ्करदेवसे मी 
अधिक मुझ ब्रह्माकारवत्तिरूपी पार्वतीकी पूजा (आदर ) 
किया करें । क्योंकि जो शङ्कर खयं आनन्दखरूप हैं, उन 
आत्म-शङ्करके मी आनन्दको मैं इत्ति बढा देती हूँ। 

मैं बृत्तिरूपी पार्वती अपने विषय ब्रह्मानन्द्को भी 
भोगती हूँ और आत्मानन्दको भी लेती रहती हुँ । इस प्रकार 


. मुझ वृत्तिकी महिमासे यह आनन्द दुगुना हो जाता है। 


यही कारण है कि सामान्य आनन्दस्वरूप ब्रह्मकी अपेक्षा 
आनन्दको अधिक कर देनेवाली मुझ अझाकारबृत्तिका ही 
विशेष आदर मुमुक्षुओंकी करना चाहिये । 


मुझ ब्रह्माकारृत्तिरूपी पार्वतीको साक्षात्‌ परत्रह्मः 
स्वरूप ही. समझना चाहिये । मेरी त्रह्मल्पतार्म अथवा 
शिवरूपतामें सन्देह करनेका कोई भी कारण नही है। 
क्योंकि ब्रह्मज्ञानी और सदाशिव मुझ उत्तिरूपी पार्वतीपर 
सदा ही अपना प्रगाढ प्रेम रखते हैं । 


इस प्रकार छवमी-पार्वतीका संवाद समास हुआ। 
लक्ष्मीके कथनसे सिद्ध है कि शक्तिमान. और शक्ति दोनों 
एक ही हैं, ब्रक्षके अज्ञानसे दोनोमें भेद भासता है और 
ब्रह्मके शानसे मेद. निवृत्त हो जाता है । ब्रह्म निष्क्रिय है, 
यह कुछ नहीं करता; सुष्टिकी रचना आदि ब्रह्मकी शक्ति 
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ही करती हे । ब्रह्मके अज्ञानसे शक्तिका कमं ब्रह्मं आरोपित 
किया जाता है । ब्रह्म कुछ नहीं करता, शक्ति ही सब कुछ 
करती है--ऐसा ज्ञान ही सम्यक ज्ञान दै । 
पार्वतीके कथनसे सिद्ध होता है कि साक्षात्‌ मुक्ति-पद 
दिलानेवाला ब्रह्ममाब ही है; इसलिये मुमुक्षुओऑको ब्रह्ममाव 
ही प्रिय होना चाहिये । ब्रह्माकारबृत्ति और ब्रह्मभायमें 
कोई मेद नहीं है । ब्रह्मुश्ानी ब्रह्माकारदत्तिपर बहुत. ही 
अनुराग रखते हैं और सर्वदा उसे बढाते रहते हें । इस 
बत्तिको बढ़ाते-बढाते अन्तमे वे पूण ब्रह्ममाब प्रास कर लेते 


हैं | इसी कारण अहममावके समान ही यह इत्ति भी 
मुमुक्षुओंको प्रिय होती है और होनी भी चाहिये । सबका सार 
यह है-- 
कु ०--शिव-दाक्ती दो देखती, वृत्ती दिषयाकार \ 
देखत दोनों एक ही, वृत्ती जद्याकार ॥ 
वृद्ता अक्याकार, मेद-भ्रम शीघ्र मिटाती। 
सब उपाधिन त्याग, जीवको ब्रह्म बनाती ॥ 
प्जयदेवीः तज मेद, भेद नाहीं है रत्ती 
कर मन ब्रह्माकार, एक मासे शिव-शक्ती ॥ 


बोड और जेन-भमेमें शक्ति-उपासना 


(रुखक--दीबान बहादुर ओऔनमेदाइकर देवशकर मेहता, बी०८० ) 


१-शाक्त-सम्प्रदाय और बौद्ध-घमे 
झून्यताबोधितो बीजं बीजाद्‌ विम्बं प्रजायते । 
बिम्बै च न्यांसविन्याससस्मात्‌ सवे प्रतीस्यजम्‌॥ 
( महासुखप्रकाश ) 


हणो और बौद्धोके बीच दर्शनश्याल्में और 
है £ आचारशास्त्रमे परस्पर बहुत आदान-प्रदान 
| हुआ है । ज्या-ज्या बौद्ध-साहित्यका संस्करण 
अ होता जा रहा है; जैसे-जेसे अश्वघोष (३० 
क स० ७८ ), नागाजुन ( २५०-३२० ), असङ्ग 
(३१०-३९० ), वसुबन्धु (३९०-४५० )) 
दिङ्नाग ( ४५०-५२० ), शङ्करखामी 
( नैयायिक ) (ई०स०५५० ) बुद्धघोष, धर्मकीति आदि 
झङ्कराचार्यसे पूर्वभावी बौद्ध विचारकोके अन्थ प्रसिद्धिमे 
आति-जाते हैं, और ज्यो-ज्यों बौद्ध-शिलालेख और स्तूप, 
विहार आदिके अवशेष प्राप्त होते जाते हैं त्यो-ही-त्यो इस 
सम्बन्धर्म हमारी आँखें खुलती जा रही हैं । बोड-घमंको 
हिन्वू-धर्मसे अलग करना बहुत कठिन कार्य है ।मारतवर्षम 
बौद्ध-घर्म हिन्दू-धर्मके सम्प्रदायरूपसे प्रकट होकर उसीमें 
मिल गया है। बौदध-धर्मका तन्त्रसम्प्रदाय इस बातकी 
साक्षी देता दै । 


` आहाणॉके प्राचीन वेद-धर्ममे कमसे पितृयान और 
उपासनासे देवयानकी प्राप्ति मानी जाती थी । पित्यानमे 
गति करानेबाले साधनको धूममार्ग अर्थात्‌ अविद्याका 
- मार्ग कहते थे और देवयानमें गति करानेवाळे साधनको 


अर्चिमौर्ग अर्थात्‌ विद्याका मार्ग | यान अर्थात्‌ वाहन, 
गतिका साधन अथवा जानेका मार्ग--ऐसा अथे होता है । 
भगवान्‌ बुद्धके निर्वाणके बाद बौद्ध-शासनके दो मुख्य 
विभाग हो गये । प्रथम विभागके लङ्का आदि दक्षिणापथके 
अनुयायियोंने अईतूके समान प्रत्येक बुद्धकी निर्वाण-भावना 
खीकार की; दूसरे विभागके अर्थात्‌ तिब्बत आदि उत्तरापथके 
और चीन, जापान आदि पूर्वीय देशोंके अनुयायियोने 
बोधिसत्यकी लोकोत्तर कल्याण करनेकी और बुद्धकी 
निकाय ( धर्मकाय, सम्मोगकाय और निर्माणकाय ) की 
भावना अङ्गीकार की । प्राचीन दक्षिणापथके बौद्धोके 
सम्प्रदायका नाम 'हीनयान? पडा और उत्तरापथके तथा 
पूर्वीय देशोंके अनुयाथियोंके सम्प्रदायका “महायान । 
महायान-मतका साहित्य ई० स० पूर्यकी पहली-दूसरी सदीसे 
निर्माण होना शुरू हुआ और लिन-जिन देशोंके मनुष्य 
बौद्ध-घर्मकी उस मर्यादामें आये, उनके अपने मूलघर्मके 
संस्कारोका प्रवेश मी उसमें नामान्तर और रूपाम्तरसे होता 
गया । इस नवीन धर्मके मुख्य सूत्रोका नामनिर्देश 
वसुबन्धु यों करता है--- 

१-अमितार्यसूत्र, २-उत्तमसूत्र, ३-मद्दाबैपुलसूत) 
४-नोधिसत्वयान, ५-बुद्धयान) ६-बु्शुह्योपदेश, ७-सर्व- 
बुद्धानां पिटकम्‌) ८-सर्वबुद्धानां गुह्यस्थानम्‌, ९-सर्वबुदध- 
गर्भस्थान, १०-सर्वबुद्धतीर्थ, ११-सर्वुद्धधर्म चत्र) 
१२-सर्वबुद्धानां धीरधाठ, १३-सर्वबुद्धानां उपायकौशल्य- 
सूत्रम्‌, १४-एकयानउपदेशसून्र, १५-परमार्थस्थान, १९८ 
सद्ध्पुण्डरीक, १७-उत्तमधमं । 


४ बौद्ध और जैन-घममै शक्ति-उपासना क्र 
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इसके सिवा ललितविस्तर, लङ्कावतारसूत आदि विज्ञान- 
यादके मूल प्रस्थानरूप सूत्र भी रचे जा चुके थे | ई० स० 
की चौथी-पॉचवीं सदीमें लङ्कावतारसूजका भांषान्तर चीनी 
माषामे हो चुका था। 
हि आये सर्वास्तिवादीके सात आन्तर-सम्प्रदाय और 
आयसम्मितीय मतके तीन आन्तर-पन्थौंका समुच्चय वैमाषिक 
व्यूहे हुआ । आर्यमदासन्धिकके पाँच आन्तर-पन्य और 
आयखविरके तीन आन्तर-पन्य सौतान्त्रिक व्यूदमें गये। इस 
प्रकार कुल मिलाकर अठारह सम्प्रदाय हीनयानके हुए । 
उपयुक्त नवधमंके सूज्रामेसे कनिष्कके राज्यकालमें योगाचार 
और माध्यमिक ये दो शाखाएँ हुई, जो ऋमसे विज्ञानवाद 
और झन्यवादकी सहायक मानी जाती हैं। महायान- 
योगाचारशाखाके मुख्य दाशनिक साहित्य-रचयिता मैत्रेय 
(ई० स० २७०-३५०), असंग (ई० स० ३७०-३९०) और 
वसुबन्धु (ई० स० ३९०-४९०) हुए | महायान-माध्यमिक- 
शाखाके साददित्यकी रचना करनेवाले नागार्जुन, आयंदेव 
(३२०) शान्तिदेव (६५०) आदि हुए । परन्तु इस 
दशन-साद्दित्यके साथ व्यवहारधर्मके  साहित्य-रचनाकी 
जरूरत थी । इस व्यवहारधर्म और आचारधर्मका बौद्धोंका 
खाहित्य ब्राह्मणोंके तन्त्रशात्रके अनुसार वना । कारण, 
त्रामणोंके वैदिक शाखाके अनुयायी वर्णाश्रमधर्मके आग्रही 
. थे, परन्तु तन्त्रशाखाके अनुयायी, खास करके शेय और 
शाक्त, वर्णाश्रमधर्मके इतने आग्रही नहीँ थे; इसलिये 
हिन्दुओंकी तन्त्रशाखाका साहित्य बौद्धोंको अधिक सुगम 
और सरल हो गया । 
महायान-दाखाके तान्त्रिकोंकी एक मुख्य शाखाका नाम 
वज्रयान या मन्त्रयान है। वज़यान या मन्त्रयानके नौ 
आन्तर-सम्प्रदाय हैं-- (१) भ्रावकयान, (२) प्रत्येकः 
बुद्धयान, (३) बोधिसत्वयान, (४) क्रियातन्त्रयान) 
(५) चयो अथवा उपायतन्त्रयान, ( ६ ) योगतन्त्रयान, 
जिसके तीन विशेष विभाग हैँ (७) महायोगतन्त्रयान, (८) 
अनुत्तरयोगतन्त्रयान और (९ ) अतियोगतन्त्रयान । 
इन नव यानोंमेंसे पहले तीन यान भगवान्‌ बुद्धके 
परिनिर्वाणके बादकी तीन समितियोमें निश्चित-से हो गये थे । 
तत्पश्चात्‌ पद्मसम्भव नामके बौद्ध गुरु तिब्बत गये, उसके 
बाद दोष छः यानोंका उपदेश हुआ प्रतीत होता है । 
प्रत्येक यानके साहित्यमें चार सिद्धान्तोंका प्रतिपादन 
किया गया है-( १) दृष्टिपाद, (२) ध्यानपाद, 


शा० अँ? १९-- 


(३) चर्यापाद, (४) फलपाद | # जो योग्य विधिके 
अनुसार बौंद्ध-शाजकी दृष्टि प्रात करे, ध्यान तथा आचार 
प्रास करे, उसीको फल प्राप्त हों-ऐसा वर्णन करनेवाले 
पिछले तीन यान हैं। उनमें मी मदायोगतन्त्रयान (सातवा) 
पितूप्रधानतन्त्र माना जाता है) क्योंकि उसमें पुरुष- 
भावसे बोधिचित्तकी भावना की गयी है । अतुत्तरतन्त्रयान 
( आठवा ) मातृप्रधान तन्त्र है; क्योकि उसमें स्रीमावसे 
योधिचित्तकी भावना होती है । और अतियोगतन्त्र (नवम) 
अद्वेतभावसम्वन्धी दै । ये तीनों तन्त्र ( महायोग, अनुत्तर 
अथवा अनुयोरा और अतियोंग ) बौद्ध-सिद्धान्तको आचाररमे 
अनुभव करनेकी रीतिकी दिक्षा देते हैं । इन तीनों तन्त्र- 
यानाँको वज्रयान अथवा मन्त्रयान कहते हैं, क्योंकि इन 
तीनोंमें मन्त्रका वज़के समान अमोघ साधन बरता गया है । 

नवाँ अतियोगतन्त्र' अधिकांशमें गौडपादके अजात- 
वादके साथ मिलता-जुळता है और अद्वेत सिद्धान्तका 
स्थापन करता है | जगतका सत्यत्व, जगतका सत्यासत्यपन, 
जगतका विज्ञानरूप, जगतूका यून्यरूप-इन चार भूमिकाओं- 
में बौद्धमतकी सोत्रान्तिक, वेभाषिक,योगाचार और माध्यमिक 
प्रक्रियाएँ चढ़ती हुई चलती हैं | उनमें अन्तिम कक्षा 
उस शून्यवादके माध्यमिककी है। उसमें भूत-भौतिक 
बाह्य पदार्थ और चित्त-चेत्यरूप आम्यन्तर पदार्थ वास्तविक 
सत्य नहीं परन्तु दिखौआमात्र हैं; पर जिन भूत-भौतिक 
पदाथौंका और चित्त-चेत्यका निषेध किया जाता है उसका 
अधिकरण मन-वाणीसे अगोचर है । उस पदार्थका वर्णन 
किसी भी प्रकारके गुण और नामसे नहीं हो सकता, इसीसे 
उसे माध्यमिक लोग शून्य कहते हैं । सम्पूर्ण नाम-रूपात्मक 
दृश्य जगत्‌ उस वस्तुम लीन हो जाता है । इसीलिये उसे 
“शून्य? संज्ञा दी गयी है। 

बौद्धोंकी यह वत्तुशून्यता वेदान्तियोके ब्रह्मभावके 
समान है । बौद्ध इस अन्तिम तत्वको केवल्यून्य नहीँ, 
परन्तु विवतंद्चन्य मानते हैं । इससे संसारी पुदूल 
( दिन्दुआँका जीव ) जब्र तन्त्र-साधनाके द्वारा चित्त और 
चित्तके विलासोंका शमन करता है, तभी उसे झ्यताका 
अथवा वोधिचित्तका सत्य अनुभव जाग्रत्‌ होता है । इस 
तन्त्र-साधनामें जो विज्ञानके रूप प्रकट होते दै उनको 
“देवता? संज्ञा दी जाती है; और जिस यानभें इन 


ॐ इनके साथ रैवशाखके वियापाद, क्रियापाद, योगपाद और 


चर्यापाइकी तुलना कीजिये । 
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देवताओंका उदय और अस्त समझा जाता है उसे वज्र- 
यान कहते हं । जैसे हीरे अथवा वज़को काटना कठिन 
हे, उसी प्रकार इस यानका साधक किसीसे भी नहीं 
डिगता । अडिग, अचल, स्थाणु, खिर-इस अथमें 
बोद्ध-शास्रमे 'वज? शब्द रूढ हुआ है। जैसे कि वज्रासन, 
यज़ज्ञान, वज़चित्त । 


जब विज्ञानमय स्कन्धमें कोई भी कल्पना नं उत्पन्न हो 


और चित्त निष्पन्द हो जाय तब बञ्रज्ञान होता है । इस 
अचल समाधिप्रज्ञा ( वज़सत्त्व ) की प्रतीति करानेके लिये 
पाँच ध्यानी बुद्धकी मूर्तियाँ कल्पित की गयी हैं। यह भावना 
सच्चोजातादि पाँच मुखवाले शिवकी मूर्तिके समान है। पूर्व 
दिशामें वज्रसत्य ध्यानी, दक्षिणमें रक्सम्मव ध्यानी, पश्चिममें 
अमिताम ध्यानी, उत्तरमें अमोघसिद्धि ध्यानी और उसके 
ऊपर वञ्रधर ध्यानी बुद्धकी भावना स्वीकार की गयी है । 

ध्यानी बुद्धके एक हाथमें घण्ट और दूसरे हाथमें वज्र 
दिखाया जाता है । घण्ट समाधिप्रश्ञका सूचक है । 
अमाधिप्रशाका फल शून्यता (हिन्दुओंकी असम्प्रज्ञात 
समाधि) और उसका उपाय वह करुणा है । मूल वस्तु 
करुणासे भरपूर है और उसका भाव संयुक्त नर-नारीके 
रूपमें दिखाया जाता# है । बौद्धगण इस तन्त्रयानके नर- 
देवताको वज्रधर और नारी-देवताको वज़वाराही कहते हैं । 

शून्यता और करुणाका योग बज्रघर-वज्रवाराहीके 
युग्मसे दिखाकर बौद्ध बुद्ध-मावकों प्रास करनेकी तन्त्रः 
साधनाका निर्माण करते हैं । इस साधनामें हिन्दुओंके 
तन्त्रोकी तरह मण्डलरचना, बीजन्यास, मन्त्रजप, मुद्रा- 
प्रदर्शन, उपचार, अभिषेक, ध्यान आदि सब यैसे ही किये 
जाते हैं। बौद्धोंका क्रियाकलाप हिन्दू तान्त्रिकोंके-जैसा ही 
होता है। मन्त्र मी संस्कृतमे होते हैं। केवल बुद्धदेवताके 
नामका अन्तर होता है | इस साधनाकी अवधिमें मावना- 
का अन्तिम फल अपने लिये प्रकट होनेवाला है, इसका 
निर्देश किया जाता है । जेसे कि-- 

ॐ स्वभावशुद्धः सवंधमस्वमावशुद्धोऽहम्‌ । 


# इसके साथमै हिन्दुओके अर्धनारोश्वरके-झिवशक्तिके 


सामरस्यकी भावनाका मिलान कीजिये । तिब्बतमें ऐसी मूर्तियोंको 


“यव-युम? कहते दें । 
, † जैसे---# ` स्वेतथागतश्रोचक्रसम्भारमण्डल्चक्रसवै- 
योगिनीभ्यः अर्ध्य प्रतिष्ठापयामि खादा । `" "` *** पादं प्रतिष्ठा- 


पयामि साहा? आदि । 
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वं खमावश्चद्ध हँ, सर्व धर्मोके खमाव मेरेमें नहीं है 
ऐसा हूँ ।? 
- ॐ चान्यताज्ञानवञ्रस्वभावारमकोऽहस्‌ । 
“मे सर्वं धर्म और पुद्ूलकी वास्तव सत्ताके बिना शून्य 
खमावका, अचल ज्ञानका खभावरूप हूँ ।' 
यञ्यानकी मन्त्रसाधनाद्वारा तीन प्रकारकी बुद्धकायाके 


. अनुभवका वर्णन किया जाता है। बुद्धकी प्रथम कायाको 'घमे- 


काय? कहते हैं। वह सर्वरूपी द्रव्यसे पर, मन- वाणीसे समझमें 
न आने योग्य है और जिसमेंसे संसार प्रसव होता है ऐसी 
निर्वाण भूमिकाकी वस्तु है। यह वस्तु वेदान्तकी कारण- 
भूसिकाके ब्रहाखरूपके साथ मिळती है। उस निर्वाणः 
भूमिकाकी घर्मकायापर रूप, वेदना, संज्ञा, संस्कार और 
विज्ञान-स्कन्धोंके रूपवाळी दूसरी काया रची जाती है; 
उसे सम्भोगकाया कहते हैं। यह सम्भोगकाया बोधिसत्त्वाके 
मानसप्रत्यक्षका विषयरूप होती है । वह घमंघातुका 
व्यक्त रूप है। यह सम्मोगकाया हिन्दू-धर्मके कार्य 
अथवा सगुण ब्रह्मके लीलावपु-जेसी है.। तीसरी कायाको 
निर्माणकाया कहते हैं । यह काया मनुष्य-शरीरद्वारा प्रकट 
होती है । 
` धर्मकाया अद्वेत-भूमिकाकी है और वह डुददशाकी 
है । सम्भोगकाया भेदाभेदवाली हे और यह बोधिसत्त्यांके 
ज्ञानका विषयरूप बनती है । निर्माणकायामें घद्धतत्त्व 
घनरूप घारण करता है और अनेक प्राणियोंके लोकिक 
ज्ञानका विषयरूप बनता है । इस त्रिकायकी प्रक्रियाके 
साथ वेदान्तके ईश्वर, हिरण्यगर्भ और विरादकी भावना 
तुलना करने योग्य है। तन्वशास्रमे ऐसे उपास्यदेवकी 
कायाकी रचनाको आमासरूपा माना गया है । मूल 
चितिशक्ति खरूपमें किसी भी प्रकारकी विक्कतिको प्राप्त हुए 
बिना अपने खच्छन्द खातन्व्य बलके द्वारा छत्तीस तत्त्वोके 
रूपमें आमास प्रात्त करती है और अनेक भुवनोंकों रचकर 
कार्याकार भासमान होती है--ऐसा तान्त्रिक सिद्धान्त है| | 
उपर्युक्त बौद्धतन्त्रप्रक्रियाके सार-संग्रहसे यह समझमें 
आता है कि मन्त्रशक्तिका खीकार वज़यानके तीनों तन्त्रामै 
किया गया है । शाक्त-साधनाका निरूपण हिनदू-तन्तरोके 
अनुसार है, केवल देवताका नामभेद है; परन्तु वस्तुके 
‡ इस प्रकरणको छिखनेमें श्रोचक्रसम्भार नामक बौदतन्त्र- 
का आधार लिया गया है। 


# बौद्ध और जैन-घममें शक्ति-उपासना ॐ 


नाममेदसे यस्तुखरूप नहीं बदलता, यह वात प्रत्येक विवेकी 
पुरुष सरलतासे समझ सकता है । 
श्रीचक्रसम्मार नामक बौद्ध-तन्त्रके गुरुओकी परम्परा 
देखनेसे माळूम होता है कि ई० स० १२३३ से पहले उन्नीस गुरु 
हो गये हें । यदि इनमें तीस-तीस वर्षका अन्तर माना जाय तो 
ई०स०के १२३३ से पाँच सो सत्तर वर्ष पूर्व मन्त्रयानका प्रवेश 
हिन्दुख्रानमेंसे तिब्बतमें हुआ माळूम होता है । अर्थात्‌ ई० 
स० छः सौ तिरसठके समय शाक्त-सम्प्रदाय वहाँ स्थापित हुआ 
हो, ऐसा निश्चित अनुमान होता है । वौद्धोंके दूसरे तन्त्र- 
अन्थ अभीतक नहीं देखे गये हें, परन्तु. ऐसा मानने में 
कारण है कि प्रज्ञापारमिता आदि सूत्रोंके रचनाकालमें 
मन्त्रयानका प्रवेश तिब्बतमें हो गया था | 


बोद्धोंकी वज्रवाराही देवी प्रायः ब्राह्मणोंकी वाराही 
अथवा दण्डिनीके साथ मिळती-जुळती है । उपासनाक्रम 
भी लगभग एक-सा ही है । बौद्धोकी विशेष देवीका दूसरा 
रूप तारा है । ताराकी उपासना हिन्दुओं भी प्रचलित 
है । ब्राहण और बौद्ध उं“कार अथवा प्रणबको 'तारः 
कहते हें । उस देवताकी पत्नीका नाम तारा रक्खा गया 
है । बौद्धोंकी तारादेवीके सम्बन्धमे विपुल संस्कृत साहित्य 
है । मेरी जानकारीमें ढगमग तैंतीस ग्रन्थ ताराके क 
सम्बन्धमें हैं। इन सब ग्रन्थोमें ताराके दिव्य खरूपकी 
भावनाके सिवा उपासनाके पञ्चाङ्गौका अर्थात्‌ पटल, पद्धति, 
कवच, नामसहस और स्तोत्रका सविस्तर वर्णन है । जेसे 
ब्राह्मणोंका भ्ीविद्या और कालीविद्याका विपुल साहित्य दे, 
वैसा ही तारा-विद्याका बोद्धोंका मी है । महायानकी तारादेवीके 
जेसी ही हीनयानकी 'मणिमेखला? देवी दै । लङ्का, श्याम 
आदि देशोमें यह समुद्रकी देवीके रूपमें पूजी जाती है । 


# १ उग्रतारापन्चाङ्ग, २ ताराकरप, ३ ताराकल्पलता, 
४ ताराकवच, ५ तारातत्त्व, ६ तारातन्त्र, ७ तारापजिका, 
< तारापन्चाङ्ग, ९ तारापद्धति, १० तारापाराजिका, ११ तारा- 
पूजनवकरी, १२ तारापूजनन्यासविधि, १३ तारापूजाभ्रयोग, 
१४ तारापूजारसायन, १५ ताराम्रदौप, १६ ताराभक्ततरङ्गिणी- 
नारक, १७ ताराभक्तिसुधाणब, १८ तारामूलबोध, १९ तारा- 
रहस्य, २० तारारहस्यवृत्तिका, २१ तारार्चनचन्त्रिका, २२ 
ताराचेनतरज्गिणो, २३ ताराणव, २४ तारावैकल्प, २५ तारा- 
विलासोदय, २६ ताराषट्पदी, २७ ताराअष्टोत्तरशातनामस्तोत्र, 
२८ तारासहस्रनाम, २९ तारासूत्र , ३० तारास्तोत्र, ३१ 
तारिणीपारिजात, ३२ खग्षरास्तोत्र, ३३ स्नग्धरास्रोत्रटीका। 
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महाजनक जातक ( महानिपात) और झज्कजातक 
( दशनिपात ) में इस समुद्र देवताका उल्लेख हे; और 
यह समुद्रके तूफानके समय रक्षा करनेवाली देवी मानी 
जाती है । 

तार-्ताराका युग्म झिवशक्तिके युग्मके समान है । 
बौद्धोमें चन्यता ( समाधिप्रज्ञा) और करुणाका सामरस्य 
वज्रयानके प्रेमपञ्चक नामक स्तोत्रमें वणित हुआ है । 


सम्यक्न्रोधि अथवा निराभास चितिका नाम शून्यता है। 
यह शून्यता मानों कामिनी दै और उसका प्रतिभास मानों 
कान्त है । यदि प्रतिमासरूपी वरन हो तो झन्यता नामकी 
कामिनी मृतकके समान है और यदि झन्यताके विना 
प्रतिभास नामक कान्त नायक हो तो उसे बद्ध दाका 
समझना चाहिये । ञून्यता बिना प्रतिभाका जीवन नहीं, 
और प्रतिमासके विना चून्यता निरर्थक है । इससे इस वर- 
वधूको गुरुने. दम्पतीभावमें जोड़ दिया और उसके द्वारा 
ये सहजानन्दको भोगनेयाले हो गये । सवे मार्योमें इस 
शून्यता और प्रतिमासका प्रवेश हैं और उससे इस विजयका 
अलौकिक विश्रम चलता रहता है । इस प्रकारके माव इस 
प्रेमपञ्चकमें हैं ।† 


२-शाक्त-सम्प्रदाय और जेन-धर्म 


क्षीराम्मोधेविनियान्तीं प्छावयन्तीं सुधारबुमिः । 
भाले शञ्षिकलां ध्यायेत्‌ सिद्धिसोपानपद्धतिम्‌ ॥ 
( हेमचन्द्रकृत योगशास्त्र ) 


जैन-धमं ईश्वरवादी नहीं, परन्तु तीर्थङ्करवादी है, जो 
चौबीस तीथङ्करोंकी पूजा-भक्ति दिन्दुआंके देवताओंकी तरह 
ही करता दै । जेनियोंके तीर्थस्यानेमिं देवीकी मूर्तियोंका 
स्थापन प्रायः अधिक भागमें देखा जाता है । गुजरातमें 
अम्बाजी माताके स्थानके पास ही कुम्मारिया आम है, 
उसमें अति आश्चर्यकारक जैनोंके मन्दिर हैं । इस स्थानमें 
कुन्दनपुर नामका प्राचीन नगर था, जिसका पीछेसे 
कुम्मारिया नाम पड़ गया माळूम होता है | इस स्थानमै 
प्राचीन कालमें रुक्मिणीके पिताका राज्य था | यदस 
भगवान्‌ भीकृष्णने रुक्र्मिणीका हरण किया था--ऐसी लोकः 
मान्यता है । कहा जाता है कि विमलशा नामक एक सेठ 
देवीमक्त थे । उनपर माताजी प्रसन्न हुई और मण्डारा 


नामक पहाड़से, जो गहरसे पश्चिमकी तरफ है, देवीकी 


+ देखिये अद्वयवज्रसंग्रह पृष्ठ ५८ । 


Nec % तामाद्शिक्तिं शिरखा नमामि # 


ममक्न्वववववववव्व्व्व्व््््व्व्व्व्ल््लल्ल्््््व्््व््व्व्य्स्क्य्य््य्य्य्य्य्य्य्य्यय्य्य्य्य्य्य्य्य्यय्य्यााम्न्ञ्य्य्य 
Te 


कुपासे विमलशाको बहुत-सा घन प्रास हुआ । इसी धनसे 
उन्होंने झुम्भारियाके मन्दिर तथा पास ही आबूपर जगत्‌- 
प्रसिद्ध देलवाड़ाके जैन-मन्दिर बनवाये। पीछेसे विमळशा के 
ऊपर माताका कोप होनेसे कुम्मारिया ग्रामके सब मन्दिर 
खल गये) सिफ साढ़े तीन मन्दिर बचे । इस बातमें जो 
कुछ भी सत्य हो, किन्तु इतना तो समझमें आता है कि 
विमलशा सेठ खयं जैन-धर्मी होंगे, किन्तु लोकप्रसिद्ध 
देवीके स्थानोर्मे देवीकी भक्तिका अपमान न किया 
वाय -ऐसा उनका उदार आशय रहा होगा । जैन-शासनके 
साथ शाक्त-मतका कोई भी सम्बन्ध न होता तो इस छोक- 
` शीतिका मन्तव्य, जो अमीतक जेनोंमें प्रचलित है, कमी 
टिकता नहीं । जैन यति मळीन विद्याके उपासक हैं, 
हिन्दुआंका ऐसा मानना उनकी बेसमझी है। परन्तु जेन यति 
तान्त्रिक उपासना करनेवाले ये, इस बातको नहीं भूलना 
च्वाहिये। अब यह विचारणीय प्रश्न है कि जेन-शासनमें 
शक्तिकी तान्त्रिक उपासना और भक्तिका किस प्रकार 


प्रवेश हुआ है । 


जैन-शासनमें तीर्थङ्करविषयक ध्यानयोंगका विधान 
है । उस ध्यानके घर्मेध्यान और गुक्कष्यान- ऐसे दो मुख्य 
विभाग हैं । उसमें घमंध्यानके ध्येयस्वरूपपर बने हुए 
चार विभाग हैं--(१) पिण्डख, (२) पदस्थ, (२) 
रूपस्य और ( ४) रूपवर्जित । जिसमें ध्येय अर्थात्‌ ध्यानका 
आलम्बन पिण्डमें हो ऐसे ध्यानको पिण्डस्थ ध्यान कहते हैँ; 
जिसमें झाब्दःब्रहमके वर्ण, पद, वाक्यके ऊपर रचित भावना 
करनी होती है उसे पदस्थ ध्यान कहते हैं; जिसमें आकारवाले 
अईत्‌की भावना होती है उसे रूपस्थ ध्यान कहते हैं और जिसमें 
निराकार आत्मचिन्तन होता है उसे रूपवर्जित ध्यान कहते 
हैं| इस चार प्रकारके ध्यानमें प्रथिवी; जळ, वायु आदिकी 
धारणाका क्रम पिण्डस्थ ध्यान-योगमें होता है और इस 
पिण्डस्य ध्यानमें अपने आत्माकों सर्वशकल्प ( सर्वज्ञसम ) 
और कल्याणगुणयुक्त अपने देहमें सतत ध्यान करनेवाले- 
को मन्त्रमण्डलकी नीची शक्तियाँ, शाकिनी आदि क्षुद्र 
योगिनियो बाध नहीं कर सकतीं और हिंखखभावके 
प्राणी अगर उसके पास आकर खड़े हो जायं तो स्तम्मित 
हो खड़े रह जाते हैं ७ । जैन ध्यानयोगका हेमचन्द्रसूरिके 


छ देखिये--ददेमचन्द्रक्ृतयोगश्ा सप्तमप्रकाश शोक २७- 
२८, तया अष्मप्रकाश, शोक ५ 


Do td 


अध्यात्मोपनिषद्‌ नामान्तरवारे योगशा्रमं अच्छी तरहसे 
प्रतिपादन किया गया है । 


पिण्डस्य भ्यानके बाद दूसरा ध्यान पदस्थ वर्गका होता 
है । इस ध्यानमें हिन्दुओंके घटचक्रवेधकी पद्धतिके अनुसार 
बर्णमयी देवताका चिन्तन होता है । इस ध्यानयोगमे 
हिन्दुओंके मन्त्रशास्रकी सम्पूर्णे पद्धति स्वीकार की हुई 
प्रतीत होती है । नाभिस्थानमें घोडश दलम सोलह स्वर- 
मात्राएँ, हृदय-स्थानमें चौबीस दलूमें मध्य कर्णिकाके साथमें 
पचीस अक्षर और मूल्पडूजमे “अक चट तप य श?- 
इस वर्णाष्टकको बनाकर माठ्का-ध्यानका विधान किया 
गया है । इस मातृकाध्यानको सिद्ध करनेवालेको नष्ट 
पदार्थोका तत्काल भान होता है । फिर नामिस्कन्दके नीचे 
अष्टदल पदकी भावना करके, उसमें वर्गोष्टक बनाकर 
प्रत्येक दळकी सन्धिमें माया प्रणवके साथ "अर्हन्‌? पद बना- 
कर हृस्व) दीर्घ और छुत उचारसे नाभि, हृदय, कण्ठ 
आदि स्थानको सुषुम्गा-मार्गसे अपने जीवको ऊर्ध्वगामी 
करना और उसके अन्तरमें अम्तरात्माका शोधन होता है, 
ऐसा चिन्तन करना । तत्पश्चात्‌ पोडशदल पद्ममें सुधासे 
प्लावित अपने अन्तरात्माको सोल विद्यादेवियोँके साथ 
सोलह दळोंमें बैठाकर अपनेको अम्रतमाव मिळता है, ऐसी 
भावना करना । अन्तमें ध्यानके आवेशसे सोऽहम्‌, सोऽइम्‌ 
शब्दसे अपनेकों अईत्‌के रूपमै अनुभव करनेके लिये 
मूर्धामे प्रयत्त करना | इस प्रकार जो अपने आत्माको, 
जिस परमास्मामेसे राग, द्वेष और मोह निद्वत्त हो गये 
हैं, जो सर्वदर्शों है और जिसे देवता भी नमस्कार करते हः 
ऐसे घर्गदेशको करनेवाले अहत्‌ देवके साथ एकीमावको 
प्रात हुआ अनुभव कर सके वे पिण्डस्थ ध्येय सिद्ध किये 
हुए समझे जा सकते हैं । 

इस सामान्य प्रक्रियाके सिवा और भी अनेक 
मन्त्रोंकी परम्परासे शक्तियुक्त आत्मखरूपकी भावनाऔँका 
विधान योगशाखके अष्टम प्रकाशमें कलिकालसयेश 
हेमचन्द्रसरिने किया है †। 

इस मन्त्र-शक्तिकी प्रक्रियाका हेमचन्द्रसूरि ( १०८८ 
११७२) ने खयं आविष्कार नहीं किया, परन्ठ॒ 


नै इन मन्तरोमे प्रणव (२०) माया ( हों ) आदि बीजाक्षर 
शाक्त-तन्त्रेक जैसे-के-तैंसे स्वीकार किये गये हैं। केवल मुख्य 
देवतारूपमें “अरिद्दताणम? यह जैनपन्नाक्षरों ली गयी है! 


# बौद्ध और जैन-घम में शक्ति-डउपासमा क 


>>> 


SN 


गणघरोंद्वारा स्वीकृत मन्त्र-सम्प्रदायकी रीतिके आधारपर 
ही इसका वर्णन किया गया है । ऐसा उनके योगशात्ञके 
आठवें प्रकाशके अन्तिम शोकोंसे स्पष्ट विदित होता दै । 

पदस्थ ध्यानयोगका फल वर्णन करते हुए देमचन्द्र- 
सूरि कहते है--ध्यानसे योगी वीतराग होता है। इसके 
अतिरिक्त श्रमको तो केवल ग्रन्थ-विस्तार ही समझना चाहिये। 
मन्त्रविद्याके वणे और पदकी आवश्यकता हो तो विश्लेष 
करना; अर्थात्‌ बिना सन्धिवाले पर्दोको भी प्रयोगमें लाना 
चाहिये, क्योकि वेसा करनेसे लक्ष्य वस्तु अधिक स्पष्ट होती 
है । इस जैन-शासनमें मन्त्ररूपी तत्त्वरत्ञ प्राचीन गणघरेके 
प्रमुख पुरुषोंद्वारा उद्धार किये हुए हैं । इनका अपने 
हृदयदर्पणमें बुद्धिमानोंकों प्रकाश हो, अतः ये मन्त्र अनेक 
भवके छेशोंका नाश करनेके लिये प्रकाशित किये गये हैं । 

योगझाल्लके नवम और दशम प्रकादामें रूपस्थ और 
रूपवर्जित ध्यानके प्रकारोंका वर्णन है । परन्तु उसके 
साथ शक्तिवादका सम्बन्ध नहीं हे । उसके बादकी झुक्क- 
घ्यानकी प्रक्रिया भी शक्तिवादके साथ सम्बन्ध नहीं रखती | 

सारांश यह है कि पिण्डव्थ और पदस्थ ध्यानयोगमें 
जेनोंको तन्त्र-साधना और तन्त्र-शक्तिका स्वीकार है और 
मूल वस्तुकी शक्तिका देवता-भावसे अङ्गीकार प्रतीत 
होता है। 

जेन-शासनके सिद्धान्तमें इस शक्ति-स्वोकारसे उसका 
सदुपयोग और दुरुपयोग होना स्वामाविक है। हिन्दुओंमें भी 
दक्षिण मागे और वाम माग हैं, वौद्धोर्म भी वज्रयानकी 
मलिन और शुद्ध पद्धतियाँ हैं; वैसे ही जेनोमें भी मलिन 
विद्या और गुद्ध विद्याका होना सम्भव है । हेमचन्द्रसूरिने 
शुद्ध विद्यापर ही जोर दिया दै । 

जैन कविगण शाक्तःसम्प्रदायके सारस्वतकल्पको 
स्वीकार करते हैं, सारांश यह कि सरस्वतीकी उपासनाका 
प्रत्यक्ष खीकार करते हैं । सिद्धसारस्रताचार्ये भीत्रालचन्द्र- 
सूरिके 'यसन्तविलास' महाकाव्यक्रे मङ्गलाचरणमें शाक्त- 
पद्धतिका अनुमोदन करनेवाले निम्नलिखित कक हैं-- 

चेतोऽञ्वलं चञ्चलतां विमोच्य 

सङ्कोच्य पञ्चापि समं समीरान्‌ । 
पइयन्ति यन्मूर्धनि शाइवतश्ि- 
सारस्वतं ज्योतिद्पास्महे तत्‌ ॥ 


५३९. 


ज्योतिस्तडिद्दण्डदती सुघुम्णा 
कादस्विनी मून्नि यदाम्युदेति । 
रसनाग्रणाळो 
तदा कविरवास्टतसुदूयुणाति ॥ 
चित्तरूपी वस्नकी चञ्चलता त्यागकर तथा प्राणादि 
पञ्च वायुके व्यापारको स्तम्मित करके, मू्धःप्रदेशमें चो 
स्थिर शोभावाळी सरखतीका तेजोमण्डल देखते हूँ, उस्र 
ज्योतिमण्डलकी हम उपासना करते हैँ । जब सुषुम्णा 
नामकी नाड़ीरूपी बादली सरस्वतीके तेजोमय बिजलीके 
दण्डसे भेदन होकर मूर्धामें आकर निवास करती है, उद 
समय विद्यारहित मनुष्योंकी भी रसना . अर्थात्‌ जिह्वाल्पौ 
नालीमें कवित्वका जल बहने लग जाता है ।% 
सरस्वतीदेबीकी उपासनासे ये बालचन्द्र कयि अपने- 
को दिव्य कवित्वशक्ति प्रास होनेका स्पष्ट निर्देश करते हैं । 
सरखतीकी पूजाके अतिरिक्त जेनोंमे प्रत्येक ती थेकरकी 
शासन-देवता मानी जाती है । श्वेताम्त्रर-मतानुसार ये 
चौबीस देवता नीचे अनुसार हँ 


"१ _चक्रेश्वरी, २-अजितबला। ३-दुरितारी, ४ कालिका) 
५-मह्दाकाली, ६-इ्यामा; ७-शान्ता, ८-ज्वाला; ९ खु- 
तारका, १ ०-अशोका, ११-श्रीवत्सा,१२-चण्डा, १३-विजया) 
१४-अछुशा, १५-पत्नगा, १६-निर्वाणी, १७-बला, 
१८-घारिणी,१९-धरणप्रिया, २०-नरदत्ता; २१-गान्घारी, 
२२-अम्बिका, २३-पद्मावती और २४-सिद्धायिका । 

सरखतीके सोलह विद्याव्यूह माने जाते हैं । उनके 
नाम ये हैँ 

१-रोहिणी, २-प्रजति, ३-वज्श्टंखला, ४-कुलिशां- 
कुद्या, ५-चक्रेश्वरी, ६-नरदतत्ता, ७-काली, ८-महाकाली, 
९-गौरी,  १०-गान्थारी,  ११-सर्वाजत्रमहाज्वाला, 
१२-मानवी, १३-वेरोप्या, १४-अछुप्ता ( अच्युता ); 
१५-मानसी और १६-महामानसिका । 

ऊपरके विवरणसे स्पष्ट होता है कि शक्तिकी उपासना 
जेर्नेमि इष्ट मानी गयी दै 


१४ देखिये--वसन्तविलास १ | ७०-७३ । 


विश्यारदानां 


+ ग्रीफॉवेस युजराती समाद्रारा प्रकाशित “साक्तसम्प्रदाब? 
नामक पुस्तके । लेखके आरम्भमें कुछ अंञ्च छोड़ दिया गया हे। 


— OR 
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श्रीशतचरण्डी-विधि ओर सप्तशाती-महायन्त्र 


म सी शिवालय अथवा दु्गामन्दिरके 
निकट एक सुन्दर मण्डप बनावे, जिसमें 
[के :३ दरवाजा और वेदी भी बनी हो। 
ड a i उसके ह ओर तोरण ( ह ) 
Se Ei लगावे और ध्वजारोपण भी करे। 
(€ मण्डपके अन्तर्गत पश्चिम भाग या 
Wh मध्य भागमें होमकुण्ड बनावे । स्नान 
और नित्यन्रियासे निदत्त हो दस उत्तम ब्राहणौका वरण 
करे | वे ब्राहमण जितेन्द्रिय, सदाचारी, कुलीन, सत्यवादी 
तथा बोघयुक्त हो; साथ ही सळज, दयाछ और प्रतिदिन 
डुगोससशतीका पाठ करनेवाले हों । उन्हें विधिपूर्वक 
( पाद्य, अर्य, आचमनीयके अनन्तर ) मधुपर्क निवेदन 
करके सुवणवस्रादिदानपूर्वक जपके लिये आसन और 
माला दे तथा हृविष्यमोजन अपण करे। वे विचारशील 
ब्राह्मण हृविष्यान्न भोजन तथा भूमिपर ही शयन करें और 
मन्त्राय-चिन्तनमें चित्त लगाये हुए एथक-प्रथक्‌ मार्कण्डेय- 
पुराणोक्त चण्डिकास्तवका दस-दसं बार पाठ करें, इसके 
अतिरिक्त प्रत्येकको एक-एक हजार नवाणमन्त्रका जप 
करना चाहिये । 


यह जप सम्पुट-पाठसे # प्रथक्‌ करना उचित है। एक 
सहर जप प्रत्येक ब्राह्मणके लिये अनिवाय है। शक्ति- 
सम्प्रदायवालोँका कथन है कि शतचण्डीका आरम्भ ऐसे 
समयसे करना चाहिये जिससे कि कुल सो पाठ अष्टमी, 
नवमी, चतुर्दशी अथवा पूर्णिमा- इन्डी तिथियोंमें 
समाप्त हो | 

इस अनुष्ठानमें यजमानको नव कुमारियांका पूजन 
करना चाहिये, जो कि दो वर्षसे लेकर दस वर्षतककी उम्र- 
बाली हों । उनके नाम क्रमशः निम्नप्रकारसे है (१) 
कुमारी, (२) त्रिमूर्ति, (३ ) कल्याणी, (४) रोहिणी, 
(५) कालिका, (६) शाम्मवी (७) हुगों, (८) 
चण्डिका और (९ ) सुभद्रा । 


इन्हीं नाम-मन्त्रीसे इनकी पूजा करनी चाहिये । इनमें 


हीनाङ्गी, अधिकाज्ञी, कुड और फोड़ोबाली, अन्धी, कानी; 


+ प्रत्यक मन्त्रके आदि-अन्तमें किसा बीज अथवा अन्य 
अन्धका उच्चारण करनेसे वह मन्त्र सम्पुटित होता है । 


कुरूपा, केकरी ( एँचातानी ), कुबडी, अधिक रोमवाली, 
दासीसे उत्पन्न हुई तथा रोगिणी--ये कन्याएं वर्जित हैं । 

अपने सम्पूर्ण मनोरथोंकी सिद्धिके लिये ब्राझण-कन्याका; 
यशके लिये क्षत्रिय-कन्याका, धनके लिये वेश्य-कन्याका 
और पुत्रके निमित्त द्र-कम्याका पूजन करना चाहिये । 

गन्ध, पुष्प, धूप, दीप, भक्ष्य, भोज्य तथा वञ्जा- 
भरणोंसे अपनी शक्तिके अनुसार कन्याओका पूजन करे । 
दो वर्षकी उम्रवाली कन्या कुमारी कही गयी है, तीन यर्ष- 
बाली त्रिमूर्ति, चार वर्षवाली कल्याणी, पाँच वर्षेबाली 
रोहिणी, छः वर्घवाली काली, सात वर्षवाली चण्डिका, 
आठ वर्षवाली शाम्मवी, नौ वषेवाली दुर्गा और दस 
वर्षकी उम्रवाली सुभद्रा कहलाती है । नाम-मन्त्रेसि ही 
इनकी पूजा करनी चाहिये । प 

इनका आवाहन करनेके निमित्त शङ्करजीका कहा हुआ 
मन्त्र बतलाया जा रहा है--'मैं मन्त्राक्षरमयी, लक्ष्मीरूपिणी; 
मातृरूपथारिणी तथा साक्षात्‌ नव दुर्गाखरूपिणी कन्याका 
आवाहन करता हूँ।? इस समय कुमारी आदि कन्याओंके 
पूजनका मन्त्र बतलाता हूँ-'हे कौमारि ! हे जगदम्ब ! 
तुम जगत्‌की पूजनीया, वन्दनीया और सर्वंशक्तिस्वरूपिणी 
हो, मेरी की हुई पूजाको अङ्गीकार करो, मैं तुम्हें नमस्कार 
करता हूँ । मैं त्रिपुररूपिणी, त्रिपुरकी आधारभूता, तीन 
वर्षकी अवस्थावाली; ज्ञानमयी, त्रिभुबनवन्दिता भगवती 
त्रिमूर्तिकी पूजा करता हूँ । जो कलारूपिणी होनेपर भी 
कलातीत है, उस करुणाभरे हृदयवाली शिवारूपा कस्याण- 
जननी भगवती कस्याणीका मैं पूजन करता हूँ । अणिमा 
आदि गुणाँकी आश्रयभूता, अकारादि अक्षरमयी) अनन्तः 
शक्तिसम्पन्ना लक्ष्मीरूपा रोहिणीकी मैं आराधना करता हूँ। 
जो इच्छानुसार विचरण करनेवाली, सुन्दरी, कान्तिमती; 
कालचक्रमयी, कामदायिनी और करुणा करनेमें उदार 
है, उस कालिका भवानीकी मैं पूजा करता हूँ । जो 
अत्यन्त कुपित, वीरभावसे युक्त, चण्ड, मायाविनी तया 
चण्ड-मुण्ड नामक दैत्योंका नाश करनेवाली है उस प्रचण्ड 
पराक्रमवाली चण्डिका देवीकी मैं अर्चना करता हूँ | 
सदा आनन्द देनेबाली, शान्तिमयी, सबंदेववन्दिता, सर्वे 


+ जेसे-कुमारीकी पूजा 'कुमायैं नमः? इस मन्त्रस करनी 


उचित है, इसी प्रकार अन्य कन्यार्जेके नामसे ही पूजन विहित दै। 


$ शीशतचण्डी-विधि और सप्तशती -मद्दायन्त्र # 
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भूतमयी, लक्ष्मीरूपा शाम्भवीकी में आराधना कर रहा हूँ । 
दुर्गम और दुस्तर कार्यमें सांसारिक कटको नष्ट करनेवाली, 
डुर्गतिनाशिर्न Qn ~ ° ~ 
गी दुर्गाकी मैं भक्तिपूयेक पूजा करता हूँ । 
जिसकी सोनेकी-सी आमा है, जो परम सुन्दरी तथा सुख- 
सौमाग्यको देनेवाली है, उस फल्याणजननी सुभद्रा 
देवीकी में पूजा करता हू |--इन पुराणोक्त मन्त्रोद्वारा 
कन्याओंका पूजन करना चाहिये। इति कुमारी-पूजा । 


अथ महायन्त्रादि-पूजनप्रकार 

वेदीपर सुन्दर सर्वतोभद्रमण्डल बनाकर उसपर विधि- 
पूर्वक कलश-खापन करे और कलशके ऊपर भगवती 
पार्वतीजीका आवाहन करे। उनके समक्षम नाना उपचारों- 
द्वारा कन्याओं, ब्राह्मणों तथा नवार्ण मन्त्रद्वारा आवरण- 
देवताओंका पूजन करे | फिर सम्प्रदायके अनुसार ३“कार- 
पीठ पूर्णपीठ और कामपीठका अचेन करे | पीठकी पूर्वादि 
दिशाओंमें गणेश आदि चारकी स्थापना करे | उनके नाम 
ये द--गणेझ, क्षेत्रपाल, दो पादुकाएँ और तीन बढुक । 
आग्नेय आदि चारों कोणोंमें जया; विजया, जयन्ती और 
अपराजिता--इन चार देवियोंकी आराधना करे | 


उपयुक्त यन्त्रमें पूर्व कोणमें सरस्वतीसददित ब्रह्मा, 
नैऋत्यमें श्रीसदित विष्णु और वायव्यम उमासहित 
शिवकी स्थापना करे । षट्कोणचक्रके मध्यवर्ती मध्यत्रीजमें 
“औं महालक्ष्मी? और दार्यी-बायाँ ओर क्रमशः हीं महाकाली? 
तथा 'ऐं महालक्ष्मी का आवाहन करे | उत्तर दिझामें सिंह 
और. दक्षिणमें महिषका स्थापन करे । छहाँ कोणोंमें 
पूर्वादि क्रमसे नम्दजा, रक्तदन्तिका, शाकम्भरी) दुर्गा, 
भीमा और श्रामरीको स्थापित करे | इनकी पूजा आदि 
कार्योंमे इनके नामोंके अनुखारसहित प्रथम वर्ण और 
प्रणवविशिष्ट नाममन्त्रौको ग्रहण करना चाहिये । जैसे-- 
भ्रामरीकी पूजामें “३ श्रां भ्रामये नमः? इत्यादि रूपसे 
सवंत्र समझ लेना चाहिये। फिर अष्टदलोमें क्रमशः 
ब्रह्माणी, माहेश्वरी, कौमारी, वेष्णवी, वाराही, नारसिंही, 
ऐन्द्री और चामुण्डाकी पूजा भी पूर्वोक्त रीतिसे नाम- 
मन्त्रोद्वारा ही करे । 

तदनन्तर अष्टदलकमलके किजल्कोर्मे पूर्वादि क्रमसे 
विष्णुमाया आदि चौबीस देवियोंकी आराधना करे । 
प्रत्येक दलमें तीन किझल्क समझे | १ विष्णुमाया, २ 
चेतना, २ बुद्धि, ४ निद्रा, ५ क्षुधा, ६ छाया, ७ शक्ति, 
८ तृष्णा, ९ क्षान्ति, १० जाति, ११ लजा, १२ शान्ति, 


१३ श्रद्धा, १४ कान्ति, १५ लक्ष्मी, १६ धृति, १७ वृत्ति; 
१८ स्मृति; १९ दया, २० तुष्टि, २१ पुष्टि, २२ माता, 
२३ प्रान्ति; २४ चिति--ये ही चौबीस देवियाँ हैं । 

“ससतशतीस्तोत्रके पाचवे अध्यायमें इन चौबीस 
देवियोंका पाठ नहीं है"--ऐसा समझनेकी भूल न-करना 
चाहिये; क्योंकि ऐसा करनेसे कात्यायनी-तन्त्रसे विरोध 
पड़ता है। कमलनालके मूलमें माधव आदि चारकी पूजा 
करके आधार, कूर्म, शेष और पथ्वीकी भी पूजा करे | 
गृहको णोँमै गणेश, क्षेत्रपाल, बटुक तथा योंगिनियोंकी और 
पूर्वादि दिशाओँमें इन्द्रादि देवताओंकी पूजा करनी 
चाहिये । इसी प्रकार चार दिनातक करे | उनमें भी प्रथम 
दिन सत्तशतीस्तोत्रका एक पाठ, दूसरे दिन दो; तीसरे दिन 
तीन और चौथे दिन चार पाठ प्रत्येक ब्राह्मण करे । 
पाँचबें दिन हवन होना चाहिये । 


होम-द्रव्य 

विधिपूर्वक स्थापित हुए अभिमें तीन बार मधुसे 
मिगोये हुए हृविष्य, द्राक्षा, केला, मातुलिङ्ग, ईख, 
नारियल) तिळ, जातीफछ, आम तथा अन्य मधुर द्रव्यांसे 
दस आइत्ति सप्तशतीके प्रत्येक मन्त्रपर हवन करे और 
एक सह नवाणं मन्त्रसे भी हवन करे | फिर आवरण- 
देवताओंके लिये उनके नाममन्तोद्वारा हवन करके 
यथोचितरूपसे पूर्णाहुति दे । तत्पश्चात्‌ त्राह्मणवून्द देवता- 
ऑऔंसहित अग्निका विसजन करके यजमानको कलशके 
जलसे अभिषिक्त करे । यजमान प्रत्येक ्राझणको एक-एक 
अशर्फी अथवा सुवर्ण दक्षिणारूपमें दान करे | फिर नाना 
प्रकारके भद्द्य-भोज्योद्वारा सौ ब्राह्मणोंकों भोजन करावे 
और उन्हें दक्षिणा देकर आशीयाँद्‌ ले । इस प्रकार 
करनेपर जगत्‌ अपने वशमें होता दै और सभी उपद्रव 
नष्ट हो जाते हैं । इति शतचण्डीयिधिः | 

“कल्याण! के पाठकों और अधिकारी साधकोँके समक्ष 
श्रीसप्तशतीमहायन्व का शुड स्वरूप निवेदन करनेके 
प्रयोजनसे साथमें विधानरूपसे “शतचण्डीविधि'का पूरा 
प्रयोग ऊपर दे दिया गया है । वात यह है कि 
“ऋग्वेदीय अ्ह्मकर्मसमुच्चय” नामक ग्रन्थ ( निणंयसागर- 
यन्त्रालय ) को देखते हुए हमारी दृष्टिमे मुद्रित 'दुगाँसस- 
शतीमहायन्त्रम्‌॑का चित्र आया और पूरी तरह देखनेपर 
उसमें कई दोष अवगत हुण। क्योंकि 'शतचण्डीविधि! 
के वर्णन तथा अन्य तन्त्रसिद्ध महापुरुषोके दीस 
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अनुभवसे उस मुद्रित यन्त्रमें कुछ दोषपूर्ण भेद था। 
जैसे- सबसे अन्द्रके छोटे त्रिकोणमें महाकाली आदि 
तीन महाशक्तियोंके जो तीन बीज कोणोमें रक्खे हुए हैं 
वे अलग-अलग निज शक्तिके साथ कोणके अन्तर्गत न 
होकर एक ही पंक्तिमें उस मुद्रित यन्त्रमें थे और इसपर 
भी 'श्री? के स्थानपर लीं” बीज अप्रासङ्किकरूपसे था । 
इसके अतिरिक्त एक बढी अग्युद्धि और थी । वह यह कि 
-अष्टदलकी शक्तियोंका आरम्भ पूर्व दिशा कमलदलसे 
“ब्रां ब्राह्मयै नमः ? न होकर उस यन्त्रमें पश्चिम दिशास्थ 
कमलसे किया गया है । यह एक महान्‌ त्रुटि है। तन्त्र में 
किसी भी बातका इघर-से-उघर हेरफेर होना अथवा जरा- 
सा भी अन्यथारूपसे प्रयुक्त होना महान्‌ दोष माना गया 
है । सब किया-कराया एकदम व्यर्थ हो जाता है। इन 
भावोंकी प्रेरणासे 'सप्तशती-महायन्त्र” का शुद्ध रूप श्री- 
शक्ति-अङ्क'के पाठकोंके सामने उपस्थित किया गया है। इसकी 
अनिवार्यता 'शतचण्डी? के अनुष्ठानमें होती है, जिसकी 
झालीय विधि पूरे तौरपर ऊपर अङ्कित दै । 'शतचण्डी” 
भीदुर्गाससशतीका परम अञ्ज है, ओर उसकी शक्ति तथा 
प्रयोग सन्निहित हैं इस महायन्त्रमें । साधन-सिद्ध अहीताके 
पास इस महायन्त्रका होना अखिल ब्रझाण्डको अपने हस्त- 
गत करना है । इस मह्ायन्त्रने ब्रह्माण्डकी प्रत्येक बातको 
पूर्णताके साथ अपने अन्तर्गत रख छोड़ा है । और इस 
प्रकार उस साधकका जीवन दिव्य और पूर्ण हो जाता है । 
पूर्णं इसलिये कि इस छविमें समस्त भागवत-शक्तियों- 


# तामादिदार्कि शिरसा नमामि # 
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का समावेश है । मॉकी समस्त शक्तियोंमें भगवती दुर्गाका 
सर्प प्रत्येक भावसे पूर्ण है । किसी एक दिशा अथवा 
स्तरके भावमें माँ दुगों सीमित नहीं हैं। केवळ ज्ञान, 
केवल बल अथवा केवल प्रेमसे वह बंधी हुई नहीं हैं । वह 
हैं अखण्डरूपसे समस्त भावोंकों घारण किये हुए । इसीसे 
बह दुर्गा हैं--ढुर्गमनीया । पूर्णा हैं; समस्त संख्याओंकी 
परम शिरोमणि अखण्ड नौ रूपसे अपनेको यत्रतत्र 
विस्तृत किये हुए हँ-“नबडुर्गाः मकीत्तिताः।' माँकी ही 
करुणा एवं कृपाका बछ--अपने अहङ्कारका नहीं-- 
साधककी उचित अग्रगति करता है । 


उपयुक्त यन्त्रको साफ कागजपर अन्तरस्थ छोटे सम- 
त्रिकोणसे बनाना आरम्म करे। पूर्व दिशा अपने सामने रहे !' 
उसके बाद वाह्य पद्‌ समकोण बनाकर ( रक्तवर्णे), चारों 
ओर कृष्णवर्णका घेरा खींचकर उसके बाहर अष्ट कमल- 
दल लाल रंगसे बनावे, और तदनन्तर घेरेके बाहर २४ 
कमलदल बनाकर और प्रतिकोण तथा कमळदळके अन्दर 
लिखित शक्तियोंकों साथ-दी-साथ भरकर बाहर चारों द्वारः 
युक्त पीछे रंगक्रे चतुस्तसे वेष्टित कर दे । 

ऋष्यादिन्यास, करन्यासादि, जिनका पूरा विधान 
तन्त्र-अन्धेमि है, करके अनुष्ठानको आरम्भ करना चाहिये । 

भोजपत्रपर यदि अङ्कित करना हो तो केशरयुक् 
चन्दनसे ब्रिल्व-लेखनीद्वारा अङ्कित करना चाहिये | 


--“माता-सेक्क' 


श्रीराधावन्दना 


श्रीवृषमाङ कुमारिके, पग बंदों कर जोर। 
जे निसि-बासर उर घरें, ब्रज वसि नंदकिसोर ॥ १॥ 
कीरति कीरति कुँचरिकी, कदि कदि थके गनेस । 
दस सत सुख बरनन करत, पार न पावत सेस॥२॥ 
अज सिव सिद्ध सुरेस सुख, जपत रहत निसि जाम । 
बाधा जनकी हरत है, राधा राधा नाम॥३॥ 


राधा राथा 


जे कहें, ते न परैं भवफंद । 


जाछु कंधपर कमळ कर, धरे रहत त्रजचंद्‌ ॥ ४॥ 
राधा राधा कइत हैँ, जे नर आठो जाम । 
ते भवसि उलंधिके, बसत खदा ब्रजधाम ॥ ५॥ 


— sitet 


श्रीदुंगीसप्तशती और श्रीमद्धगवदीता 


( लेखक-प० ओऔकलाधरजी. त्रिपाठी ) 


व्यास-रचित मार्कण्डेयपुराणान्तर्गंत 
४०० दुर्गाससशती विविधपुरुषार्थसाधिका, 
ह कमेभक्तिज्ञानोत्तमसिद्धान्तप्रतिपादिका, 
वेदवेदान्ततत्वप्रकाशिका,सकलभक्ता- 


भीष्टवरप्रदा, अभयदा एवं अशरणशरणदा है। 


इसमें जिस विशद, विमळ चरित्रत्रयका वर्णन 
है उसका समन्वय भगवान्‌ श्रीकृष्णद्वार उपदिष्ट उन्हीं 
महर्षि भगवान्‌ वेदव्यासजीकी विशाल बुद्धिकी कृति 
भ्रीमद्धगवद्गीताके काण्डत्रयसे भलीमाँति होता है । इसका 
मूल कारण यह है कि दोनों सप्तशतियोंकी मित्ति वेदो- 
पनिषद्‌ ही है । और मन्त्र-ब्राह्मणोंमें परब्रह्म, परमेश्वर 
परमात्माके नामसे और तन्त्र-शाज्ञमे परमभावके नामसे 
एक ही परम तत्त्वका वर्णन है। श्रीकृष्ण और भ्रीकृष्णाकी 
लीलाओंके उद्देश्यमें अन्तर क्या हो सकता है | 

ऋग्वेदमं शक्तिरूपसे परञ्रह्का जो वर्णन है; 


उसका सारांश इस प्रकार है--हयद्वेषियोंके संहारार्थ, 
भगवती रुद्रके लिये धनुष चढ़ाती दै, और जर्नोके 
लिये संग्राम उत्पन्न करती है । वह समस्त देशकी 
स्वामिनी है, उसके पास सब्र धन एकत्र हैं, उसके ज्ञानसे 
परे कोई वस्तु नहीं है तथा जो यज्ञके योग्य हैं उनमें वही 
एक प्रधान है; उसका वास समुद्रमें है, और वह त्रैलोक्यमें 
व्याप्त है ।' उपर्युक्त देवी ही विश्वेश्वरी (सारे देशकी 
खामिनी ) लक्ष्मी ( समग्रधनसम्पन्ना ) एवं सरखती ( पराः 
ज्ञानशक्ति ) आदि नामोसे व्यपदिष्ट हुई हैं । 


अख्र-शस्र-घारिणी श्रीमगवतीके जिस युद्धका वर्णन 
वेदमें समासरूपसे है; उसीको श्रीवेदव्यासजीने अपने ज्ञान- 
चक्षुद्वारा देखकर; पुराणांमे व्यासरूपसे लिखा है 


बेदमगवानने जिस शक्तिका वर्णन किया है और 
जिसको अध्यात्मँवादियोने ( दैमवती ) ब्रह्मविद्यारूपमें, 
वेदौन्तियोने स्टिचनाके कारणभूत लीलारूपमे, योर्गियोंने 
चित्‌-शक्तिके स्वरूपमें, पूर्वमीमांसकने धर्म तथा मन्त्रके रूप- 
में, नैयायिकॉने” नित्यताको परमाणुके रूपर्मे तथा 


१ इसमें ५३५ शोक, १०८ अधे छोक और ५७ 'उवाच!; सब मिलाकर ७००की संख्या है । 
२ प्रथसमध्यसोत्तसचरिन्राणि-कर्मयोग, उपासनायोग और ज्ञानयोगके उच्चतम सिद्धान्तकै छीलारूप हैं । 


३ देवीविष्णुशिवादीनामेकत्व॑ परिचिन्तयेत्‌ | भेदकृच्रकं याति रौरवं नात्र संशयः ॥ 


४ “अक्ृति स्वामधिष्ठाय सम्भवाम्यात्ममायया ।' 


( सुण्डमाळा ) 


-से स्पष्ट हे कि आत्ममायासे अवतरित परबद्य ही श्रीकृष्ण हें । 
७ ख्यात्ये तव कृप्णायै धूजायै सततं नमः ॥ तस्यां विनिगतायां तु छुप्णामूत सापि पावती । 
कालिकेति समाख्याता हिमाळ्यकृताश्रया ॥ ( दुगौ ५ । १२, ८८ ) ु 
प्रकृति+घुरुप-अह्मके संयोगसे कार्य प्रकृति करती दै । अतएव ब्रह्म/माया-प्रकृति+पुरुष"कृष्ण--क्ृष्णा ( दुगा ) 


है। अतः यहाँ गीता-सांख्य-सिद्धान्त एक ही है । 


इ स॒तस्सिन्ने वाकाशे खियमाजगाम बहुशोभसानाझुमां हैमवर्ती ता». होवाच किमेतद्यक्षमिति ॥३ । १२॥ सा 


ब्रह्मेति होचाच ४ । ५ ( केनोपनिषद्‌ ) 


७ लोकवत्तु लीलाकेवल्यम्‌( ब्र० सू० अ० २ पा० १ सू० ३३ ) छोळान्यायेन पुरुपनिःइवासवद्यस्मान्महतो सूताद्योनेः 


सम्भवः ( शां० साष्य १।१।३) 
८ पुरुषाथशन्याना गुणानां प्रतिप्रसवः 


केवल्पं स्वरूपप्रतिष्ठा घा चितिशक्तिरिति ( यो० द० पा० ४ । ३४) 


९ अथातो. धर्मजिज्ञासा ॥ १ ॥ चोदनालक्षणोअ्थों चर्म ॥२॥ स एवं बह्म घसः स च 'घम्यभिच एव 
“खाभाविकी ज्ञानबछक्रिया च! इति श्रुतेः, तस्यैव घसंत्वाच्छक्तिरिति संज्ञा । 
१० सर्व नित्यं पञ्चसूत नित्यत्वाद. ( न्याय० अ० ४।१। २३) 


जळादिपरमाणुरूपस्य नित्यस्वम्‌ ॥ 


५५३ ॐ सामाद्शिक्ति शिरसा नमामि % 


सांख्यंदझनाचायोंने सुष्टिकतुत्वके रूपमै, वैष्णंबभक्तोने 
शीराधिकाजीके खरूपभें, कबिुलचूडामणि कालिंदासजीने 
परमेश्वरके साथमें सम्पृक्तरूपमें, गोस्वामी तुळसी दासँजीने 
अभिन्नभावसे सीतारामके रूपमें, और भीमरूगवद्गीतामें 
भगवान्‌ भ्रीकृष्णने मातारूपमें वर्णन किया है, उसी परमा 
परमेश्वरीको विनीतमावसे प्रणाम कर, इस ससशतीके 
रहस्यके लेखको लेखक कल्याणार्थ प्रारम्भ करता है । 


प्रथम चरित्र 


दूसरे मनुके राज्याधिकारमें “सुरथ” नामक चेत्रवंशोद्भव 
राजा श्चितिमण्डलका अधिपति हुआ । शत्रुओं तथा दुष्ट 
मन्त्रियोंके कारण उसका राज्य, कोषादि उसके हाथसे निकल 
गया। फिर वह मेधा नामक ऋषिके आश्रममें पहुँचा और वहाँ 
भी मोइवश प्रजा, पुर, झर, हस्ती, धन, कोष और 
दासाँकी अर्थात्‌ अल्प नाशवान' पदार्थोकी चिन्तामें लगकर 
दुखी हुआ । केवल आत्मज्ञ पुरुष ही खराट होता है। 


` सुरथकी वही दशा हुई जो भगवद्धक्ति-विहीन पुरुषोंकी 


होती है । 


इसी आश्रममें समाधि’ नामके वेश्यसे राजा सुरथकी 


भेंट हुई । यद्यपि यह वेश्य अपने धन-लोडप स््री-पुत्रों- 


१ सस्वरजस्तमसां साम्यावस्था ्रकृतिः । प्रतेमंहान्‌ 
( सां सू. १। ६१ ) 
मूळे सूलामावादसूळ मूलम्‌ ॥१ । ६७॥ 
२ आह्वादिनी शक्तिः । 
राधा रासेश्वरी रासवासिनी रसिकेश्वरी । 


कृष्णवासांशासम्भूता परमानन्दरूपिणी ॥ 
३ चागर्थाविच सम्पक्तो वागर्थप्रतिपत्तये । 
जगतः पितरौ वन्दे पार्वतीपरमेश्वरौ ॥ 


( रघु० ) 
४ गिरा अरथ जळ-बीचि सम, कहियत भिन्न न सिन्ष। 
बन्दौं सीताराम-पद, जिन्हहि परस प्रिय खिन्न ॥ 
७ पिताहमस्थ जगतो “माता” धाता पितामहः ।. 
(गीता ६ । १७) 
६ गोअश्वसिद्द महिसेत्याचक्षते हस्तिहिरण्यं दासभाये 


` क्षेत्राण्यायतनानीति नाहमेवं ब्रवीसि बवामोति होवाचान्यो 


झन्यस्मिन्‌ प्रतिष्ठित इति। ( छा० उप० ७। २४॥ २) 
७ आत्ममिथुन आत्मानन्दः स स्वराड्‌ भवति । 
( छ० उप० ७। २५। २) 


oS 


द्वारा घरसे बहिष्कृत कर दिया गया था, तब भी उनके 
व्यवहारको विस्मृत कर उनके वियोगमें दुखी था । 


इस प्रकार ये दोनों दुखी होकर, “मेधा” ऋषिके समीप 
पहुँचे । वहाँ दोनों शास्त्रानुसार सम्भाषण करके बैठ गये । 
राजाने ऋषिसे कहा--'जिस विषयमै इम दोनोंको दोष 
दीखता है उसकी ओर भी ममतावश हमारा मन जाता 
है | मुनिवर ! यह क्या बात है कि ज्ञानी ( बुद्विमान्‌) 
पुरुषोंको भी मोह होता है ।' 


महर्षि उनको मोहका कारण बतळाते हुए कहने लगे- 
“इसमें कुछ आश्चर्य नहीं करना चाहिये कि ज्ञानियोंको मी 
मोह होता है, क्योंकि महामाया भगवती अर्थात्‌ भगवान्‌ 
विष्णुकी योगनिद्रा ( तमोगुणप्रधान शक्ति ) ज्ञानी 
(बुद्धिमान्‌) पुरुषोके चित्तको भी बलपूर्वक खींचकर 
मोहयुक्त कर देती है; वही मक्तोंकों वर प्रदान करती है, 
और वही परमा” अर्थात्‌ ब्रक्षज्ञानरूपा है |? 

राजाने भगवतीकी ऐसी महिमा सुनकर, ऋषिसे हि 
द्विज! हे ब्रह्मविदां वर ! (ब्रहमज्ञानियोमे श्रेष्ठ)? के सम्बोधनसे, 
तीन प्रश्न किये 

(१) वह महामायादेवी कौन है (२) वह कैसे 
उत्पन्न हुई ! और (३) उसका कर्म तथा प्रभाव क्या 
है ! मुनिने उत्तर दिया-- 

“नेत्येव सा जगन्मूर्तिस्तया सवंभिदं ततम्‌ ॥' 


अथात्‌ यह जगन्मूर्ति नित्या है, और उसीसे यह 
सब व्याप्त है । तब भी उसकी उत्पत्ति देवताओंकी कार्य- 
सिद्धिके अर्थ कही जाती है । 


१ महात्मा तुळ्सीदासजी अपने रामचरितमानसमें 
कहते हैं-- 
बोळे बिहँसि महेस तब, ग्यानी सूढ़ न कोइ । 
जेहि जस रघुपति करहि जब, सो तस तेहि छन होइ॥ 
२ “परमा? शव्द बेदमें शक्तिके वर्णनमें है। यथा- 
(विश्वकर्मा विमना आहिहाया 
घाता विधाता परमोत संद्कू ।' 
देखिये पं० राजारामकृत चेदोपदेश शष्ठ ९२) 
३ मया ततसिदं सवं जगद॒व्यक्तमूर्तिना । 
- (गीता । ४) 
प्रकृतिपुरुषयोरन्यस्सवंमनिस्यम्‌ (सा० द्‌० ५। ७२) 


# श्रीदुर्गासस्तशती और भ्रीमद्भगचद्वीता # 


अब प्रथम चरित्रके वणनके पूर्व यह कहना आवश्यक 
है कि इसमें 'मेघा', “सुरथ? और 'समाधि?, जो ब्राह्मण, 
क्षत्रिय और वैश्यके नाम आये हैं, उनका आध्यात्मिक 
अर्थ क्या है । 


(९ ) 'भेघाः-'आत्मज्ञान' लक्षणवाला ।? 


(२) 'सुरथः---सुष्ठु रम्यते$त्र इति सुरथः, अतः 
सस्यप्रपुत्तिमागंपथिकः । 

(३) 'समाधिः -“पुरुषके भोगार्थ जिसमें सब कुछ 
स्थापित किया जाता है, उसे समाधि कहते हैं। अतएव 
समाधिका अर्थ निइत्तिमाग-जिज्ञास हुआ; और इन 
दोनों जिज्ञासुओंके लिये मेधा-ऋषिकी शरणम जाना ही श्रेय 
था। शीगीतामें “बुद्धि? (अर्थात्‌ मेधा ) की शरणमें जानेको 
आदेश है ।? 

ऊपरके संवादके शब्द आध्यात्मिक और अनुबन्ध- 


१ सेधया आस्मज्ञानलक्षणया प्रज्ञया । 
(शाङ्करभाष्य गीता १८। १०) 


२ रमन्तेऽस्मिन्‌ इति रथः । शोभनो रथो यस्य स 
सुरथः (दुर्या स० श०, झान्तनवी टीका ) 
ओर 
स्वारोचिषेऽन्तरे पूर्व चैन्नवंशससुद्धवः। 
सुरथो नाम राजाभूत्‌ समस्ते क्षितिमण्डले ॥ 
(दुर्गा, १। ७) 
इसी तरह इस शोकमें स्वारोचिषेज्ञद्यप्रभामें, 
अन्तरे=(सामासिक) आस्मामें, चैत्रवंशःच्जीवः, कमेसञ्चय 
करनेवाला प्राणी । क्षितिमण्डले: क्षरसङ्घातेन्शरीरे 
इत्यादि आध्यात्मिक अर्थ बनते हैं। 
( शब्दाथचिन्तासणिकोष ) 
३ समाधिः-ससाधीयते सवंमस्मित्‌- 
अर्थात्‌ 
समाधीयतेऽस्मिन्‌ पुदपोपमोगाय सवंमिति समाधिः। 
( शाइरभाष्य ) 


ड बुद्धौ शरणमन्विच्छ कृपणाः फळहेतवः ॥ 
(गीता २ । ४१) 


५५५ 


चुतुष्ट्यके द्योतक होनेसे सरसं, सार्थक, सरगम और 
सहितु हैं । 

दुर्गासपतदतीके चरित्रत्रयका प्रतिपाद्य विषय ब्रह्मविद्या 
है । और श्रीमद्धगवद्वीताके प्रत्येक अध्यायमें मी 'ब्रह्म- 
विद्यायां योगशास्त्रं! कथन होनेसे दोनों सत्तशतियाँ गुह्य 
ब्रह्मविद्याविधयक हैं, यह तुलनात्मक रहस्य निकलता है | 
इस तात्पर्यका निर्णय उपक्रमोपसंहारादि पट लिङ्गसे मी 


~~ 


होता है । सूतसंददितामें भी ऐसी उक्ति है-- 


१ उत्तरमें मेघा ऋषि “परमा? अर्थात्‌ अ्रह्मज्ञानरूप 
भगवतीका वर्णन करने लगे, अर्थाद्‌ इसका ग्रतिपाद्य 
विषय ब्रह्मविद्या हे । ओर ब्रह्मज्ञान ( रसो चै सः ) रसयुक्त 
चा सरस है। 

२ राजा अपनेको तथा वैश्यको मोहअस्त कहता है । 
आर विना ब्रह्मविद्याके शोक-मोह दूर होता नहीं; इसलिये 
यहाँ ब्रह्मविद्याके द्वारा मोह-सुक्त होकर अह्ाविद्या- 
साक्षात्कार करना ही प्रयोजन हे । और प्रयोजन अर्थको 
कहते हैं । इस कारण साथक है । 

३ यह क्या बात है कि ज्ञानी ( बुद्धिमान_) 
जनोंको भी मोह होता हे ?' यह कहकर विपर्योम दोष 
दिखाते हुए राजाने अपनेको एवं वेइयको गुप्तरूपसे 


ज्ञानी कह, बह्मविद्याका अधिकारी बतलाया । अतएद 


ये शब्द सगभ हैं । 
ध्षत्रजं सेवते कमं वेदाध्ययनसंयुतः ।! 
तथा-- 
ध्वेदाध्ययनसम्पन्नः स वैद्य इति संज्षितः ।? 
--के अनुकूल दोनों ज्ञानी अर्थात्‌ शाखसम्पन्न हैं । 
४ ऋषिके प्रति “ब्रह्मविदां वर’ शब्दका प्रयोग 
करके राजाने यह बतलाया कि ब्रह्मज्ञोमें श्रेष्ठ होनेके 
कारण, उनमें ब्रह्मविद्याके प्रतिपादन करनेकी पूणे योग्यता 
है। इस प्रकार प्रतिपादकका प्रतिपाद्य ( विषय ) से 
सम्बन्ध दे । एतदथ राजाका ऋषिको 'बह्मविदा वर' कहकर 
सम्बोधन करना देतुसहित अथात्‌ सहेतु है । 
% यथा ( ३ ) उपक्रम--'सावर्णिः सूर्यतनयः’ 
तथा मेघा ऋषि पहले प्रथम अध्यायमें ही सहा- 
साया भगवती अर्थात्‌ अह्मविद्याके प्रभावका वर्णन 
करते हे [| देखिये-दुगाससशती अ० १ छो० ५२ 
से ५८ तक | 


ष्ष्ष््े % तामादिशक्ति शिरसा नमामि क 


पावेती परमा विद्या ब्रह्मविद्याप्रदायिनी । 


प्रथम चरित्रकी संक्षिप्त कथा 
ज्र प्रल्यके पश्चात्‌ भगवान्‌ विष्णु शेष-शय्यापर यो ग- 
निद्रामे निमम हुए, तब उनके कर्ण-मलसे मधु और केटभ 
नामक दो असुर उत्पन्न होकर, हरि-नामि-कमल-स्थित 
ब्ह्माजीकों असने चले। तब ब्रह्माजी भगवानकी योग- 
निद्राकी घट्‌ तुरीया' शक्तिके रूपमें सुन्दर सरस स्तुति 


LE 2 ENN 
(२) उपसंहार--'सावर्णिभेचिता मनु? । 
ओर महर्षि मेघा अन्तमं भी (अथात्‌ बारहवे तथा 
त्तरहवें अध्यायमें भी) उसी भगवतीके प्रभावका 
वर्णन करते हैं । देखिये दुर्गासप्तशती अ० १२ 
झोक ३६ से ३९ तक और अध्याय १३ कोक ३-४ । 
(३) अम्यास--दुर्गासप्तशतीके पहले, चौथे, पाँचचें 
और ग्यारहवे अध्यायमें उसी महामाया भगवताकी 
बारबार स्तुति की गयी हे और उसोका प्रभाव-चर्णन है। 
(४) अपूवता--गुह्य ब्रह्मविद्याका चरित्ररूपसे वर्णन 
करना ही अपूर्चता हे । 
(७) अर्थवाद--चिप्रवथंक युद्धविषयक वर्णन ही 
अथवाद हे । 
(६) फक वैश्य और राजाकी अभीष्ट फळ-प्रासि, मोह- 
विसुक्ति तथा ्रह्मविद्या-साक्षास्कार ही फल है। 
१ तुरीय चेतन्यकी छः शक्तियों हैं--ज्ञान,. इच्छा, 
क्रिया, मान्निका, कुण्डलिनी, और परा । 
( ब्यष्टिसमष्टिभेदेन संज्ञा अनन्तासन्त्रान्तरादव 
गन्तव्याः, त्रितयसमष्टिस्वादेवैपा तुरीयेति शक्तिः 
निंदिझ्यते । गु्वतीटीकायास्‌ ) 


(१) ज्ञान-“महाविद्या महामाया सहासेधा 
महास्खतिः ।' 
(२) इच्छा-'प्रकृतिस्त्वं च सवस्य गुणत्रयविभाविनी' 


(३ ) क्रिया-स्वयैतद्धायंते विइवं स्वये तत्सज्यते 
जगत्‌। स्वयेतत्पाल्यते दे वि" ` '॥' 

(४) मात्रिका-'सुधा त्वमक्षरे नित्ये त्रिधा सात्रा- 
स्मिका स्थिता । अर्धमात्रास्थिता नित्या? इत्यादि 
( ुर्याभिधा चतुधेरी टीका ) 


RR क ्न्फनपप्फस्क्क्कफ्क्क्क्क्क्क्क्ल्क््स्स्त््यय्स्या 


परम प्रेमपूर्वक करने लगे, और उसमें उन्होंने ये तीन 
प्राथनाएँ की --( १) भगवान, विष्णुको जगा दीजिये ( २ ) 
उन्हे अझुरद्वयके संहारार्थ उद्यत कीजिये और (३) 
असुरोको विमोहित करके भगवानद्वारा उनका नाश्व 
करवाइये । श्रीमगवतीने स्तुतिसे प्रसन्न होकर ब्रझाजीको 
दर्शन दिये। उससे ( योगनिद्रासे ) मुक्त होकर श्रीमगवान्‌ 
उठे और असुरोंसे युद्ध करने लगे । तडुपरान्त असुर- 
दुगल योगनिद्राके द्वारा मोहित हुए और उन्होने भगवान 
बरदान माँगनेको कहा । अन्तमें उसी वरदानके अनुसार 
वे भगवानके हाथों मारे गये । 

इस कथासे तीन बातोंका निष्कर्ष निकलता है-- 

(१) ब्रह्माको गुणत्रयसे परे परमभाव-परमा-शाक्तिका 
ज्ञान । (२) प्रकृतिके गुणत्रयका कार्य, उसके कतृत्वका 
भान और ( ब्रह्माका ) अपने सष्टिकदंत्वमें निरहङ्कारत्व 
और (३) मधु-कैठम अर्थात्‌ सुकृत-दुष्कृतम॑ निर्ममत्व 
तथा उसके निर्मूलनका प्रय । 

इसीकी भ्रीमद्धगवद्गीतामें तीन छोकोद्वारा इस प्रकार 
व्याख्या की गयी है। (१) जो ज्ञानी पुरुष गुर्णोके अतिरिक्त 

(५) कुण्डरिनी-'सोऽपि निद्गाबशं नीतः"* "कर्स्वाँ 

स्तोतुसिहेश्वरः ।' 

( ६) परा-'परापराणां परमा” 

१ चास्तवमें प्रकृति-गुणोंके यही कार्य हैं । इस विषयमें 
गीता और सांख्यदशनका मतैक्य हे। (१) ज्ञान 
कराना सर्वगुणका काम है, ( २ ) उद्यत करना, कर्मोरम्म+ 
प्रवृत्ति, आदि रजोगुणका कायं है और (३) मोहन 
करना तमोगुणका कृत्य दै । देखिये श्रीमन्नगबहीता चौदहवें 
अध्यायके शोक ८, ११ और १२। 

२ “मधु मिष्टं कर्मफलम्‌? (कठोपनिषद्भाष्य २-१) 

३“अथ य एतो पन्थानौ न विदुस्ते कीटाः पतङ्गा यदिदं 

न्दञ्चूकम्‌।? (वृद्ददा० ब्राह्मण २, अ० ६, मन्त्र १ ५) “तथा 
प्रीनस्तमसि मूढयोनिषु जायते।।' (गीता १४। १५ ) 
` तत्न भाष्ये-तामसस्य कर्मणः-अधमंस्थेति अर्थाद्‌ 
दुष्कृतस्य । कैटभ दुष्कृतः । 

४ नान्यं गुणेभ्यः कतारं यदा द्रष्टानुपश्यति । 

गुणेभ्यश्च परं वेत्ति मद्भावं सोऽधिगच्छति ॥ 
(गीता १४। १९) 


+ श्रीदुर्गास्तराती और थ्रीमद्धगवद्वीता # 


किसी अन्यको कर्ता नहीं जानता, और आत्माको गुणोंसे परे 
साक्षीरूप समझता है वह मेरे रूपको प्रास करता है। (२) 
प्रकृतिके (सत्त्व, रज और तम) गुणत्रयद्वारा समस्त कर्म होते 
हैं । अहङ्कारसे मूढात्मा “मैं करता हूँ? ऐसा समझता हैं । 
(३) बुद्धियुक्त पुरुष सुङ्कत-दुष्कृतको छोड़ता है । 
2 बातको योगदर्शने इस प्रकार कहा है कि विवेकियोंके 
पुण्य और पाप अर्थात्‌ सुख-दुःख ( सुकृत- 
दोनों ही ( दुष्कृत ) दुःखरूप हैं णि 0002 
इसी बातके समर्थनमें मुण्डकोपनिषद्मै 'पुण्य- 
पापको छोड़कर निरञ्जन विद्वान्‌ परम साम्यावस्थाको प्रात 
होता है? कहा है। यथा-- 


तदा विद्वान्‌ पुण्यपापे विधूय 


निरञ्जनः परभं साम्यसुपेति॥ 
(मुण्ड० ३।१।३) 


अतएव इसी साम्यावस्थानन्द्गत ब्रह्माजी इसके विन्न 
> ~ 
मधु-कैटभरूप सुख-दुःखको निर्मूल करनेके लिये परमाकी 
प्रेममयी स्तुति करने लगे । 
इस कथासे श्रीब्रह्माजीने यह उपदेश दिया कि “जो 


अगयतीकी आराधना करते हैं एवं कतृत्वके अभिमान 
तथा सुक्कत-दुष्कृतरूपी कर्मफलको त्यागकर अपने विहित 
कर्मने प्रवृत्त ~ 


रहते हैं. उनका जीवन शान्तिपूर्वक निर्विभ- 


१ प्रकृतेः क्रियमाणानि गुणैः कर्माणि स वंशः । 
अहंकारविमूढात्मा कत्तौहसिति मन्यते ॥ 
, (गोता ३। २७) 
२ बुद्धियुक्तो जहातीह उभे सुकृतदुष्कृते। 
(गीता २॥ ५० ) 
३ “ते ह्वादपरितापफलाः पुण्यापुण्यहेतुस्वात। परिणाम- 
तापसंस्कारदु:सैर्णुण्वत्तिबिरोधाध  दुःखमेव सवं 
विवेकिनः ।' 
(योगदक्षन-साधनपाद, १४ वॉ १५ वाँ सूच) 
आर दुर्गाससशर्तामें मी मधु-कैटभके नाशका 
माहात्म्य सुननेका प्रथम फळ दुष्कृतका नाश ही कहा 
गया है (सुकृत तथा दुष्कृत दोनों ही शान्ति-मार्गमें 
दुष्कतरूप हैं)-- 
“न तेषां दुष्कृतं किजिद*' ।' (शदुगो १२। २-५) 


Dn 


रूपसे व्यतीत होता है।? यही ब्राह्मी स्थिति दै, जिसे 

पाकर मनुष्य मोह-अस्त नहीं होता । महर्षि मेघा सुरथ 

तथा समाधि दोनों जिज्ञासुओंके मोहके निराकरणार्थ कर्मके 

उच्चतम सिद्धान्तका निरूपण करके उपासना तथा 

ज्ञानयोगके तत्त्वको मगवतीके अन्यान्य म्रभावोंद्वारा वर्णन 

करने लगे । हु 
मध्यम चरित्रकी कथाका सारांश 


इस कथामें ऋषिने सुरथ तथा समाधिके प्रति मोइ- 
जनित सकामोपासनाद्वारा अर्जित फलोपमोगके निराकरणके 
लिये निष्कामोपासनाका उपदेश किया है । 


प्राचीन कालमें महिष नामक एक अति बलवान्‌ असुरने 
जन्म लिया । वह अपनी शक्तिसे इन्द्र, सूर्य, चन्द्र, यम, 
वरुण, अग्नि, वायु तथा अन्य सुरांको हराकर खयं इन्द्र 
बन गया और उसने समस्त देवताओको स्वरसे निकाल 
दिया । अपने स्वर्ग-सुख--भोगेश्वयसे वञ्चित होकर दुखी 
देवगण साधारण मनुष्योंकी भाँति मत्यंलोकमे भटकने लगे । 
अन्तमें व्याकुळ होकर वे लोग त्रझाजीके साथ भगवान्‌ 
विष्णु और शिवजीके निकट गये और उनके शरणागत 
होकर उन्दने अपनी कष्ट-कथा कही । 

देव-वर्गकी करुण कहानी सुन लेनेपर हरि हरके मुख- 
से महत्तेज प्रकट हुआ । इसके पश्चात्‌ ब्रह्मा, इन्द्र, सयं) 
चन्द्र, यमादि देवताओंके शरीरसे भी तेज निकला । वह 
सब एक होकर, तीनों लोकोंकों प्रकाशित करनेवाली एक 
दिव्य दवीके रूपमै परिणत हो गया । 


विधि-दरि-हर त्रिदेवों तथा अन्य प्रमुख सुरोने अपने- 
अपने अख्न-शत्नमेंसे दिव्य प्रकाशमयी उस तेजोमूतिको 
अमोघ अन्नःशन्न दिये । तब श्रीमगवती अद्टडास करने 
लगी । उनके उस शब्दसे समस्त लोक कम्पायमान हो गये । 
तब असुरराज महिष “आः यह क्या है !” ऐसा कहता 
१ यहाँ आहममें छेप हे । ज्ञानयोरामें 'जह्मणि भवा 
इयं स्थिति” और कमयोगमे रमणः ( अह्यार्की ) स्थितिः 
ऐसा अथे है। 
कमण्येवाधिकारस्ते मा फलेघु कदाचन । 
मा कर्सफहेतुसूमी ते सङ्गोऽरस्वकर्मेणि॥ 
(गीता २१ ४७) 
२ देवता कामसे पूजे जाते हैं, यथा निरक्ते“यस्काम 
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हुआ सम्पूर्ण असुराँको साथ लेकर उस शब्दकी ओर दौड़ा। 

॥ पहुंचकर उसने उस महाशक्ति देवीको देखा; जिसकी 
कान्ति त्रेलोक्यमें फैली है और जो अपनी सहल सुजाओंसे 
दिद्याओके चारों तरफ फैलकर स्थित है । इसके बाद असुर 
देवीसे युद्ध करने लगे । 


द श्रीमगवती और उसके वाहन सिंह ने कई कोटि असुर 

सन्यका विनाश किया । तत्पश्चात्‌ श्रीमगवतीके द्वारा चिक्षर, 
चामर, उद, कराल, वाष्कल, ताम्र, अन्धक, अतिलोम, 
उग्रास्य, उग्नवीर्य, महाहनु, विडालास्य, महासुर , दुर्घर 
और दुसुंख--चौदह असुरसेनानी मारे गये । अन्तमें 
महिषासुर महिष, हस्ती, मनुष्यादिके रूप धारण करके श्री- 
भगवतीसे युद्ध करने लगा और मारा गया । 


अपने समग्र शत्रुओंके मारे जानेपर देवगणने आहादित 
होकर आद्याशक्तिकी स्तुति की और वर माँगा-- 


“जब-जब हमलोग विपट्रस्त हाँ तब्र-तब आप हमें 
आपदाओंसे विमुक्त करें और जो मनुष्य आपके इस पवित्र 
चरित्रको प्रेमपूर्वक पढ़ें या सुनें वे सम्पूर्ण सुख और 
ऐश्वयाँसे सम्पन्न हाँ |? 

श्रीमगवती देवताऔँको इप्सित वरदान देकर अन्तर्घान 


ऋषिय॑स्थां देवतायासथंपत्यमिच्छन्‌ स्तुति प्रयुङ्क्ते तदे वतः 
स सन्त्रो भवति? और खगके भोगेइवयप्रसक्त देवतालोग 
कामके वरार्मे हैं । यही काम सहिषरूप है, क्योंकि मंहयति 
पूजयति ,देवाननेनेति महिपः कामः इति कोषः । यथा 
गीता अ० २ । ४३-४० | 

१ 'सहस्वाहो भव विइचसूते ॥? (गीता ११ । ४६ ) 

तथा “व्याप्त त्वयैकेन दिशश्च सबाँ॥' (गीता ११ । २०) 
का ही भाव श्री दु० स० के 'दिशो सुजसहस्रेण समन्ताद्वयाप्य 
संस्थिताम्‌ ॥ (२ । ३९) में है । 

२ मध्यम तथा उत्तम चरित्रमें श्रीभगवतीका वाहन जो 
सिंह है वह धर्म है। यथा-"" 
-श्रीदुर्गांससशती ( वेक्ृतिकरहस्थम ) 

३ इन चौदह द्वन्द्वीमै उदम, उग्मास्य, वाष्करादि 
सात तथा दुख, दुधेर कराळादि सात ये सुख-दुःख 
द्वन्द्व हैं । उदअ-मान दुसुंख-अपमानादिका अथे संक्षेपतः 
गीताके सप्त इन्द्रॉसे मिळता-जुळता है। 

४ दुगांसपश्ती 


"विहं समग्र धमंमीश्वरम्‌।' 


हो गयीं । इस चरित्रमें मेधा-ऋषिने इन्द्रादि देवगणके 
राज्याधिकारका अपहरण, आत्मशक्तिद्वारा उनके दुःखाँका 
निराकरण तथा पुनः स्वराज्यःप्रासिका वर्णन करके सुरथ 
राजाके शोक-मोहके निवारणके लिये उसी आस्मशक्तिकी 
भक्तिका उपदेश किया है । 


उपयुक्त कथामें पाँच बातें हैं, जिनका भीमद्भगयद्गीता- 
में क्रमशः इस तरह वर्णन किया है । 


(९ ) देवासुरसंग्राम--प्रथ्यीके प्राणी और खर्गके समस्त 
सुर-समूहके ऊपर प्रकृतिज गुणत्रयका प्रभाव पड़ता है । 
जो प्राणी शाज्जानुकूल विधिपूर्वक श्रीकृष्णोपासनाद्वारा 
स्वर्ग चाहते हैं उन्हे स्वग-मोग प्रास होता है । 


जो शास्त्रविरुद्ध घोर तप करके आत्माको कुश पहुँचाते 
हैं वे असुर हैं। वे देवताओंकी श्रद्धासहित उपासना करके 
उनसे बरद्वारा स्वर्गादि देव-भोग प्राप्त करते हें; परन्तु 
वह फल भी श्रीकृष्णविदित' ही होता है । 


इसी तरह इन दोनों सुरासुर सकामोपासकांका मिलन 
देवलोकमें हो जाता है। और परमभावको न जाननेसे 
इच्छाद्वेषादिवश अर्थात्‌ प्रकृतिके विकारवश शान्तिरहित 
जीवन-युद्ध-युक्त जीवनमें समय व्यतीत करते है।। 

( २ ) देवताओंका पराजय--जिस प्रकार पिण्डमें कभी 
सर्वगुण तथा रजोगुणको तमोगुण दबा लेता है, 
प्रकार ब्रह्माण्डमें गुणत्रयकी लीला हुआ करती है। 


१ देखिये गीता १८ । ४० 
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और कालीपुराण तथा देवीभागवतमें रम्भासुरका 

तपस्याद्वारा वर प्रात करनेकी कथा देखिये । 

५ देखिये गीता ७। २२ 

६ देखिये गीता अ० ३० के १४ वें छोकका उत्तराचे 
तथा १३ । ६ और 

“स॒ शान्तिमाझोति न कामकामी? (गीता २।७०) 

७ देखिये गीता अ० १४। १० और ७। १३ 


» ९। २३;७ । १७-२३ और ४।१२ 


३ थ्रीडुगांसत्तराती और श्रीमद्धगवद्वीता # 


५५९२ 
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इच्छौ-द्रेष और उससे उत्पन्न हुए इन्द्र के वशी- 
भूत होकर खर्ग-भोग-प्राप्त प्राणी भरीकृष्णाराधनाकों भूल 
जाते हे और अपने पुण्य-कर्मोके क्षीण होनेपर मृत्युलोकको 
प्राप्त होते हैं । यही दशा तमोगुणी असुरोसे परात सकामो- 
पासक सात्त्विक सुरांकी हुई । 


(९) हरि-हरकी शरणमे जाना--जिन पुण्यात्माओंके 

~ च्य ~ he ~ 
पाप बीत गये दे, ओर जो इच्छाद्वेष-जनित इन्द्रे विनिर्मुक्त 
हैं वे इद्बरती होकर परब्रह्म परमात्माकी उपासना करते हैं | 


और जो दत्तचित्त होकर सर्वदा परमात्माका स्मरण 
करता है उस एकाग्र चित्तवाळे योगीको वह सुलूभतापूर्वक 
मिल जाता दै इसी कारण ब्रह्माजी सब देवताओंको 
ईश्वरकोटिके परमभावज्ञ निरीह कामारि श्रीहरि-हरकी शरणमें 
ले गये । वहाँ उनके द्वारा. परमभावकी सुळमता थी । 


अर्थात्‌ आत्मशक्तिका! सुखपूर्वक प्रत्यक्ष अनुभव था |ˆ 


- (४) बहा, बिष्णु, झङ्करादिके तेजके एकत्वसे देवताओं- 
का विजयी और असुरोंका पराभूत होना ब्रह्मा, विष्णु, शङ्करके 
तेजके एकत्यसे जो परम तेजोमयी देवीमूर्ति हुई पुनः उस 
पार्वतीके खरूपसै अनेक देवियोंकी उत्पत्ति तथा उसीमें 
लय होना आदिको श्रीआद्याशक्तिने इस तरहसे कहा है-- 


जो रजोगुणसे उत्पन्न होते हैं, महापापी शत्रु बतळाया 
है। ये उसी प्रकार ज्ञानको ढक लेते हैं, जिस प्रकार 
असुरोने देवताओंका दमन किया था। और इन्हींको 
भरावानूने दुरासद रिपु कहकर मारनेकी आज्ञा दी हे। 
देखिये गीता ३ । ३७, ३९-४० 

२ सुख-दुःख, प्रिय-अग्रिय, निन्दा-आत्मसंस्तुति, 
मान-अपमान, मिन्न-शत्रु, शीत-उष्ण, ( दृर्ष-विषाद ) 
और लोष्ट-अइम-काञ्चन ये सात मुख्य इन्द्र गोतामें आये 
हैं, ये उपासनाके विन्न हे । ओर इन्हींसे सब मोहको प्रास 
होकर परमात्माको भूल जाते हैं । देखिये गीता ७ । २७ 

३ देखिये गीता अ० ९ । २१ 

४ देखिये गीता ७। २८ 
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६ जहाँ काम तहे राम नहिं, जहाँ राम नहिं काम । 

७ देखिये गीता ९५ । २ 


१ भगवान्‌ श्रीकृष्णने इच्छा-द्वेष अर्थात्‌ काम-क्रोधको, 


“इस संसारमै मैं एक ही हूँ । मुझसे दूसरा कौन दै १? 
एकमेवाद्वितीयसिति श्रतेः । परमास्मरूपाहमेकैवास्मि । 


मैं अपनी विभूतिद्वारा बहुत-से रूपोर्मे स्थित थी; अब 
उन रूपोंको अपनेम लय करके एकाकी स्थित हूँ । अर्थात 
मगबती की विभूति तेजोरूपसे समस्त देवादिमें व्यात है । 
अपनी विभूतिसे वह बहुत होती है; यास्तयमें एक ही है। 
यथा--'एकोऽहं बहु स्याम्‌।? यही बात श्रीमद्भवद्गीता- 
में भगवान्‌ श्रीकृष्णने इस प्रकार कही हे--'मेरी दिव्य 
विभूतियाँ अनन्त हैं; जो पदार्थ ऐख्व्यमान्‌, कान्तिमान्‌ 
और श्रीमान्‌ हैं, वे सब मेरे तेजोंऽशसे उत्पन्न हुए हैँ ।: 

असुरोंका पराजित होना-देवताओंने धर्माचरणसे स्वर्ग 
प्रात किया था। परन्तु वे खर्गीय मोगैश्वयंप्रसक्त होकर 
परमभायकी उपासनाको विस्मृत कर वेठे थे; इसी कारण वे 
निजाधिकारोंसे च्युत हुए । पीछे जब वे श्रीहरि-हरकी रारणमें 
गये और उन्हाने श्रीभगयतीका साक्षात्कार किया; तब उस 
आद्याशक्तिने उनकी रक्षा और असुरांका नाश किया । यही 
यात गीतामें पायी जाती दै | जव-जब्र धर्मकी ग्लानि होती है 
तब-तब भगवान, साधुजनोंका त्राण और दुष्कृतो ( दुशें ) 
का नाश तथा धमकी स्थापना करनेके निमित्त अवतार लेते 
हैं । और यदि कोई दुराचारी भी सबको त्यागकर उनकी 
आराधना करता है तो वह -मी शीघ्र धर्मात्मा होंकर मोक्ष 
प्रास करता है और उसका कभी नाश नहीं होता अर्थात्‌ 
परमात्माका भक्त कमी बिनाशको प्राप्त नहीं होता । 


महिष काम अथवा इच्छाको कहते हैं। यही परमात्मामें 
लगी रहे तब कस्याणदायिनी है और जब मोगादिमें 
लगी रहे तब विज्नस्वरूपा दै ।' देववरं भी खगं-भोगैश्वय- 


की इच्छाके वशीमूत थे | भीमगवतीके दशन करनेपर 


१ श्रोदुर्गासप्तराती अ० १० । ७-८ देखिये । 

२ भगवानने गीताके दसवें अध्यायमें अझा, विष्णु, 
शङ्कर, इन्द्र, सूयं, चन्द्र, यम, वरुण, वायु, असि आदि 
देवताओको अपना ही स्वरूप बतलाया दै; अर्थात्‌ “ये सब 
मैं हुँ? कहा है और अपने एक अ रामे समख विश्वका 
स्थित होना कथन किया है। 

३ देखिये गोता १० । ४०-४१ 


$ , 9, २ । ७-८ 
७ १ » ६।३० 
६ ५३, » ९ । ३१ 


५६७० क तामादिशिक्त 
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देवगणकी रक्षा हुई और युडर्मे असुरोने मी भगवतीका 
साक्षात्कार किया । इसलिये उनके पापोका क्षय होकर उन्हे 
पुनः स्वगे प्रास हुआ । इसका कारण यह है कि भ्रीकृष्ण 
वा श्रीक्रष्णाके सम्मुख होनेपर सत्र पाप दूर होकर असर- 
भावका नाश होता है। यहाँ दुष्टेके नाशसे उनकी 
दुष्टताके नाशका तात्पर्य दै । 


( ५ ) देवताओंकी स्तुति और वरप्राधि भगवती आत्म- 
शक्तिकी स्तुति जो पुनः देवताओंने की उससे स्पष्ट है कि 
बे अपनी भूल समझ गये; अर्थात्‌ उनकी इस स्तुतिसे यह 
प्रकट होता है कि देवदृन्द दोषवश यानी काम, क्रोध, 
राग, छेषादिके वशीभूत होकर उस आद्याशक्तिको नहीं 
जानते थे । इस बातके समर्थनमें गीताका यह वचन 
है--'समस्त जीवघारी ( भूत ) इच्छा तथा द्वेषसे उत्पन्न 


= बढे 


हुए दन्ददारा मोहित होकर मुझे भूल जाते दै ।! 
पीछे देववर्ग परमभावको जानकर मोह-मुक्त हुए । 
यही बात गीतामें कही दै “जो मुझे जानता है वह 
मोह-रहित है । वह सब पापाँसे विमुक्त हो जाता है ।' देव- 
गण यह भी जानने लगे कि “उनमें जो शक्ति है वह सत्र 
उसी परमेश्वरीकी है और खर्ग-प्रात भोगैश्वयंका कारण जो 
फ़ळ है, उसको देनेवाली निःसन्देह तीनों लोकोमें वही 
परमा पराशक्ति है ।! यह भी मानने लगे । देवताओंकी 
प्राथनापर भगवतीने उन्हें वर दिया कि जब-जब विपड्भस्त 
१ यह बात देवताओंकी स्तुतिसे सिद्ध है । देखिये 
दुर्गाससशती ४ । १९ 
२ गोस्वामी तुळसीदासजीने भी लिखा है 
सनसुख होहि जीव सोहि जबही । 
जनम कोटि अघ नासों तबही ॥ 
३ (१ ) देव्या यया ततसिदं जगदात्मशक्त्या; 
( २ ) यस्याः प्रभावमतुर भगवाननन्तो 
ब्रह्मा रश्च नहि वक्तुमलं बल च। 
( ३ )'हेतुः समस्तजगतां न्निगुणापि दोषैन ज्ञायसे" ` °? 
( ४ )'खर्ग ग्रयाति च ततो अवतीग्रसादा- 
छोकनत्रयेऽपि फलदा ननु देवि तेन ।? 
४ देखिये गीता ७। २७ 
७ भगवान्‌ कहते हैं “मुझै जो जिस तरह भजता 
है उसे मैं उसी तरह फळ देता हूँ ।' ( गीता ४। ११ ) 


शिरला नमामि # 


होकर वे उसका स्मरण करेंगे; तब-तब वह उनका सङ्कट 
: दूर करेगी ।' 
उत्तम चरित्र 
मध्यम चरित्रमें मोहका कारण कर्मफलासक्त देवोंद्वारा 
दिखाया जाकर, उत्तम चरित्रमें परानिष्ठा ज्ञानके बाधक 
आत्ममोहन अइंकारादिके निराकरणका वर्णन किया गया है। 


कथाका सारांश 

पूर्वकालमें म्म और निशुम्म दो. महापराक्रमी असुर 
हुए । उन्होंने इन्द्रका त्रैलोक्यका राज्य और याका भाग 
छीन लिया । वे दोनों दी सूर्य, चन्द्र, कुबेर, यम, वरुण, 
पवन और अमिके अधिकारोंके अधिपति बन बेठे; और 
उन्होंने सुरसमाजको खर्गसे निकाल दिया । तश्र सशोक 
अमर्त्य मर्त्य-छोकमें आये । बारंबार दुःसह दुःखसे दयनीय 
दशा-अघिगत त्रिदर्शोंकों दपौदि डुदान्त दानवोंके नितान्त 
दमनका कार्य अनिवार्य प्रतीत हुआ; और वे हिमाद्रिपर 
जाकर दयाद्रह्वदया श्रीदुर्गादेवीके पादपझद्वयकी दिव्य 
ज्ञानमयी वन्दना करने लगे । श्रीभगवती पार्वती अपने 
वचनानुसार दिमाळय-पर्वतपर गंगाजीके किनारे प्रकट 
हुईं; और उन्होंने सरोसे पूछा--*ठुम किसकी स्तुति कर 
रहे हो £ उनके इतना कहते ही उनके शरीरसे शिवा 
निकलकर कहने लगी--ये झम्म-निछम्मसे रणपरास्त 
निरस्तशासन पाकद्यासनादि मेरी स्तुति कर रहे हैं ।' 


पार्वेतीके शरीरसे अम्बिका उत्पन्न हुई; एतदर्थ ये 
कौशिकी नामसे प्रसिद्ध हैं। और भगवती पार्वतीके शरीरसे 
दिवाके निकल जानेपर उनका वर्ण कृष्ण हो गया। 


१ भगवतीका साक्षात्कार होनेपर भी देवगण अपनी 
भोगासक्ति-प्रकृतिवश स्वगं-भोगके . छिये लालायित हुए; 
तथा संकटग्रस्त होनेपर रक्षा करनेका वर साँगा; यही 
सकाम वासना है । 

सहृदां चेष्टते खस्याः प्रकृतेज्ञांनवानपि । 

प्रकृतिं यान्ति भूतानि निग्रहः कि करिष्यति ॥ 

(गीता ३। ३३ ) 

२ भगवान्‌ कृष्ण कहते "जो सबको त्यागकर 
योगद्वारा केवछ मेरा ही चिन्तन और स्मरण करते हैं, जो 
मुझमें दत्तचित्त हैं उन्हें में शीघ्र सत्युरूप संसारसागरसे 
बचा छेता हूँ ।? देखिये गीता १२। ६। 


# शीदुर्गासत्तशाती और भीमद्भगघद्वीया # 
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अतएव ये कालिकाके नामसे विख्यात होकर हिमालयपर 
रहने लगीं । तत्पश्चात्‌ परम सुन्दरी अम्बिकाकों गुम्म- 
निझुम्मके भृत्य चण्ड-मुण्डने देखा | और उन दोनोंने शुम्म- 
से जाकर उसके अतुल सौन्दयंकी प्रशंसा की । उसने अपने 
अत्योंकी बात सुनकर सुग्रीव नामक असुरको अम्बिकाको 
ले आनेके लिये भेजा | 


र सुग्रीवने भगवतीके पास पहुँचकर शुम्म-निद्युम्मके 
बळेश्वयकी बड़ी प्रशंसा की, और उससे परिग्रहकी बात कही | 


मगवतीने उत्तर दिया--'जो मुझे संग्राममे पराभूत 
करके मेरे बल-दर्पफो नष्ट करेगा उसीको मैं पतिरूपमें 
स्वीकार करूँगी, यही मेरी अटल प्रतिज्ञा है |? 


सुग्रीयने शुम्म-निश्यम्मके निकट जाकर भगवती 
अम्बिकाकी प्रतिज्ञा विस्तारपूर्वक कह सुनायी । असुरेन्द्रौने 
कुपित होकर धूम्रलोचन नामक असुरको भेजा । भगवतीने 
धूम्रलोचनको हुङ्कारसे$ भस्म कर दिया । और उन्होंने 
तथा उनके वाहन सिंहने असुर-सेनाका विनाश किया । 
तडुपरान्त असुरराज झम्भने चण्ड-मुण्ड दोनोंकों बहुत 
बड़ी सेनाके साथ भगवती कोशिकीको पकड़ लाने अथवा 
मार डालनेके लिये भेजा। वे सब हिमालयपर जाकर 
भगवतीको पकड़नेका प्रय्न करने लगे | तब अम्बिकाने 
शत्रुओपर अत्यन्त कोप किया, और उसके ललाटसे एक 
भयानक कालीदेवी प्रकट हुई । उसने असुर-सेनाका 
विनाश किया; और चण्ड-मुण्डका सिर काटकर अम्बिकाके 
पास छे गयी; इसी कारण उसका नाम चामुण्डा पड़ा । 


चण्ड-मुण्डके वधका समाचार सुनकर असुरेशोंने एक 
बड़ी सेना, जिसमें सात सेनानायकोंका विभाग था, भगयती- 
से युद्ध करनेके लिये भेजी | उस समय ब्रह्मा, विष्णु, शिव, 
इन्द्र, महावराह, नरसिंह और स्वामिकार्तिक, इन सात प्रमुख 
देवोंकी शक्तियाँ असुर-सेनासे युद्ध करनेके लिये आयीं । 
फिर अम्बिकाके शरीरसे अत्यन्त भयङ्कर शक्ति निकली; 
और भगवतीने ग्यम्म-निश्यम्मके पास शिवजीको दूतरूपमें 
भेजकर उनसे कहलाया- “यदि दुम अपना कल्याण 
चाहते हो तो देवताओंको उनके छीने हुए ढोक एवं 
यज्ञाधिकार लौटा दो और पातालमें जाकर रहो ।' 

बलसै उन्मत्त गुम्म-निग्नुम्मने देवीकी बात नहीं मानी 


और युद्वस्थलमें सेनासहित उपस्थित हुए। भयवतीने 


कु क्रोधे दुःखे' इति कोषे। 


SS 


देवशक्तियोकी सहायतासे असुरसेन्यका संहार करना प्रारम्भ 
किया और असुरःयुगलका रक्तबीज नामक एक सेनाध्यक्ष ` 
भगवती और देवशक्तियोंसे युद्ध करने लगा। उसके 
दारीरसे शोणितके जितने बिन्दु एथ्वीपर गिरते थे, उतने 
ही रक्तबीज उत्पन्न हो जाते थे । अम्तमें देवीने चामुण्डाको 
आज्ञा दी कि वह अपने मुखका विस्तार करके रक्तवीजके 
शरीरके रक्तको अपने मुखमें ले और उससे उत्पन्न असुरों- 
को भक्षण करे | चामुण्डाने ऐसा ही किया और भगवतीने 
उस असुरका सिर काट डाला । तत्पश्चात्‌ निशुम्म भगवती- 
से युद्ध करने लगा और मारा गया । तब गुम्मने क्रोधित 
होकर अम्बिकासे कहा--“तू दूसरोंके बलका सहारा लेकर 
अभिमान करती दै ।? 


ीमगवतीने उत्तर दिया--संसारमें मैं एक ही हूँ; 
ये समस्त विभूतियाँ मेरी रूपान्तरमात्र हैं । ये मुझसे ही प्रकट 
हुई हैं और मुझमें ही वित्त हो जायेगी ।? 


इसके बाद साता शक्तियाँ, जो देवीके शरीरसे निकली 
थीं, उसीमें प्रविष्ट हो गर्यी और झम्भ भी देवीके युद्धः 
कौशलसे मारा गया । देवगणने हर्षित होकर ३४ लोकोंमें 
अम्विकाकी स्तुति की । अन्तमें देवी प्रसन्न होकर बोली-- 
“संसारका उपकार करनेवाला वर माँगो |? 


देबताओने कहा--'जब-जब हमारे शत्रु उत्पन्न हो तब- 
तब उनका नाश हो ।? 


भगवती आद्याशक्तिने 'एयमस्तु' कहा, और भविष्यमें 
सात बार मक्त-रक्षणार्थ अवतार लेनेकी कथा तथा दुर्गांचरित्र- 
के पाठका माहाल्य वर्णन करके अन्तर्धान हो गयी । 


यह चरित्र शञानकाण्डका है, और इसमें चार विषय 
है-( १ ) देवताओंका सात्विक ज्ञानसे स्तुति करना (२) 


` ज्ञानके विरोधी अहङ्कारादिका नाश (३) भगवतीका. 


अद्वेतमाव और (४ ) स्तुति-विवरण । 


(१) देवताआको भगवतीकी उपासनाका ज्ञान 
था। इसी हेतु उनको अब श्रीब्रह्मा, विष्णु, महेश, इन त्वज्ञ 
इश्वरकोटिके देवताओंके निकट जानेकी आवश्यकता न 
थी; और वे जगजननी भगवतीकी स्तुति ज्ञान-दृष्टिसे करनेको 
प्रवृत्त हुए । सात्त्विक ज्ञानका लक्षण श्रीमद्धगवद्गीतामे इस 
प्रकार कहा हे--'जिस शानद्वारा मनुष्य समख पथक्‌-एथक्‌ 
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भूतोमें एक ही अभिन्न अविनाशी परमात्माके दशन करता है; 
यह सात्त्विक ज्ञानक है ।' 


अतएव देवगण “या देवी सर्वभूतेषु' इत्यादि स्तुतिसे 
सब भूतोमें उसी आद्याशक्तिका एक अव्यय, अविनाशी भाव 
जानकर २३ मातृगणोंद्वारा उसकी वन्दना करने लगे । 


(२) परमाथै-पथ-तत्पर प्रपन्न पुरन्दरादि देयोने श॒म्भ- 
निञ्चम्मादि विपक्षियोके क्षयकी कांक्षा प्रकट करते हुए 
पालि हो पुष्कळ पुनीत प्रार्थनाएँ करके परमा पार्वतीका 
प्रत्यक्ष किया; और श्रीमगवतीने ञ्म्म, निश्चम्म, रक्तबीज, 

. धूम्रडोचन, चण्ड) मुण्ड तथा सुग्रीवप्रमुख सात असुरोंको 
पराजित करके देवताओंकी रक्षा की । 


इसीका आध्यात्मिक रहस्य गीतामें इस प्रकार है- 
“जो अहङ्कार, बल, दप, काम एवं क्रोधका -अवळम्त्रन 
करते हैं, वे अपने और दूसरोंके शरीरमें स्थित मुझसे द्वेष 
करते हैं अर्थात्‌ मेरी आंशका उल्लंघन करते हैं और 
सन्मार्गमे स्थित पुरुषोंके गुणोंकों सहन न करके उनकी 
निन्दा करते हैं। और जिसने अहङ्कार, बळ, दर्प, काम, 
क्रोध, परिग्रह, एवं ममत्य ( इन सातौं ) का त्याग कर 
दिया है, यह शान्त अह्मभूयपदको प्रास होता है ।' 
. शरीदुर्गासतशतीके उत्तम चरित्रमे वर्णित सात प्रधान 
असुरोंकी इन सातोके साथ इस प्रकार तुलना होती है । 


गीताके असुर दुर्गासपशतीके असुर 
१ अहङ्कार = झम्म-झुम्म हिंसायां) मावे घञ्‌ | आत्मभद्देत- 


भावसम्पन्नः अहङ्कारः । (बृहदा ०४ | ५) 


२ ममत्व = निञ्चम्म-निञञ्चम्म हिंसायां । भावे घञ्‌ । 

३ काम = रक्तबीज-रक्तमनुरागः, बीजं कारणमस्य 
(रज्यते अनेनेति रागः, कामः ) । 

१, ४ क्रोध = धूम्रकोचन-धूम्रवर्ण रक्तकृष्णवर्णे लोचनं 
यस्य सः | 

५.बछ = चण्ड-चडि कोपे । 

६ दपे = मुण्ड-मुडि खण्डने | 

७ परिग्रह = सुग्रीव । 


&सवंभूतेष येनैकं भावमभ्ययमीक्षते । 
अविभक्तं विभक्तेषु तज्ञानं विद्धि सारिवकम्‌॥ 
(गीता १८।२० ) 


कथा क्रमसे-- 
(९ ) परिश्रह-सुग्रीय भगवतीके निकट जाकर 
परिग्रहकी बात कहता है-- _ 
परमैश्वयंमतुळं प्राप्यसे सपपरिग्रहात्‌। . 
एतदूबुद्धया समालोच्य सस्परिग्रहतां चज ॥ 
( दुगोसप्तराती ५ । ११४) 
एतदर्थ सुग्रीव परिग्रह है । 
भगवती उसके उत्तरमें बल और दर्पकी बात कहती 
हैं । यथा-- 
थो मां जयति संग्रामे यो मे दपं व्यपोहति । 
यो मे प्रतिबलो छोके स मे भती भविष्यति ॥ 
( दुर्गासप्तशती ५ । १२० ) 


(२-९) बरु-दष-कामना और आसक्तिसे युक्त जो 
सामर्थ्यं है उसका नाम बढे है; और सहर्ष होनेवाला 
तथा धर्मोलङ्कनका हेतु जो गर्व है उसकी संज्ञा दप है। 
अतः ये दोनों आसुरी सम्पत्तिके अन्तर्गत होनेके कारण असुर 
हैं । और कामना-शक्तियुक्त साम्यं तथा धमोंछङ्खन-हेतु 
गर्व अर्थात्‌ बल-दर्परूपी चण्ड-मुण्डने ही भगवतीको 
देखकर असुरराज शम्मसे आसक्तिपूर्ण शाब्दोमें उसके 
सौन्दर्यका वर्णन किया था। पीछे परिग्रहरूप सुग्रीवके 
लौट आनेपर झम्मने भगवतीको बल-द्पूर्यक एकड़ 
लानेके लिये इन्हीं दोनोंको भेजा । फलतः ये दोनों भगवती 
अम्बिकाद्वारा मारे गये । 

( ४) कऋोध-क्रोधल्पी धूम्रहोचन अक्षरार्थसे असुर है। 


(५ ) काम-रक्तबीज काम है । पूर्वजन्मर्मे रक्तत्रीज रम्भ 
था और इसीका पुत्र महिषासुर था । महिषासुरका प्रति- 
पादन मध्यमचरित्रमें इच्छारूपसे किया जा चुका है। 
इच्छाका ही दूसरा नाम काम है | 

संगैसे कामकी उत्पत्ति होती है । अतएव जब र्क्त 
बीजका रक्त बिन्दु भूमिपर गिरता था तो अनेक रक्तबीज 


उत्पन्न हो जाते थे । इसका यही आध्यात्मिक रहस्य है | 


4 बलं सामथ्यं कामरागादियुक्तं न इतरच्छरीरादिः 


_ सामथ्यं स्वाभाविकत्वेन तत््यागस्यााक्यत्वाद्‌। 


२ दर्पो नाम हर्षांनन्तरभावी धर्मातिक्रमहेतुः 'हशो 
इप्यति इसो धर्ममतिक्रासति ।? 
( यीता-श्रीशाङ्करभाष्य अ० १८। ५३ ) 
३ संगात्‌ संजायते काम! । ( गीता १ । ६२ ) 


# ध्रीदुर्गासप्तदाती और थ्रीमद्धगवद्वीता ॐ 
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( ६-७ ) अहकार-ममत्र-दोनो शुम्भ-निद्चम्म ही 
अहंकार और ममत्व हैं । ये 'अह और “मम? दोनों एक 
ही “अस्मत्‌? शब्दसे उत्पन्न होनेके कारण, शुम्म-निञुम्भकी 
तरह, भाई-भाई हैं । और इन्हीं शुम्म-निशुम्म अर्यात्‌ 
अहंकार-ममत्यके वशमें समस्त रैलोक्यप्राणी हुए । 


शुम्भ और निशुम्भकी “अह? और “मम” के साथ जो 
तुलना की गयी है उसके उदाहरणके लिये भीदुर्गाससशती 
५ वें अध्यायके १०८ से ११४ पर्यन्त छोक पठनीय हैं । 


इन सात 'छोकोंमें शम्मके लिये “मम? और 'अहं” शब्दोंका 
प्रयोग अनेक बार हुआ है । 


इस समस्त विवेचनासे यह सिद्ध होता है कि जिस 
प्रकार श्रीगीतामें अहंकार, बल, दर्प, काम, क्रोध, ममत्य 
और परिग्रहका त्याग करके ब्रह्मभूत होनेका उपदेश दै 
उसी प्रकार श्रीदुर्गाससशतीमें श्रीआद्याशक्तिद्वारा उपर्युक्त 
सात असुरोंके पराजयोपरान्त देवताओंके परमभावके ज्ञानसे 
शान्ति प्राप्त होनेका वर्णन है | 

( ३ ) इसी परममावको श्रीजगदम्बिकाने झम्मके प्रति 
कहा है--'मैं इस संसारमै एक ही हूँ और मुझसे दूसरा 
कोन है १ मै अपनी विभूतिद्वारा बहुत-से रूपोंसे यहाँ स्थित 
थी, उन सत्रको अपनेमें लय करके अब अकेली स्थित हूँ ।! 
इसका उल्लेख पहले भी किया जा चुका है | 

अहं च जगती चेका जगती मन्मयी यतः । 

(४) अहङ्कार, बळ, दपं आदि सात असुरो तथा 
उनके सेनासमूहके विनाशोपरान्त देवगण प्रसन्न हुए और 
इषेनिर्मरमानस होकर, ज्ञानियोंकी रीतिपर अतिशय 
सुन्दर आध्यात्मिक स्तुति करने लगे) जिसका आधार 
योगदर्शन और गीता है | 

देवबृन्दने श्रीमगवती चण्डिकाकी स्तुति जगत्‌ अर्थात्‌ 
हृइ्य और परमात्मा अर्थात्‌ द्रश दोनों रूपसे की है । 


( क ) दृश्यरूपसे-योगदर्शनके दृश्य-प्रकाश, क्रिया, 


स्थिति, भूत, भोग और अपवर्गके साथ श्रीढुगांसप्तशतीके 


१ देखिये दुर्गाससशती अ० १०॥ २८ से ३१ 
टु (- ° "शसं य्य ४०९९० ९) 

२ शान्तनवी टोका श्रीदु०स०श० अ० १० | ३ 

३ देखिये योगद्शनके दूसरे पादका १८ वो सूत्र । 


ग्यारदयें अध्यायके पहलेसे सातवे छोकतक वर्णित स्तुतिकी 
समानता देवि प्रप्नातिहरे प्रसीद" * 'प्रसीद विश्वेश्वरि पाहि 
विश्वम्‌? 'महीस्वरूपेण यतः स्थितासि । अपां स्वरूप- 
स्थितया'"? और 'भुक्तिमुक्तिप्रदायिनी” पर्दोद्वारा सिद्ध 
होती है । 

( ख ) द्रष्टारूपसे-- 


श्रीदुर्गाससशतीके ग्यारहयें अध्यायमें आठवें छोकसे 
तेईसवे छोकतक जो नारायणी-स्तुति हे, वह भरीमद्धग- 
वद्गीताके 'वासुदेवः सर्वमिति’ के अनुकूल ही है । 

उपयुक्त स्वुतिमें श्रीगीताके तेरहये अध्यायके २४, २८, 
३१ और ३४ वें छोकका निष्कर्ष भलीभाति प्रतिपादित है । 


प्रकृति-पुरुष तथा क्षेत्र-क्षेत्रषका ज्ञान ही भगवान्‌ 
श्रीकृष्णके मतानुसार ज्ञान है । देवताओंने उपयुक्त स्तुति करने- 
के पश्चात्‌ श्रीमगवतीसे जगदुपकारक वर माँगा । तदुपरान्त 
भगवतीने अपने भविष्यके सात अवतारोंकी कथा कही । यथा 
(१ ) विन्ध्याचलनिवासिनी, ( २ ) रक्तदन्तिका, ( हे ) 
शताक्षी, ( ४ ) शाकम्भरी, ( ५ ) दुर्गा, (६) भीमा और 
(७) भ्रामरी | अन्तर्मे भगवतीने यह वर प्रदान किया 

इस्थं यदा यदा बाधा दानवोत्था भविष्यति । 


तदा तदावतीर्याइं करिष्याम्यरिसंक्षयम्‌॥ ` 


उपसंहार 


भगवती चण्डिका अपनी स्तुतिका माहात्म्य और 
उसका फल तथा पूजाविधि कहकर अन्तर्धान हो गयी । 
और मेघा ऋषिने उसी मह्दाशक्तिको घर्म-अर्थ-काम- 
मोक्ष-फल-प्रदा कहकर यह उपदेश किया--'हे महाराज ! 

१ देखिये गीता ७ । १६ 

२ आभगवतीके भविष्यके सातां अवतारो, तीनों रूपों, 
(महाकाली, महालक्ष्मी और महासरस्वती) अख-शख, तथा 
प्रत्येक चरिन्नके ऋषि, देवता इस्यादिके आध्यात्मिक रहस्यः 
का वर्णन, स्थानाभावके कारण यहाँ न किया जाकर, किसी 
दूसरे छेखमें हरिकृपासे विस्तारपूर्वक किया जायगा।-रेखक 

३ यदा यदा हि धर्मस्य ग्लानिभवति भारत । 


अभ्युस्थानमधसेस्य तदास्मानं सजास्यहम् 
(गीता ४। ७ ) 


“~ 
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आप उसी परमेश्वरीकी शरणमे' जाइये । वह अपनी 
आराधनासे प्रसन्न होकर मनुष्याँको भोग, खगै एवं मोक्ष 
प्रदान करती दै ।? 


राजा और वैश्य श्रीमगवतीके चरित्र तथा महर्षि मेघाके 


उपदेशको सुनकर उस महादेवी भगवतीको प्रसन्न करनेके 


लिये नदीतटपर महती तपश्चयो एवं उपासना करने लगे । 
जराद्धात्री चण्डिकाने प्रसन्न होकर उन दोनाको दशन दिये 
और कहा- “मैं तुम दोनांसे प्रसन्न हूँ, तुम जो कुछ मागोगे 
वही मैं तुम्हें दूँगी ।! आद्या देवीकी बात सुन राजाने यह 
विचारी किया--'मेरे लिये अपना क्षात्रकम करना ही 
उचित है । अपने आश्रित जनाको कमें छोड़कर अकेले 
बनमें चळे आना क्षात्रःधर्मके विरुद्ध है । यदि मैं 
ब्रह्माजीके समान अपने कठृत्वके अहंकारको भुलाकर उसी 
महामायाकी आराधना करता तो वह महाशक्ति, जैसे 
उसने मधु-कैटभसे त्रह्माकी रक्षा की थी, वेसे हमारी भी 
करती । राजधमंका आदश क्मयोगके उत्तम सिद्वान्तपर 
स्थित है । अतएव मुझे चाहिये कि जिस प्रकार इन्द्रादि 
देवताओंते अधिकारसे निकला हुआ स्वराज्य भगवतीकी 
कृपासे प्राप्त किया था, उसी प्रकार अपने गये हुए राज्यको 
पुनः प्राप्त कर और न्यायनीतिसै अपनी समस्त प्रजाको 
सुखी बनाउँ ।? 

इस विचारके पश्चात्‌ राजाने आगामी जन्ममें अखण्डः 
राज्य और इस जम्ममें निजबलसे शत्रु-शक्तिका नाश करके 
अपना गया हुआ राज्य प्रास करनेका वर माँगा । 


महादेवी भगवतीने उसे कुछ ही दिनोंमें शत्रुऑपर 


१ शरणागतिका उपदेश श्रीमद्भगवद्गीतामें भी है । 

यथा 

तमेव शरणं गच्छ सवंभाषेन भारत। 

तखसादात्परां शान्ति स्थानं प्राप्स्यसि शाश्वतम्‌ ॥ 
(१८।६२) 

२ छेखकके मतर्मे । 


३ क्षदति रक्षति अनान्‌ 


क्षतात्‌ त्रायते, इति वा } RR 


विजयी होकर स्वराज्य प्राप्त करने तथा दूसरे जम्ममे 
भूमण्डलपर सूर्य-घुत सावर्णि नामक मनु होनेका वर 
प्रदान किया । 

जब श्रीमगंवतीने वेक्यवर्यसे वर माँगनेको कहा तो 
उसने विचार किया) यह संसार दुःखमय है । देवताओंका 
कई बार अधिकारच्युत होना और सुरथ राजाका राउ्य भ्रष्ट 
होना प्रमाणित करता है कि सांसारिक भोगैश्वर्य अनित्य है । 
जिस तुच्छ सांसारिक सुखमें मेरा मोह था, -वह वास्तयमें 
दुःखरूप ही था। जब त्रैलोक्यपर्यन्तका सुख अनित्य है, 
तब मुझे इससे विरक्त होकर इस परमेश्वरीकी अनुकम्पासे 
ऐसा ज्ञान प्रत्त करना चाहिये, जिससे नित्य अक्षय सुख- 
खरूपमें प्रविष्ट हो सकूँ । निद्वत्ति-मार्ग-पथिक ज्ञाननिष्ठ 
समाधि वैश्यने अपने नाम और जातिको सार्थक करनेवाले 
उपर्युक्त विचारके अनन्तर श्रीदेवीसे मोहविनाशक ज्ञान 
माँगा । उसे मनोवाञ्छित वरकी संसिद्धिके लिये ज्ञान. देकर 
श्रीदुर्गी शीघ्र अन्तर्धान हो गयी ।' 

अब लेखक भी ब्रह्मविदांवर, क्षीणकल्मष, ठिन्नद्वेघ; 
यतात्मा, सर्व॑भूतहितरत, आत्मरत, आत्मतृप्त; आत्मसन्तुष्ट 
मेधा ऋषिको नतमस्तक होकर प्रणाम करके, इस परम 
गुह्याध्यात्मतस्वशालिनी, निखिललोककण्याणदायिनी . दुर्गा- 
सप्तशतीके रहस्य-विषयक निबन्धको समास करता है। 
भीदुर्गाससशतीके अथाह और अपार माहात्म्यका वर्णन 
मेरे लिये ऐसा ही है--“जिमि पिपीलिका सागर थाहा ।! 


तथापि-'तदपि कहे विन रहा न कोई? के अनुसार 
अपने विचारका सारांशामात्र विशजनोंकों अवश्य रुचिकर 


ललल 


१ राजा कमंयोगकी ओर एवं वैद्य ज्ञानयोगकी ओर 
निष्ठा रखता था; इसी कारण उन्होंने दो प्रकारके वर 
मागे, और भगवतीने राजाको सखड्यानत्दका और वैश्यको 
झान्त्यानन्दका चर प्रदान किया । 


यथा-- 
छोकेऽस्मिन्‌ द्विविधा निष्ठा पुरा ग्रोक्ता मयानच \ 


ज्ञानयोगेन सांश्यानां कर्मयोगेन योगिनास्‌॥ 
(गीला ३।३ ) 


_ # जैन-घर्ममे शक्ति-पूजा # 


५६५ 


Doo SINS 


होगा, ऐसा समझकर उनकी सेवार्मे प्रस्तुत करता हूँ कि 
सनातनवमाचरणचतुर पुरुष इसको सुचारुरूपसे भ्रवणऋ- 
मननकर, चतुरानन चक्रधर चन्द्रधराचित श्रीचण्डिकाके 
'चरणचिन्तनमे दत्तचित्त हो और अचिरकालमें साक्षात्कार- 
द्वारा चरिताथ-जीवन होकर चरम लक्ष्यको पहुंचे, पहुँच रहे 
हैं तथा पहुंचेंगे । 


aN, 


देवि प्रपन्नातिंदरे असीद 
प्रसीद मातजंगतोऽखिलस्य । 

प्रसीद विश्वेश्वरि पाहि विश्व 
स्वसीश्वरी देवि चराचरस्य ॥ 


ॐ” शान्तिः झान्तिः झान्तिः 


—— Sea 


जेन-धर्ममें 


शक्तिःपूजा 


( लेखक-शरीपूर्णचन्द्रजी नाहर ) 


'शक्तिकी उपासनाका यदि बाह्य रूप लिया जाय तो 
यह जेन-धममें नहीं है। हिन्दू अथवा बौद्ध-तन्तरोंमें शक्तिका 
जो स्वरूप मिळता है वह जेन-धर्मके सिद्धान्तोमें नहीं पाया 
जाता । आत्माकी जो सहज खाभाविक शक्ति है और जो 
अनन्त कही गयी है, उसकी अभिव्यक्तिके अतिरिक्त कोई 
दूसरी स्वतन्त्र शक्ति नहीं है । इसके तीन खर्प हैं-- 
सम्यग्‌ दर्शन, सम्यग्‌ शान और सम्यक्‌ चरित्र । और इन 
तीनोंकी अभिव्यक्तिके प्रकार भी असंख्य हैं । यही जब 
अलौकिक रूप धारण कर लेती हैं तब उन्हें शात्रीय भाषामें 
'लरिधः अथवा चमत्कार कहते हैं। 


हिन्दू-धर्मके अनुसार “शक्ति? ईश्वरत्वका सर्वोच स्वरूप 
है--इसे ही प्रक्कतिका व्यक्त-साकार स्वरूप समझिये 
अथवा ईश्वरकी सर्वव्यापक शक्ति समझिये । शाक्तिः 
उपासनाके विधिःविधानोंका निर्माण तो बहुत पहले ही 
हो चुका था और अथर्ववेदके समयसे ही हम शाक्त-घर्म 
अथवा आगम-सम्प्रदायका आविभाव पाते हैं । धीरे-धीरे 
हिन्दू-धर्मसे यह मत बौद्ध-धर्ममें प्रवेश कर गया और आगे 
चलकर कुछ अंशोमे जैन-धर्मके मतावलम्बियोपर भी इसने 
कुछ प्रभाव डाला । तन्त्र-शा्नके सिद्धान्तो तथा साधनका 
इतना अधिक प्रचार हुआ कि प्रायः समी धर्म और 
सम्प्रदायोपर इसका प्रभाव पढे बिना न रहा ! परन्तु जन- 
धर्ममे आगम-सम्प्रंदायः-जेसी कोई वस्तु नहीं है। 


हिन्दू-धर्म तथा बौद्ध-घर्ममें पुरुष और स्री-शक्तिका 
“महाशक्ति”-रूपमें जो विचित्र वर्णन मिळता है, यह जेन- 
धर्म नहीं है । जेन-शान्र एथिवीके ऊपर और नीचेके देवी- 
देवताओंके निवास तथा श्रेणियोंका वणन करते हैं | उनकी 
पूजा-अचां ओर वरदानसे सभी प्रकारके सांसारिक उद्देश्यों 
और कामनाओंकी पूर्ति हो सकती है--ऐसा माना गया 
है । जेन-धर्मके इवेताम्बर और दिगम्बर दोनों सम्प्रदायोंमें 
शक्ति-उपासनाका यही रूप है । 


यक्ष और यक्षिणी, योगिनी, शासनदेबी तथा अन्य 
देवियोंकी उपासना-अर्चाके अनेक रूप जेन-धर्ममें प्रचलित 
हैं और इन शक्तियोका आवाहन सामान्यतया मन्दिरोंकी 
प्रतिष्ठा और मूत्तियोंकी स्थापना अथवा किसी तप- 
अनुष्ठानके प्रारम्भ और समातिमे किया जाता है । 


शक्ति-उपासनाका विधान तन्त्रोमे मिलता है और 
हिन्दू-घमं तथा बौद्ध-धर्ममें तम्त्र-साहित्यका भरपूर भण्डार 
मिलता है । परन्तु जेन-धर्ममे एक भी तन्त्र नहीं मिलता । 
“शाक्तिः का दर्शन यन्त्रोमें और श्रवण मन्त्रोमे होता है 
और मिन्न-मिन्न देशोमें मिन्न-मिन्न संकेतों और रूपॉमें 
इसकी अमिव्यक्ति हुई है। जेन-घर्मम भी ऐसे यन्वा और 
मन्त्रोकी कमी नहीं है, परन्तु शक्ति-उपासनाकों किसी 
प्रकार प्रोत्साहन अथवा समर्थन नहीं मिलता और जेन- 
धर्ममँ 'शक्ति-पूजा'का प्रचार उठ रहा है | 


— = 


७ आस्मा वा अरे व्ृश्ण्यः ओतब्यो अन्तण्यो मिदिण्यासितब्य इति ( बुहू० २। ४। ५ ) 


शक्तिके विभिन्न वाहनोंका रहस्य 


( लेखक--ओपरमानन्दजी शाखी 'आनन्द' ) 


इस चराचरात्मक प्रकृति-नटीके रङ्गमञ्चकी सुषमा 
नितान्त अनिवचनीय है, जिसको सश्स्थित्यन्तकारिणी 
त्रिविध शक्तिने अपना रक्खा दै । भारतीय प्राचीन दाशनिकों- 
ने शक्ति और शक्त-इन दोनोंहीको संसारका कारण 
मान लिया है, जो वस्तुतः तथ्य ही है । 


तन्तरोमें प्रधानरूपसे अष्ट शक्ति निर्धारित हैं। वे क्रमशः 
ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, वैष्णवी, वाराही, नारसिंही, 
ऐन्द्री और चामुण्डा हैं । 
इन अष्ट झक्तियोमें प्रथम ब्राह्मी शक्ति है। आही सृष्टि- 
शक्तिको कहते हैं । अखण्ड चैतन्य-समुद्रके जिस अंशामे 
सृष्टिक्रिया प्रकाशित हो उस चैतन्यांशका नाम ब्रह्मा है। 
अर्थात्‌ आत्मा जहाँ सृष्टिक्रियाका अभिमान करे उसे ब्रह्म 
कहते हैं और उस चेतनाधिष्ठानसे जो क्रियाशक्ति प्रकाशित 
हो वही राह्मी? है। इसका वाहन हंस है । हंस जीवको 
कहते हैं । व्यष्टि मन समष्टि मनका अंदामात्र होने- 
के कारण समष्टि मन विराट्‌ मन है, इसीमें उश्टिक्रिया 
प्रकाशित होती है । मनका धर्म कल्पना है एवं कल्पना 
शक्तिरूपा है । इसीको क्रियाशक्ति कहते हैं, जो ब्राह्मी 
नामक है । यह हंसवाहिनी हे । प्रति जीवम जो विभिन्न 
संकल्प देखा जाता है उसके मध्य होकर ही यह समष्टि 
सनका प्रकाश समझा जाता दै। अतः जीव ही सुष्टिशक्तिका 
परिचालक है । यदि जीव नहीं हो तो स्रश्शिक्तिके ज्ञानका उपाय 
हो ही नहीं सकता | इस कारण सृष्टिशक्तिरूपिणी ब्राह्मीका 
वाहन जीबरूपी हंसका होना ही उचित दै । जीव श्वास- 
प्रश्नासके द्वारा दिन-रातमें इक्कीस हजार छः सौ हंसःमन्त्रका 
जप कर लेता है। अतः उसे तान्त्रिक दाब्दोंमे 'अजपा? 
कहते हैं। यही कारण है कि जीय हंस कहा जाता है | 


द्वितीय शक्ति माहेश्वरी है । माहेश्वरी लयशक्तिको' 
कहते हें । अखण्ड चैतन्य-समुद्रके जिस अंहामे प्रलय-माव- 
का प्रकाश हो; उस चैतन्यांशका नाम महेश्वर है अर्थात्‌ 
आत्मा जहॉपर प्रलयक्रियाका अभिमान करे उस स्थानमें 
वह "महेश्वर? नामसे पुकारा जाता है । उस चेतनाधिष्ठानसे 
जो ग्रलयरूप क्रियाशक्ति प्रकाशित हो, वही माहेश्वरी- 
शक्ति दै । इसका वाहन बृष (बैल) दै। 'वृष' शब्दका अर्थ 


घर्म होता है। इसके तप, शौच, दया, दान--ये चार चरण 
हैं। धर्म सत्त्वगुणसे उत्पन्न होता है और सत्त्व झुन्नवर्ण है। 
इस कारण-- 9 

“कारणगुणाः कायंगुणानारभन्ते ।' 


इस नियमसे धर्म भी इवेतवर्ण ही हो सकता है, यही 
हेतु हे कि धर्मको वृषकी उपाधि शान्त्रकारोंने दी है । 


ज्ञानशक्तिके द्वारा ही प्रलय हो सकता है, इस कारण 
ज्ञानशक्तिको ही यदि माहेश्वरी कहा जाय तो कोई भी 
आपत्ति नहीं हो सकती। घर्मके ही आश्रयसे ज्ञानशक्ति 
परिचालित होती है एवं शास्त्रीय विधि-निषेध-परिचालन- 
रूप धर्मका यथारीति अजन नहीं होनेसे ज्ञानशक्तिका 
विकास नहीं हो सकता । अतः माहेश्वरी-शक्तिका यथार्थ 
वाइन इृषके अतिरिक्त हो ही नहीं सकता । इसी तात्पयंसे 
तन्त्रम माहेश्वरीका वाहन बुष ही लिखा गया है । 


x १९ x > 


तृतीय शक्ति कौमारी दै । जो असुरविजयिनो शक्ति 
आसुरिक वृत्तिपुज्ञांका दमन करती हुई देवशक्तिसमूहोंका 
परिचालन करे, वही कौमारी शक्ति है । उससे अधिष्ठित चैतन्य- 
शक्ति ही कुमार है । इसका वाहन मयूर है । मयूर सॉपका 
भक्षक एक पक्षी है। टेढ़ी चालवालेको सर्प कहते हैं । 
साधारणतः इन्द्रियश्वत्तिसमूह विषयाभिसुख विसर्पितभावसे- 
वक्रगतिसे परिचालित होता है । जब कोई साधक उनके 
विलयके हेतु बळ वा सामर्थ्यका अजन “करता है तो वह 
मयूरघर्मी होता दै । इस तरहका .मयूरधर्मी जीय ही पूर्वोक्त 
कौमारी शक्तिका वाहन है। आत्माका जो अंश देवभावसमूहके 
आसुरी भावाँका बिमर्दन करता हुआ परिचालित करता 
है उस अंशको कुमार एवं उस अधिष्ठान चेतनका 
अवलम्बन करं जो शक्ति देवभावोंकों परिचालित करती है 
बदी कौमारी शक्ति दै, अतः उपर्युक्त प्रकारसे कौमारी 
शक्तिका मयूरवाहन होना ही सर्वथा युक्त दै । 

x x > x 

चतुर्थ शक्ति वेष्णवी है । जो चैतन्य-सत्ता स्थिति-शक्ति- 

से अभिमान करे वही विष्णु है, उसी अधिष्ठान चैतन्यका 


के शक्तिके विभिन्न वाहनांका रहस्य # 


आश्रय छे जो शक्ति जगतूकी स्थिति वा पालन करे बही 
वेष्णयी शक्ति है | इसका याहन गरुड है। भ्रीमद्भागवत- 
के द्वादश स्कन्धमें लिखा ६--त्रिशवद्वेदः सुपर्णस्तु यज्ञ 


बहति पूरुम्‌? । नित्‌ वेदरूपी गरुड़ यशपुरुष विष्णको . 


ढोता है | इस गरुड पश्चीके ज्ञान और कर्म--ये दो पाँख 
६ । यांगवारिष्ठमे लिखा है 

उभाम्यासंव पक्षाभ्यां यथा खे पक्षिणां गतिः । 

तथव शानकमभ्यां जायते परमं पदम्‌ ॥ 

केवलात्‌ कमणो ज्ञानान्नहि मोक्षोऽभिजायते । 

किन्तु ताभ्यां भवेन्मोक्षः साधनं तूभयं विदुः ॥ 

अर्थात्‌ जिस प्रकार पक्षिगण दोनों पाँखेकि सहारे आकाश- 
में भ्रमण करनेमें समर्थ होते हैं उसी प्रकार साधक ज्ञान एवं 
-साधनसे यिष्णुके परमं पदको पाते हैं । 

जीय जत्र वेदोक्त कर्मकाण्डके ज्ञानमय अनुष्ठानोमें 
तत्पर होता है तत्र वह पक्षी होता है । वेदप्रतिपादित कर्म 
और ज्ञान-ये ही दो गरुड़के पक्ष हैं। इसके अतिरिक्त 
गरुड़का एक और धर्म 'पन्नगाशनत्य' है | कर्मसमूह जितना 
ही शानमय होता है उतना ही संसारासक्ति देहात्मबोधरूपी 
कुरिळगति सर्प विल्यको पाता है, यही इस गरुड़का भक्षय 
सर्प है । मनुष्य जव इस प्रकार. गरुड़भावका सर्वतोमावेन 
लाम करता है तव देख पाता है कि--जगद्वघापक वैष्णवी 
शक्ति उसपर ही आसीन है । इस प्रकार वेष्णवी शक्तिका 
गरुड़ वाहन भी निरतिशय सारगर्मित ही है । 

x x x x 

पञ्चम शक्ति वाराही है । “वाराह? शब्दका अर्थ एक 
कर्पपरिमित काल है | क्योंकि 'वर? शब्दका अर्थ श्रेष्ठ 
अथात्‌ आत्मा है, उसे जो आहत अथात्‌ आइत करे 
उसीका नाम वराह है | काल-सत्ता ही सर्वप्रथम आत्माको 
आद्वत करती है, इस कारण काल शक्तिका ही नाम 
, है यराह । यही प्रथिवीको पातालसे दोतोंद्वारा निकालना 
है । उस अधिष्ठान चैतन्यके आधारपर जो आधारशक्ति 
निर्भर है यही वाराही शक्ति है। इसका कोई वाइन नहीं 
है, क्योंकि यह किसी आधारपर प्रकाशित नहीं होती । 

x x x x 

षष्ठ शक्ति नारसिंही है | सिंह खरूपश्ञानकों कहते 
हैं, क्योकि आत्मखरूपविषयक -ज्ञानके उदय होनेसे ही 
मनुष्य श्रेष्ठत्व लाभ करता दै । “न” शब्दका अथ मनुष्य एवं 


(सिह! शब्द भेष्ठा थवाचक है, इस कारण बसि खंरूप्ञानको 


कहा जाता है। यही हिरण्यकशिपुको मारना है। "हिरण्य का. 
शब्दार्थ आत्मा है । जो हिरण्य यानी निर्विकल्प परमात्माको 
काशित अर्थात्‌ विषयाभिमानरूपसे प्रकटित करे वही 
हिरण्यकशिपु है । इस असुरको एकमात्र आत्मस्वरूप- 
विषयक यथार्थ ज्ञान ही विनष्ट कर सकता है | इसी उसिंह- 
की शक्तिको नारसिंद्दी कहते हैं । ब्रह्मविद्या ही नारसिंही 
शक्ति है, क्योंकि इसीके प्रभावसे जीव उसिंह अर्थात्‌ 
स्वात्मविषयक यथार्थज्ञानवान्‌ होता है।यह भी किसी 
आधारपर प्रकाशित नहीं होती, इस कारण वाहन-विहीन है । 
अथवा केवळ ज्ञानसे मुक्ति-लाभ नहीं होता; किन्तु ज्ञान 
एवं कम--इन दोनोंहीसे मोक्ष लाम होता है। 
x x x x 

` स्तम शक्ति ऐन्द्री है । हस्तेन्द्रियके अधिपतिका नाम 
इन्द्र है, इस हेतु इन्द्रियाधिष्ठित चेतन्यवर्गके अधिपतिको 
इन्द्र कह सकते दै | इनकी शक्तिको ऐन्द्री कहते हैं । 
इसका वाहन गजराज ऐरावत है । ईर धातुका अर्थ गति 
अथवा वेग हे, अतः “रावान्‌? शब्दका अर्थ गतिविशिष्ट 
होता है। रावानसम्त्रन्ी वस्तुको ऐरावत कहते हैं | यह 
ऐरावत ऐन्द्रीका वाइन है । इन्द्रकी शक्ति तड़ित-शक्ति है, 
इसलिये तड़ित्‌-शक्ति ही ऐन्द्री है और ऐरावत इसका 
परिचालक है । जिस स्थूल गमनशील पदार्थका अवलम्बन 
कर तड़ित्‌-झक्ति परिचालित है उसीका नाम ऐरावत है । 


इस कारण एन्द्री शक्तिका ऐरावत, वाहन होना मी 
उचित ही है 
x x x x 


आठवीं शक्ति चामुण्डा है | प्रकृतिका नाम चण्ड एवं 
निदृत्तिका नाम मुण्ड है| ये परस्परमें सोदर भाई हैं | इनका 
विनाश करनेवाली प्रल्यशक्तिको ही चामुण्डा कहते हैं । 
“चण्डमुण्ड' शब्दके अनन्तर हननार्थवोधक “आ? धातुसे 
चण्डमुण्डा-शब्द बनता है और पृषोदरादित्वात्‌ चामुण्डा 
बन जाता है । चामुण्डा किसी अवलम्त्रको लेकर प्रकाशित 
नहीं होती, बढ्कि खप्रकाश है; इस कारण शास्नकारोंने इसका 


वाहन नहीं लिखा है । 
x x > > 


पाठको ! हमारे शास्रकारोंका जो कुछ कथन है वह 
गम्भीर एवं रहस्यपूण है, इसको आप मलीभाँति समझ गये 
होंगे। अतः मैं अपने लेखका शरीर बहुत विस्तीण नहीं कर 
विराम लेता हू, आप सहृदय क्षमा प्रदान करते हुए एक 


नारेसे जगदम्बाका गुणगान करेंगे । 


शक्ति-पूजा 
( छेखक- श्रीमगबानदासजी केला ) 


संसारमें शक्ति-पूजा कबसे प्रचलित हुई, इसका ठीक ठीक 
ज्ञान न होनेपर भी, अनुमानसे यह तो कहा ही जा 
सकता है कि जग्रसे मानव-जातिने कुछ होश सँमाला 
तभीसे इसका श्रीगणेश हो गया होगा । वास्तवर्मे शक्ति पूजा 
मनुष्यके लिये नितान्त स्वामाविक है । यह संसारके सभी 
देशोम रही है, अतः सावेभौमिक है । प्रत्येक जाति अपना 
विकास और उन्नति चाहती है, उसकी प्रातिका उपाय 
शक्ति-पूजा ही है । 


शक्तिको हम मिन्न-मिन्न रूपामै देखते हैं, भले ही यह 
भेदमाबकी दृष्टि हमारी अल्पशताकी सूचक हो । और हौँ, 
विचार करनेपर माळूम भी यही होता है कि अपने भिन्न 
रूपोर्मे मूलशक्ति एक ही वस्तु है, सबमें एक है और एकमें 
ही सब हैं । एक जगह बिजलीका ढैम्प जलकर अन्धकारको 
दूर करता है; दूसरी जगह बिजलीसे आटा पिसता है और 
हमारी क्षुधा निवारण होती है, तीसरी जगह बिजलीकी 
रेल हमें भू-माताके विविध स्थर्लोका परिचय कराती है, 
चौथी जगह ब्रिजलीके इक्षिनसे मुद्रणयन्त्रका काम होता है 
जिससे हमारा अज्ञानान्धकार दूर होता है, पॉचवी जगह 
विद्युत-धारा हमारे शरीरकी बीमारियोको वूरकर हमें 
आरोग्य प्रदान करती हैः। इन सबसें बिजलीकी शक्ति 
एक ही है। नाम और रूपमें भेद दीखते हुए भी; 
जशानवानके लिये तो अभेद ही है। 


सध्कि लिये उत्पत्ति, स्थिति और प्रलय सभी आवश्यक 

हैं और उपयोगी भी-यह बात एक वैज्ञानिक मली- 
भाँति जानता है । परन्तु साधारण संसारी जीव इन 
मिन्न-मिन्न दह्ाओंमें एकरूपताका अनुभव नहीं करता | 
यह उत्पत्तिको बहुत चाहता है, स्थिति भी उसे अच्छी लगती 
है, पर प्रल्यसे तो घबराता है; विज्ञान-चक्षुवाठेके लिये 
ब्रह्मा, विष्णु और महेदके उपयुक्त काय एक दूसरेके पूरक 
. हुँ, विरोधी कदापि नहीं। शाक्त, वैष्णव और शेवका भेद 
हमारे घार्मिक भावोंकी सङ्कीणेता दै, अन्यथा शक्तिके एक 
रूपके उपासकको दूसरे रूपके उपासकके प्रति स्नेह-अद्धाका 

' व्यवहार करना चाहिये। शक्ति सौम्य हो या उम्र; हिंसक 


हो या अहिंसक, देश-कालके अनुसार प्रत्येक अपने-अपने 
प्रसंगे कल्याणकारी हो सकती और होती है। 


झक्तिसाधकोंकों इतिहासमें अच्छा स्थान मिलता रहा 
है और मिलता रहेगा | सिकन्दर, सीज्ञर, शालेमेन और 
नेपोलियनको कैसे भुलाया जा सकता हवै! राम, कृष्ण 
और गौतम बुद्धकी पूजा प्रत्येक विचारवान्‌ करेगा । ईसा 
और मुहम्मदको केवल ईसाइयों या मुसल्मानोंके लिये ही 
परिमित करना हमारी भूल है । अमानुछा, कमालपाशा, 
जगलुलपाशा, रोमां रोलां, तिलक और गान्धीके आदर- 
सत्कारके लिये भौगोलिक सीमाएँ निधोरित -नहीं की जा 
सकतीं; पक्षपात और अज्ञान मळे ही अपना शुद्र प्रयत् 


जारी रक्खे । ४ 


शक्तिसाधक एक दूसरेके विरुद्ध क्षेत्रोंमें खड़े होकर 
भी एक दूसरेके गुणोंकी कदर करते हैँ । भारतीय नरेश 
पोरसकी प्रशंसा सिकन्दरसे और राणा प्रतापकी अकपररसे 
सुनिये, नेपोलियनकी वीरता वेलिंगटनको दी ठीक मालूम 
है, महारानी लक्ष्मीबाईका शौर्य बतलानेके लिये योग्य 
अधिकारी तत्कालीन अंगरेज सेनापति ही हे । फिर रामके 
भक्त रावणके पाण्डित्य और तप-वैभवको क्यौ भूल जाते हैं ! 
टसिंहावतारको माननेयाले हिरण्यकशिपुकी तपस्याकी 
अवहेलना नहीं कर सकते । शिवाजी हों या गुरु गोविन्द- 
सिंह, शक्तिके समी साधक हमारे लिये पूजनीय हैं । 


हम अपना विकास चाहते हैं तो हमें शक्तिपूजक 
होना चाहिये । प्रधान शक्ति स्री-जाति दै । भगवती सीता, 
राधा, दुर्गा, उमा, लक्ष्मी, सरखती आदिके युणोका 
विवेचन और कीर्तन करते हुए हमें महिलाशक्तिका 
उत्थान और समादर करना चाहिये । महिलाशक्तिका 
उत्थान होनेपर किसी भी देश और जातिका भविष्य 
उज्ज्यल होना अनिवार्य है । माताकी प्रेमपूर्ण पुकार कायर 
सन्तानको मी सिंहसमान घूर बना देती है।' भारतीय: 
इतिहासमै अनेक स्योने अपने पतिका कठोर कतेव्य- 
पालनमै न केवळ साथ दिया दै, वरं आवश्यकता होने- 
पर उनके निरुत्साहित द्वदयमें आशा और उत्साहका सञ्चार 


# महाकाली, महालक्ष्मी, महासरस्वती # 
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किया दै, उनको धैय प्रदान किया है, और उनको 
पराजित होते-होते बचाकर विजयश्रीसे न्त किया है । 
हम इन बातोंकी उपेक्षा क्यों करें और महिलाशक्तिकी 
जाग्तिमें जी-जानसे कटिबद्ध क्या न हों ! 

शक्तिकी पूजामें, विन्न प्रमाणित होनेवाली बातोसे हमें 


oS 
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सावधान रहना चाहिये । मद्य-मांस तो वर्जित ही हैं; 
आलस्य, भोग, लोम, मोह, विलासिताको भी खान नहीं 
मिलना चाहिये; तप, संयम, विवेक, सहिष्णुतासे ही पूजा 
सफल हो सकती है। झक्ति-माता ! तू हमें अपने योग्य 


पूजक बना ! 


महाकाली, महालक्ष्मी, महासरस्वती 


(रेखक--पं० श्रीहरिवक्षजी जोशी काव्य-सांख्य-स्मृति-तीये ) 


यक दाकाली) महालक्ष्मी, महासरस्वती 
i म ॥ ये तीनों नाम जगन्नियन्ता-परमात्माकी 

(4 |__| चितिशक्तिके हैं । शाजकारोंका दृढ 

| विश्वास है कि परमात्माकों खरचित 


१७ आश्रय कर पुरुष या ख्रीरूपसे अवतीणं 
| 288) होना पड़ता है । जब वे पुरुषवेधमे 
Es === अवतार लेते हैं तब जगत्‌ उनकी 
ब्रह्मा, विष्णु, महेश आदि नामोँसे स्तुति करता है और जब 
वे ख्रीरूपसे जगतमें अवतीणं होते हैँ तब उन्हें महाकाली; 
महालक्ष्मी, महासरस्वती कहते हैं । जिस प्रकार ब्रह्मा, 
बिष्णु, महेश-रज, सत्त्व और तमः्प्रधान हँ, उसी प्रकार 
चितिशक्तिके ये तीनों रूप मी सत्त्व, रज, तम आदि गुणोंकी 


अधिकताके अनुसार वेष धारण करते हुए तत्तद्गुणानुरूप 


कार्य करते हैं । चितिशक्तिके तमःप्रधान रौद्ररूपको 
महाकाली कहते हैं, जो प्रधानतया दुर्शेका संहार करती है । 
सत्त्वप्रधान वैष्णवरूपकों महालक्ष्मी कहते हैं जो जगतका 
पालन करती है। रजःप्रधान ब्राक्षीशक्तिकों सरखती कहते 
हैं, जो प्रधानतया जगत्‌की उत्पत्ति और उसमें ज्ञानका 
सञ्चार करती है । दुगाससशतीमें चितिशक्तिके इन तीनों 
सरूपोंकी उत्पत्तिकथा इस प्रकार है-- 


खारोचिष-मन्वन्तरमै चक्रवर्ती राजा सुर्य राज्य करता 
था । एक समय शत्रुओंद्वारा पराजित होकर वह अपने राज्यमें 
आकर शासन करने लगा, परन्तु वहाँपर भी उसके शतरुओने 
आक्रमण कर दिया; जिससे दुखी होकर वह शिकारके 
बहानेसे वनमै जाकर मेघा मुनिके आश्रममें रहने लगा । 
परन्तु वहाँ भी उसे रात-दिन अपने राज्य-कोष आंदिकी 


ही चिन्ता घेरे रहती थी । एक समय राजा आश्रमके निकट 
घूम रहा था कि उसकी इष्टि एक वेश्यपर पड़ी। उसे 
उदास देख राजाने पूछा कि “तुम कौन हो और यहाँ 
किसलिये आये हो £ तुम्हारा मुख उदास और चिन्तित 
क्यों प्रतीत होता है ? राजाके वचन सुनकर विनीतभावसे 
वैईय कहने लगा कि महाराज मेरा नाम समाधि है । मैं उच्च 
कुछमें उत्पन्न वैद्य हुँ; परन्तु दुभाग्यवश मेरे दुष्ट पुत्रोंने मेरा 
धन छीनकर मुझे निकाल दिया, जिससे मैं इस बनमें 
भटकता फिरता हूँ । मुझे अपने खजनोंके कुशछ-समाचार 
नहीं प्राप्त होनेसे मैं . सर्वदा चिन्तित रहता हुँ । यद्यपि 
अर्थलोड॒प पुत्राने मुझे निकाल दिया, फिर भी मेरा चित्त 
उनके मोहको नहीं छोड़ता । इस प्रकार परस्पर वार्ते करते 
वे दोनों आश्रममें गये और राजाने ऋषिके आगे विनीत- 
भावसे कहा कि “क्या कारण है कि मेरा सम्पूर्ण राज्य छिन 
जानेपर भी अभीतक उसमें मेरी आसक्ति बनी हुई है और 
यही दशा इस वैश्यकी हो रही है ! आप हमें उपदेश देकर 
चिन्तासे छुड़ाइये ।' 

मुनिने कह्द--'राजन ! महामायाकी विचित्र लीलाके 
द्वारा समस्त प्राणी ममता और मोहके गत्तमें पड़े हुए दे 


महामाया हरेश्वेपा तया सम्मोह्यते जगत्‌ । 
ज्ञानिनामपि चेतांसि देवी भगवती हि सा ॥ 
बढादाकृष्य मोहाय महामाया प्रयच्छति । 
तया विसज्यते विश्वं जगदेतचराचरम, ॥ 


“जिसके द्वारा सम्पूर्ण जगत्‌ मोहित हो रहा है वह 
भगवान विष्णुकी महामाया है। वह महामाया देवी भगवती 
जञानियोंके चित्तको भी बलपूर्वक आकर्षणकर मोहमें डाल देती 
है। उसीके द्वारा यह सम्पूण चराचर जगत्‌ रचा गया दै । 
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# तामादिशक्तिं शिरसा नमामि # 


यह जिसपर प्रसन्न होती है उसे मुक्ति प्रदान करती है 
और यही संसारके बन्धनका हेतु है । मुक्तिकी हेतुभूत 
सनातना पराविद्या वही है ।' 

राजाने पूछा--महाराज ! जिसका आपने वर्णन किया 
बह महामाया देवी कौन है और कैसे उत्पन्न हुई है ! 
उसके गुण, कर्म, प्रभाव और खरूप कैसे हैं ! 


ऋषिने कहा--वह नित्या है, समख जगत्‌. उसकी मूर्ति 
है, उसके द्वारा यह चराचर जगत्‌ व्याप्त है। फिर भी 
देवकार्य करनेके लिये वह जब प्रकट होती है तब उसे 
उत्पन्न हुई कहते हैं । 


महाकालीकी उत्पत्ति 
प्रलयकालमै सम्पूर्ण संसारके जलमम होनेपर मगवान्‌, 
विष्णु शेषशय्यापर योगनिद्रामें सो रहे थे। उस समय 
भगवानके कर्णकीटसे उत्पन्न मधु और केटम नामक दो 
घोर राक्षस ब्रह्माको मारनेको उद्यत हो गये । भगवानके 


नामिकमल्मे स्थित प्रजापति ब्रह्माने असुरोको देखकर 


भगवानको जगानेके लिये एकाग्रहृदयसे हरि भगवानके 
नेत्रकमलस्थित योगनिद्राकी स्तुति की-- 
व्हे देवि ! तू ही इस जगतूकी उत्पत्ति, स्थिति और 
संहार करनेवाली है; तू ही महाविद्या, महामाया, महामेधा, 
महास्मृति और महामोहस्रूपा है; दारुण कालरात्रि, महा- 
रात्रि और मोहरानि भी तू ही दै । तूने जगतूकी उत्पत्ति, 
स्थिति और लय करनेवाले साक्षात्‌ भगवान्‌ विष्णुको भी 
योगनिद्रावश कर दिया है और विष्णु, शङ्कर एवं मैं (ब्रह्मा) 
शरीर ग्रहण करनेको बाधित किये गये हैं । ऐसी महामाया- 
शक्तिकी स्तुति कौन कर सकता है ! हे देवि ! अपने प्रभावसे 
इन असुरोंको मोहित कर मारनेके लिये भगवानको जगा ।' 
इस प्रकार स्तुति करनेपर वह महामाया भगवती 
भगवानके नेत्र, मुख, नासिका, वाहु तथा हृदयसे बाहर 
निकलकर प्रत्यक्ष खड़ी हो गयी | भगवान्‌ भी उठे और 
देखा कि दो भयङ्कर राक्षस ब्रह्माको खानेके लिये उद्यत हो 
रहे हैं । ब्रह्माकी रक्षाके लिये खयं भगवान्‌ उनसे युद्ध करने 
लगे । युद्ध करते-करते पाँच हजार वध बीत गये, परन्तु वे 
"राक्षस नहीं मरे । तब महामायाने उन राक्षसोंकी बुद्धि 
मोहित कर दी, जिससे वे अभिमानपूर्वक विष्णुभगवानसे 
कहने लगे कि हम तुम्हारे युडसे अति सन्तुष्ट हुए हैं; तुम 
ईप्सित वर मागो ।? भगवान्‌ कहने छगे--“यदि आप मुझे 


बर ही देना चाहते हैं तो यही वर दीजिये कि आप दोनों 
भेरे द्वारा मारे जाये ।' मधु-कैटमने “तथास्तु? कहा और बोले 
कि “जहाँ थ्वी जलसे ढकी हुई हो यहाँ हमको नहीं 
मारना ।' अन्तमै भगवानने उनके शिरोंकों अपनी जंघाओं- 
पर रखकर चक्रसे काट डाला । इस प्रकार देवकार्य सिद्ध 
करनेके लिये उस सब्िदानन्दरूपिणी चितिशक्तिने 
महाकालीका रूप धारण किया, जिसका स्वरूप और ध्यान 
इस प्रकार है-- 

खड्गं चक्रगदेषुचापपरिघान्छूलं अुछाण्डीं शिरः 

शङ्कं संदधतीं करेखिनयनां सर्वाङ्गसूपाव्ृताम्‌ । 

नीळाइमद्ुतिमास्यपादद॒शकां सेवे महाकालिकां 

यामस्तौरस्वपिते हरौ कमलजो हन्तुं सु कैटभम्‌॥ 


खड्ग, चक्र, गदा, धनुष, वाण, परिष, शूल, 
भुशुण्डी, कपाल और शञ्चको धारण करनेवाली, सम्पूर्ण 
आमूषणासे सुसजित, नीलमणिके समान कान्तियुक्त} दश मुख, 
दश पादवाली मह्दाकालीका मैं ध्यान करता हूँ, जिसकी 
स्तुति विश्णुभगवानकी योगनिद्रास्थितिमे ब्रह्माजीने की थी । 


महालक्ष्मीकी उत्पत्ति 


एक समय देवता और दानवोँमें सौ यर्षतक घोर युद्ध 
हुआ । देवताओंका राजा इन्द्र था और दानबोंका 
महिषासुर । पराक्रमी दानवोंद्वारा देवताओंको पराजितकर 
महिषासुर खयं इन्द्र बन बैठा तब सम्पूर्ण देवगण पद्म- 
योनि ब्रह्माजीको आरो कर भगवान्‌ बिष्णु और शङ्करके 
पास गये और उन्हें अपनी सम्पूर्ण विपत्ति-गाथा सुनायी । 
देवताओंकी आतंवाणीको सुनकर भगवान्‌ बिष्णु तथा 
शङ्कर कुपित हुए और उनकी कुटी चहू गयी । उनके 
शरीरसे एक महान तेजपु्ञ निकला और वह एकत्रित 
होकर प्रज्वलित पर्वतकी तरह सम्पूर्ण दिशाओंकों देदीप्यमान 
करता हुआ नारी-शरीर वन गया । उस भगवतीको देखकर 
सब देवता प्रसन्न हुए और उसे अपने-अपने श्न समर्पण 
कर दिये । तब प्रसन्न होकर देवीने अझ्टास किया जिससे 
समस्त दिशाएँ गूँज उर्टी, समुद्र उछलने लगे, एयिवी 
कॉप उटी आर पर्वत भी डगमगाने लगे, देवताओंने 
जयध्वनि की और सुनिगण स्तुति करने लगे । उस भयङ्कर 
गर्जनाको सुनकर महिषासुर क्रोधित होकर अज्न-श्नःसुसजित 
दानव-सेनाको लेकर वहाँ आया और तेजपुज् महालक्ष्मीको 
उसने देखा । तदनन्तर असुरोंका देवीके साथ अति भयङ्कर 


# महाकाली, महालक्ष्मी, मद्दासरखती # 
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युद्ध हुआ, जिसमें सम्पूर्ण दानय मारे गये । महिषासुर मी 
अनेक प्रकारकी माया करके थक गया और अन्तमे महालकष्मी- 
के द्वारा मारा गया | देवताओने भगवतीकी विविध प्रकारसे 
स्तुति की । इस प्रकार महालक्ष्मीने रूप धारण किया, 
जिसका स्वरूप और ध्यान इस प्रकार है-- 


अक्षसक्परशू गदेघुकुलिशं पद्म धनुः कुण्डिकां 
दण्डं शक्तिमसिद्ध चमं जलजं घण्टां सुधाभाजनम्‌ । 
e ¢ 

झूल पारासुद॒शने च दधतीं हस्तैः प्रसन्नाननां 

सेवे सैरिभमर्दिनीमिह महालक्ष्मी सरोजस्थिताम्‌॥ 

खहस्तकमलमें अक्षमाला, परशु, गदा, याण, वज्र, 
कमल, धनुष, कुण्डिका, शक्ति, खड्ग, चर्म, शञ्च, घण्टा, 
सुधापात्र, झूल, पाश और सुदर्शनचक्रको धारण करनेवाली, 
कमलर्थित; महिषासुरमर्दिनी महालक्ष्मीका हम ध्यान 
करते हैं । 

महासरस्रतीकी उत्पत्ति 


पूर्वकालमै शुम्म और निश्चम्मने इन्द्रादि देवताओंके 
सम्पूर्णे अधिकार छीन लिये तथा वे खयं ही यज्ञभोक्ता 
बन बेठे । तब अपने अधिकारोंको पुनः प्राप्त करनेके लिये 
देवताओने हिमाळयपर जाकर देबी भगवतीकी अनेक 
प्रकारसे स्तुति की । उस समय पतितपायनी भगवती 
पार्वती आयी और उनके शरीरमेंसे शिवा प्रकट हुई । 
सरखतीदेवी पार्वतीके इारीरकोषसे निकली थीं, इसलिये 
उनका कौशिकी नाम प्रसिद्ध हुआ | कौशिकीके निकल 
जानेके वाद पार्वतीका शरीर काला पड़ गया, इसलिये उन्हें 
कालिका कहते हैं | तदनन्तर मगवती कोशिकी परम सुन्दर 
रूप घारण कर बैठी हुई थीं कि उन्हें चण्डःमुण्ड नामक 
शुम्म-निश्यम्मके दूने देखा । उन्होंने जाकर झम्म निशचम्मः 
से कहा कि 'हे दानबपति ! दिमालयपर एक अति छावण्य- 
मयी परम मनोहरा रमणी बैठी दै। वैसा मनोज्ञ रूप आजतक 
किसीने नहीं देखा | आपके पास ऐरावत हाथी, पारिजात 
तरु, उच्चैःश्रवा अइव, ब्रह्माका विमान) कुबेरका खजाना, 
बरुणका सुवर्णवर्धी छत्र तथा अन्य विविध रकष विद्यमान 
हैं, पर ऐसा ख्रीरतन नहीं है अतः आप उसे ग्रहण 
कीजिये ।” दूर्तोकी वाणी सुनकर झम्म-निशचम्मने अपने 
सुग्रीव नामक दूतको उस देवीको प्रसन्न करक अपने पास 
छानेको कहा । दूतने जाकर देवीको झुम्म-निझुम्मका 
आदेश सुनाया और उनके यकी बहुत प्रशंसा की। देवीने 


५७१ 
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कहा कि तुम कहते हो सो सव सत्य है; परन्तु मैंने पहले 
एक प्रतिज्ञा कर ली थी) वह यह है कि 


यो मां जयति संग्रामे यो मे दप व्यपोहति । 
यो से प्रतिबलो लोके स मे भता भविष्यति भ 


“जो मुझे संग्राममें जीतकर मेरे दपंको चूर्ण करेगा 
यही मेरा पति होगा । अतः तुम अपने खामीकों जाकर 
मेरी प्रतिज्ञा सुना दो कि मुझे युद्धमें जीतकर मेरा पाणि- 
ग्रहण कर ले |? दूतने देवीको बहुत समझाया, परन्तु देवीने 
नहीं माना । तब कुपित होकर दूतने सम्पूर्ण इत्तान्त शुम्म- 
निशम्भको जा सुनाया, जिससे कुपित होकर उन्होंने अपने 
सेनापति धूम्रलोचनको देवीके साथ युद्ध करनेके लिये 
भेजा । परन्तु देवीने थोड़े ही समयमें उसे सेनासहित मार 
डाला । इसी प्रकार चण्ड और युण्डको भी देवीने मार 
डाला । तब कुद्ध होकर उन्होंने अपनी समस्त सेना लेकर 
देवीको चारों ओरसे घेर लिया । भगवतीनें घण्टाध्वनि 
की; जिससे सम्पूर्ण दिशाएँ गूँज उठी । इसी समय ब्रह्मा 
विष्णु, महेश, कार्तिकेय और इन्द्रादिके शरीरोसे शक्तियाँ 
निकलकर चण्डिकाके पास आयां । वे देवियों जिसकी शक्ति 
थीं, तत्तत्‌ शक्तिके अनुरूप खरूप, भूषण और वाहनसे युक्त 
थीं । उन शक्तियोंके मध्यमें खयं महादेवजी आये और 
देवीसे बोळे कि “मुझे प्रसन्न करनेके लिये सम्पूर्ण दानवोका 
संहार कीजिये ।? उसी समय देबीके शारीरसे अति भीषण 
चण्डिका-शक्ति प्रकट हुई ओर शिवजीसे बोली कि हि 
भगवन्‌ ! आप हमारे दूत बनकर दानवोके पास जाइये 
और उन्हें कह दीजिये कि यदि तुम जीना चाहते हो तो 
तरैलोक्यका राज्य इन्द्रको समर्पितकर पाताललोकको चले 
जाओ ।' शिवजीने शुम्भ-निछम्भको देवीकी आज्ञा सुनायी, 
पर वें बलगर्वित दानव कब्र माननेवाळे थे । निदान आपसमें 
युद्ध छिड़ गया ओर अख-शस्र-प्रहार होने लगे । शक्तियाँ- 
द्वारा आहत होकर दानव-सेना गिरने लगी । तत्र क्रुद्ध 
होकर रक्तबीज युद्धभूमिमें आया । इस दानवके रक्तसे 
उत्पन्न दानव-समूहसे सम्पूर्ण युद्ध-स्थळ भर गया, जिससे 
देवगण कॉप उठे । तब चण्डिकाने कालीसे कहा कि तुम 
अपना मुख फेलाकर इसके शरीरसे निकले हुए रक्तका पान 
करों, जब यह क्षीणरक्त होगा तब्र मारा जायगा । फिर 
देवीने रक्तबीजपर शूल-प्रहार किया । उससे जो रक्त निकला 
उसे काली पीती गयी । क्षीणरक्त होते ही देवीके प्रहारसे 
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क के के क ककी क केला 


यह घराशायी हो गया । तत्पश्चात्‌ शुम्म और निशुम्म भी 
युद्ध-भूमिमें मारे गये । देवगण हर्षित होकर जयध्वनि 
करने लगे । इस प्रकार महासरस्वतीने रूप धारण किया, 
जिसका स्वरूप और ध्यान इस प्रकार है-- 
घण्याशूरूहलानि शङ्भसुसले चक्र धनुः सायकं 
हस्ताब्सैदेघती घनान्तविळसच्छीतांझुतुल्यप्रभाम्‌ । 
गौरीदेहसमुद्भवां त्रिनयनामाघारमूतां सहा- 
पूर्वामन्न सरस्वतीमनुभजे झुम्मादिदेस्यार्दिनीम्‌॥ 
“सहस्तकमलमें घण्टा, त्रियूल, हल, शंख, मुसळ, चक्र, 
धनुष और बाणको धारण करनेवाली, गौरी-देइसे उत्पन्न, 
अिनेत्रा, मेधास्थित चन्द्रमाके समान कान्तिवाली, संसारकी 
आधारभूता, शम्मादि देत्यमर्दिनी महासरखतीको हम 
नमस्कार करते हैं ।? 
देवतागण महासरस्वतीकी स्तुति करने लगे--'हे देवी 
आप अनन्त पराक्रमशाली वैष्णवी शक्ति हैं, संसारकी आदि- 
कारण महामाया आप ही हें । आपके द्वारा समस्त संसार 
मोहित हो रहा है । आप ही प्रसन्न होनेपर सुक्तिकी दाता 
हैं। हे देवि! सम्पूर्ण विद्या आपके ही भेद हैं, सम्पूर्ण स्त्रिया 
आपका ही खरूप हैं । आपके द्वारा समस्त संसार व्याप्त 
है । कौन ऐसी विशेषता हे कि जिससे हम आपकी स्तुति 
करें ! हे देवि! आप प्रसन्न हों और शत्रुआँके भयसे सर्वदा 
हमारी रक्षा करें। आप समस्त संसारके पापोंका और उत्पात- 
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के परिणामस्वरूप उपसर्गोका नाझ कैर दीजिये।' देवताओंकी 
स्तुति सुनकर भगवती प्रसन्न होकर कहने लगीं 'हे देवगण ! 
तुम्हारी की हुई स्तुतिके द्वारा एकाग्रचित्त होकर जो मेरा 
स्तवन करेगा उसकी समस्त बाधाएँ मैं अवश्य नष्ट कर 
दूँगी ।? यह कहकर देवगणके देखते-देखते ही भगवती 
अन्तर्धान हो गयीं । 

मेधा ऋषिने देवीकी उत्पत्ति और देवादिकृत स्तुति 
सुनाकर कहा कि 'हे राजन्‌! तुम और यह वैश्य तथा अन्य 
विवेकीजन इस महामाया भगवतीकी मायासे मोहित हो रहे 
हैं, अतः तुम उसी परमेश्वरीकी शरण अहण करो । आराधना 
करनेसे वह मनुष्योको शीघ्र ही भोग, खर्ग और मोक्षकी 
दाता है ।? ऋषिके वचन सुनकर वे दोनों नदीके किनारे 
जाकर देवीकी पार्थिव मूर्ति बनाकर उसकी पूजा करने लगे । 
देवीको प्रसन्न करनेके लिये उन्होने अनेक संयम-नियमोंका 
पालन करते हुए तीन वर्षतक कठोर तपस्या की । उनके 
तपको देखकर भगयती प्रसन्न होकर प्रत्यक्ष आ खड़ी हुई 
और बोली “मैं तुम दोनोंपर प्रसन्न हूँ । मनइच्छित बर 
माँग लो !? तब राजाने अपने राज्य और वैश्यने शान-प्रासि- 
की याचना की। देवीने तथास्तु? कहा । दोनोंके मनोरथ पूर्ण 
हुए, वैश्य सुक्त हो गया और राजाने अपना राज्य प्रा 
किया और दूसरे जन्ममें सूर्यपुत्र होकर सावणिमनु हुआ । 


हे णा 


शरण 


काहूको सरन संशु गिरिज्ञा गनेल सेख, 
काहको सरन है कुवेर पेसे घोरीको । 
काहूको सरन मच्छ कच्छ बलराम राम, 
काहूको सरन गोरी साँवरी-सी जोरीको ॥ 
काहूको सरन बोध बावन बराह व्यास, 
ये ही निरधार सदा रहें मति मोरीको । 


आनेद्करन बिघिबंदित चरन एक, 


हठीकों सरन ब्ृषभानुकी किसोरीको ॥ 


शक्तिप्रजा ओर प्रलरकला 
( हेखक--पं० ० श्रीवासुदेवजी उपाध्याय, एम० ए० ) 


» सारमें केवल एक हिन्दूघर्म ही ऐसा है 
जिसमें पूजाको विशेष महत्ता दी 
गयी है । विशिष्ट योगियोंके अतिरिक्त 
सवसाधारणके लिये ईश्वरप्रासिके 
साधनोमें पूजाका महत्त्वपूर्ण स्थान 
है । घमेम्रन्यांमे उपासनाके सगुण 
| तथा निगुण प्रकारके विधानोंके 
उल्लिखित होनेपर भी सगुणने ही अधिकतर मनुष्योंका 
ध्यान आकर्षित किया। पूजाके भावके साथ-ही-साथ प्रसर- 
कलाका भी प्रारम्भ हुआ, क्योकि बिना धार्मिक भावके 
शिल्पी अपने कौशलका प्रदशन नहीं कर सकता । यद्यपि 
प्रस्तरकलामे ध्यानमें मग्न योगियोंकी भी मूरततियाँ मिलती हैं, 
लेकिन ईश्वरके अवतारा तथा अन्य भावोंका जो चित्र 
शिल्पकार भावुकजनोके सम्मुख उपस्थित करता है, वह 
अवर्णनीय है । 


बहुत प्राचीन कालसे ही ब्रह्मकी त्रिमूर्ति (ब्रह्मा, 
विष्णु तथा महेश) का भाव हिन्दूघमंमे 

शक्तिकी उत्पत्ति समाविष्ट था; परन्तु प्रस्तरकलामें 
ब्र्माकी उतनी मूरत्तियाँ नहीं पायी जातीं, जितनी कि 
वैष्णव तथा शैव मूर्तियां? वेदान्तके साथ सांख्यने 
भी पुरुष और प्रकृतिके सिद्धान्तका प्रतिपादन किया; 
जिस कारणसे हमारी प्रस्तरकलामें भी नये विचारका 
समावेश हुआ । हमारे ऋषियोंने पुरुष और 
प्रकृतिको ईश्वर तथा शक्ति मी कहा है । हिन्दू विष्णु तथा 
शिवको ईश्वर मानते हैं और उनकी कोमल (F९;77८) 
ग्रतिकृतिको शक्ति कहकर पुकारते हैं । यही कारण है कि 
शक्तिपूजा विष्णु तथा शिवसे सम्बद्ध है । प्रस्तरकलामें 
इस सम्बन्धका दिग्दर्शन पूर्णरूपसे पाया जाता है | शिल्प- 
में न केवल उन देवों ( विष्णु तथा शिव ) की शक्ति लक्ष्मी 
और पार्वतीकी मूंत्तियाँ ही पायी जाती ह परन्तु ईश्वर 
और शक्तिका विचार इतने ऊँचे स्थानतक पहुंचा है कि 
दोनोंका समावेश एक ही मूततमे किया गया है। कास्मीरमें 
प्रस्तरकी तथा नेपालमै धाठ॒ुओंकी अधनारीश्वर (शिव) की 
बहुत ही सुन्दर मूर्तियों मिली हैं जो उपयुक्त भावकी पुष्टि 


करती हैं । हिन्दुओके इस ईश्वर तथा शक्तिपूजाका प्रभाव 
बौद्धघमेपर भी पड़ा, जिसके कारण महायानकी उत्पत्ति 
हुई । बौद्धघम॑में शक्तिको महत्त्वपूर्ण स्थान प्राप्त हुआ 
जिसमें 'तारा? का नाम विशेष उल्लेखनीय है | 


वेष्णर्वो तथा शेयोंकी भाँति शक्तिपूजक शाक्त कहलाते 
हैं। शक्तिपूजाके कारण एक नये मन्त्रशात्र- 
की उत्पत्ति हुई या यों कहा जाय कि 

मन्त्रज्ञास्रके कारण शक्तिपूजाकी बृद्धि हुई । शाक्त लोगों- 

का विश्वास है कि शक्ति ही सबसे महान्‌ शक्तिशालिनी है, 

जिसके बिना ब्रह्म भी कायं सम्पादन नहीं कर सकता । 

उस महान्‌ शक्तिको “महालक्ष्मी” के नाम्रसे पुकारते हैं । 

देवीमाहात्म्यमें महालक्ष्मीसे ही समग्र देवी-देवताओंकी 

उत्पत्तिका वर्णन मिलता है । इसका निम्न प्रकारसे उल्लेख 

कर सकते दें-- 


महारूदमी । 


महालक्ष्मी 
2 
सरस्वती लक्ष्मी महाकाली 
ह्न हि 
गौरी विष्णु लक्ष्मी हिरण्यगर्भ सरस्वती सुद्र 


शिल्पशाख्रमें महालक्ष्मीका वर्णन इस प्रकार है 

वरं त्रिशूलं खेरञ्च पानपात्रश्च विञ्ञती। 

नीलकण्डे च नागं हि महालक्ष्मी सुखप्रदा ॥ 

( रूपसण्डन ) 

प्रस्तरकलामें भी इस महालक्ष्मीका विशेष खान है। 
बम्बई प्रान्तमें स्थित कोल्हापुर नामक स्थानमें एक सुन्दर 
मन्दिरमे महालक्ष्मीकी भव्य मूत्त प्रतिष्ठित है । उस 
मूत्तिकी चार भुजाएँ हँ, जिनमें पात्र, गदा, विस्म तथा 
खेटकके चिह्न हैं | इस मूतिके मस्तकपर शिवलिङ्ग दृष्टि- 
गोचर होता दै। यह खान धार्मिक यात्राका एक मुख्य 
केन्द्र है। 

वैष्णव तथा शेव-सम्बन्धी शक्तिमूर्तियोंके विवरणसे 

योगशक्ति । पूर्व योगशास्रमे शक्तिके स्थानसे परिचित 
होना आवश्यक प्रतीत होता दै । योग- 
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शास्म कुण्डलिनीसे ही शक्तिकी समता बतलाते हैं । 
कुण्डलिनीके मुख्य छः स्थान हैं जो चक्र या यन्त्रके रूपमें 
दिखलाये जाते हें । ये यन्त्र बीजाक्षरसे संयुक्त रहते हैं । 
इनके मुख्य यन्त्रको भ्रीचक्र कहते हैं । यह मेरु, कैलास 
तथा भूःके रूपमें शिल्पमें दिखलाया जाता है । यह यन्त्र 
पत्थर या घातुके ऊपर खोदा जाता है, जिसे मनुष्य भूत- 
प्रेतांको दूर करनेके लिये पहनते हैं । याँ तो भारतमें 
यन्त्रकी पूजा सर्वसाधारणमें पायी जाती है परन्तु दक्षिण 
भारतके मन्दिरोमें इस शक्तिपीठाळयकी स्थापना पायी जाती 
है, जिसकी प्रतिदिन पूजा की जाती है । 
ऊपर कहा गया है कि प्रत्येक देवताकी कोमल 
(Feminine)प्रतिकृति शक्तिरूपमें पायी 
शक्ति-मूर्ति जाती है । इसी कारणसे साधारणतया 
प्रसरकलामै प्रत्येक देवके साथ उसकी ख्रीकी मी मूर्ति 
दिखलायी जाती है। देवियोंकी मूर्तियाँ देवताओंके साथ दो 
भुजाओंकी पायी जाती हैं । एक हाथमें कमल तथा दूसरा 
हाथ नीचे लटका रहता है। परन्तु जब शक्तिकी मूर्ति देवके 
समीप बेठी दिखलायी जाती है या स्वतन्त्ररूपसे खड़ी रहती 
है तो शिल्पी उसे द्विमंग या समभंग अवस्थामें दिखलाते 
हैं । किसी मूर्तिमें देव शक्तिको आलिज्ञन करता दिखळायी 
पड़ता है । जैसे--गणेश, शिव, सूर्य आदि । इस प्रकारके 
उदाहरणोंके होते हुए भीशक्तिका अधिकांश सम्बन्ध दिवसे 
प्रतीत होता है । उत्तरकामिकागम नामके मन्थमें चतुभुजी 
और त्रिनेत्रा देवीका वर्णन मिलता है-- 


वतुभुंजा. ब्निनेश्ना च सुप्रसञ्चेकवक्त्रका । 

हुकूछवसना देवी _करण्डझुकुटान्विता ॥ 

वरदाभयसंयुक्ता पाशाइशकरान्विता । 

इस देवीको शिवकी पत्नी कहा जाता है । दूसरी 
देवीकी मूर्तियाँ भी मिळती इँ । प्रस्तरकलामें इनके छः 
हाथ दिखळाये गये हैं । उनमें पाश, अङ्कुश, शङ्क और 
चक्र या दिवके अन्य श्र रहते हें । दूसरे दो हाथ 
अमय तथा वरद मुद्रामें पाये जाते हें । ये देवियाँ शिवके 
आसनमें बेठी हुई मिळती हैं । इस प्रकार कितनी ही 
मूर्तियाँ हैं जो शिवकी शक्ति हैं और शिवके साथ उनकी 
मूर्तियाँ बनायी जाती हैं । 


जैव शक्तिके अतिरिक्त वैष्णव शक्तियाँ भी पायी जाती 
हैं । प्रस्तरकलामें एक विशेष शक्तिकी मूर्ति मिलती दै; 


के तामादिशक्ति शिरखा नमामि र 
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जिसे विष्णुकी अनुजा कहते हैं । सुप्रभेदागम नामक अन्थमें 
इसका सुन्दर वर्णन मिळता है। इस देवीके छः या 
आठ हाथ होते हैं । इसके हाथ शाञ्च-चक्रसहित तथा 
अमयऱसुद्रामे मिळते हें । यह सुन्दर देवी आभूषणोसे 
सुसजित महिष, सिंह या कमळपर स्थित दिखलायी जाती 
है । दक्षिण-भारतके महाबलिपुरम्‌ मन्दिरमे ऐसी ही सुन्दर 
पत्थरकी मूर्ति प्रतिष्ठित है। इस देवीकी मूर्तिको सुप्रमेदा- 
गम 'आदि-शक्ति? के नामसे पुकारता है । 


आदिशाक्तेः ससुद्धतां विष्णुप्राणाचुजां छुमास्‌। 


शङ्खचक्रधरां देवीं धनुःसायकधारिणीस्‌ ॥ 
खञ्गखेटकसंयुक्तां झूलपारासमायुताम्‌ । 
चतुखुँजा वा कुर्वीत सर्वाभरणभूषिताम्‌ ॥ 


इयामवर्णा' सुवदनां महिषस्य शिरःस्थिताम्‌ । 
सिंहारूढा च वा ङुयास्पद्मासनसमागतास्‌ ॥ 


हिन्दूधमंमें शक्तिकी पूजा अनेक प्रकारकी पायी जाती 

शक्तियों है। धर्मशास्रकाराँने शक्तिकी अवस्था या 
(का दु 

कार्यके अनुसार नाम-भेद किया है । एक 

नामकरण \ ह ह 
वर्षकी शक्तिका नाम सन्ध्या, दो वषकी 
सरस्वती, सात सालकी चण्डिका, आठ वर्षकी झाम्मवी, 
नववर्षीया दुर्गा, दश वकी गौरी, तेरह वर्षकी महालक्ष्मी 
तथा पोडशवर्षीया शक्तिका नाम ललिता आदि मिलते हैं । 
अवस्थाके अतिरिक्त विशेष कार्य सम्पादन करनेसे उस 
शक्तिका नाम कार्यानुरूप पड़ता है । जब शक्तिके द्वारा 
महिषासुर नष्ट किया गया तो उस शक्तिका नाम 
महिषासुरमर्दिनी रक्खा गया । इसी प्रकार सूयंकी शक्ति 
जब अन्धकारको नष्ट करती है तो उसे उषाके नामसे 
पुकारते हैं । 


शक्तिका सबसे अधिक सम्बन्ध ह है। साघारणतया 

शैव शक्तियाँ दुर्गाके नामसे प्रसिद्ध हे । 

क दोनाके संहारकारी स्वभावके कारण यह 
नामकरण युक्तिसंगत प्रतीत होता है । आगममें नवदुगाति 

नाम मिलता है तथा दूसरी नबदुर्गाकी मूतियॉ एक स्थान" 

पर एकत्रित भी मिळती हैं । आाममें नवदुगके नाम > 

निम्न प्रकारे उल्लिखित है- 06 
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( १ ) नीळकण्डी (६ ) अम्नि-दुगो 

( २ ) क्षेमङ्करी (७) जप-दुर्गा 

( ३ ) हरसिद्धि ( ८ ) विन्ध्यवासिनी दुर्गा 
( ४ ) रुद्रांश-दुर्गा (९) रूपमारी-दुर्गा ' 
( ५) बन-दुर्गो 


>”? 


ळय 


इन सत्र दुर्गा देवियोंके तीन नेत्र तथा चार मुजाएँ 
होती है । प्रसरकलामे इनकी मूर्ति नहीं पायी जाती, केवळ 
विन्ध्यवासिनीकी मूर्ति संयुक्तप्रान्तके मिर्जापुर जिलेमें 
ध्याचल पवतपर पायी जाती है। इनके तीन नेत्र 
स्पष्टरूपसे दिखलायी पड़ते हैं । दूसरी नवदुर्गाकी मूर्ति एक 
साथ पायी जाती हैं । मध्यम स्थित दुर्गाका नाम भद्रकाली है 
प्रसतरकलामं इस देवीकी अनेक मूर्तियां मिलती हैं | 
मद्रकाढीकी अठारह भुजाएँ हें । अन्य देवियोंके सोलह 
भुजाएँ होती हैं । ये स्द्रचण्डा, प्रचण्डा, चण्डनायिका 
आदि नामोंसे पुकारी जाती हें । विष्णधर्मोत्तरमें भद्रकाली- 
का याँ वर्णन मिलता हे-- | 


अष्टादशसुजा कार्या भद्रकाली मनोद्दरा । 
आलोढस्वासनस्था च चतुःसिंहे रये स्थिता॥ 
अक्षमाला त्रिशूल च खज्नश्वन्द्रदच यादव | 
चाणचापे च कतव्ये शङ्कपद़मे तथैव च॥ 


विष्णुधमोंत्तरके वर्णनानुसार प्रस्तरकलामें भद्रकाळीकी 
मूर्तिका अभाव-सा है । दक्षिण-भारतसे मद्रकालीकी 
एक मूर्ति मिली हैं; जिसके तीन नेत्र तथा चार मुजाएँ 
हैं । उन भ्ुजाओंम शङ्क, चक्र, त्िञ्ल तथा डमरू 
दिखलाया गया हे । यह मूर्ति कमलासनपर खड़ी है; 
इसके प्रभामण्डलमें आठ छोटी-छोटी मूर्तियोंके आकार 
बनाये गये हैं, जिससे नवदुर्गाकी गणना होती है । याँ तो 
अनेक दुर्गा, रम्भा; मुळा, अम्बा आदिके वर्णन मिलते 
हैं परन्तु उनमें महाकाली, कात्यायनी या महिषासुरमर्दिनी 
की अनेक सुन्दर मूर्तियो मिलती द । दक्षिणमें मद्रास 
प्रान्तसे महाकालीकी एक मूर्ति मिली हे जो कमछासनपर 
बैठी है और भद्रकालीकी तरह अज्ज ग्रहण किये है | 
किसी-किसी स्थानसे अष्टभुजी मूर्ति भी मिलती है । मारतमें 
महिषासुरमर्दिनीकी अनेक मूतियाँ मिली हैं । शिल्पशात्रके 
विभिन्न गरन्थोँमें महिषासुरमर्दिनीके लिये विभिन्न नाम पाये 
जाते हैं । 'रूपमण्डन'में इसे कात्यायनी कहा गया दै तथा 
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चण्डिका था परन्तु महिषासुरके मारनेके कारण इनका 
नाम महिषासुरमर्दिनी पड़ गया। दोनों अर्न्थोके वणनमें अधिक 
भिन्नता नहीं है । संक्षेप वर्णन इस प्रकार मिळता है 


कास्यायनीं ततो वक्ष्ये दशहसा महासुजाम्‌ । 
तेजःप्रतापदां नित्यं नुपाणा सुखबोधिनीम्‌ ॥ 
त्रिमङ्गिस्थानसंस्थानां महिपासुरमर्दिनीम्‌। 

( रूपमण्डन ) 
निगद्यते हाथो चण्डी हेसामा सा सुरूपिणी । 
त्रिनेत्रा यौचनस्था च कुद्धा चोध्वेस्थिता मता ॥ 

(ति 


प्रस्तरकलामें महिषासुरमर्दिनी दुर्गाकी मूर्ति अनेकों 
प्रकारकी मिलती है । दक्षिण-भारतकी मूर्तियाँ दशभुजो 
होती हैं । उनके हार्थामे वैसे ही अख्र-शस्र मिलते हैं, जिनका 
वर्णन पुस्तकोर्मे मिलता है | जेसे दायें हाथमें त्रिद्यूलल,. 
खङ्ग) वाण, चक्र तथा शक्तयायुध और बायें हाथमें खेर; 
पाश, अंकुश, घण्टा तथा परश्ज दिखलायी पड़ता है। किरीट 
मुकुट घारण किये हुए महिषासुरमर्दिनीका शरीर त्रिमङ्ग 
अवस्थामें दिखलायी पड़ता है। इतनी समता होते हुए मी 
किसी मूर्तिम देवी सिंहपर बेटी हुई दिखलायी गयी हें 
तथा अन्य किसीमें खड़ी हैं। इनका एक पैर सिंहपर 
अवलम्त्रित रद्दता दै तथा दूसरा महिषासुरके शरीरके समीप 
स्थित दिखलायी पड़ता दै । इन सत्र मूर्तियोंके अतिरिक्त 
काशीके भारत-कला-भवनमें खड़ी अष्टभुजी महिषासुरमर्दिनी- 


, की मूर्ति है। वराह तथा यामनपुराणमें इसका भिन्न-भिन्न 


~ २. ज) ~ च. 
कथानक मिलता हैं; जिसका वणन यहाँ अपासङ्गिक होगा । 
इन कथानकोंका आधार जो कुछ भी हो परन्तु कलाम तो 
बहुत ही भव्य महिषासुरमर्दिनीकी मूर्ति मिळती है । दुर्गाका 


- मद्दिषासुरके साथ युद्ध तथा आकावामं इसे देखनेके लिये 


सब देवताओंके अवतरणका सुन्दर दृश्य प्रस्तरकलामें 
दिखलायी पड़ता है । 


यो तो शक्तिकी सहसो मृ्तियॉ मिन्न-मिन्न रूपमें पूजी 
पार्वती । जाती हैं तथा अम्बा, नन्दा, मङ्गला; 
त्रिपुरा, रोद्रो, वामा, योगेश्वरी, काली; 
जयन्ती आदि शक्तियोका वर्णन मिळता है; परन्तु शिव- 
सम्बन्धी शक्तियोमें पार्वतीको मुख्य स्यान मिला दै । गौरी- 
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की ही पूजा पावेतीके रूपमै होती दै । मारतमें ऐसा कोई 
ही खान दोगा जहॉपर शिव-पावतीकी पूजा न होती हो। 
प्रस्तरकलामें शिव-पावेतीका रूप अनेक प्रकारसे दिखलाया 
गया है | इलोराकी गुफामे एक बहुत ही सुन्दर विचित्र 
पार्वतीकी मूर्ति मिली दै । यह केवल पार्यतीकी मूर्ति है। 
कमलासनपर खड़ी चतर्भुजी मूर्ति है । मस्तकपर सुन्दर 
किरीट मुकुट शोमायमान है। दायें हाथोमें रुद्राक्षमाला 
तथा शिवलिङ्ग है और बायें हाथोमे कमण्डछ तथा गणेशकी 
मूर्ति घारण किये हैं । ऐसी मूर्ति उत्तरी भारतमें प्रायः नहीं 
देखी जाती । 


इन शक्तियोंके अतिरिक्त लू सम्बन्ध विष्णु- 
पूजासे भी है । उन सबमें लक्ष्मीकी 
वैष्णव-दाक्ति। प्रधानता मानी जाती है । लक्ष्मीकी मूर्ति 
विष्णुके साथ या पथक्‌ भी पूजित होती है। लक्ष्मी भी, 
पद्मा या कमला नामसे भी पुकारी जाती है । जब लक्ष्मीकी 
मूर्ति विष्णुके साथ मिलती है, उसमें दो भुजाएँ पायी जाती 
हैं। कमलासनपर बैठी हुई, विष्णुके साथ खड़ी या शेषशायी 
भगवानके पैरोंके समीप बैठी मूर्तियाँ मिलती हैं। यदि 
लक्ष्मीकी मूर्ति एयक्‌ मिलती दै तो वह चतुसु जी होती है । 
दायें हाथो्मे कमल तथा बिल्वफल होता है और बाये हाथामे 
अमृतघट और शाह दिखलायी पड़ता दै । यह चत॒भुजी 
मूर्ति कमलासनपर बेठी हुई मिळती है; तथा दोनों ओर 
चार परिचारिकाएँ तथा दो हाथी लक्ष्मीकी मृतिपर पानी 
गिराते रहते हैं। दक्षिण-मारतके महाबलिपुरम्‌ तथा इलोराकी 
गुफामें ऐसी ही सुन्दर मूर्तियां मिली हैं जिनको श्रीके नामसे 
उल्लिखित किया गया है । उत्तरी भारतमै ऐसी मूर्तिको 
गजलक्ष्मीके नामसे पुकारते हैं । ये मूतियों कमलासनपर 
खड़ी दिखलायी गयी हैं; जिनको हाथी पानीसे लान करा 
रहे हैं । उत्तरी भारतके मावमयी एक सुन्दर मूर्ति काशीके 
भारत-कला-भवनमें सुरक्षित है । 
विष्णु तथा oe अतिरिक्त भगवानके 
SO (० उाव शक्तियोंकी भी पूजा होती 
Sas है । रामकी पत्नी सीता और कृष्ण- 
शक्ति राघाकी पूजा मारतमें प्रचलित है, परन्तु प्रस्तरकलार्मे 
` इनका महत्त्वपूर्ण स्थान नहीं दै । इन शक्तियोको छोड़कर 
कुछ ऐसी भी अन्य देवोकी शक्तियों हैं जिनकी पूजा होती 
है। त्रझाकी शक्ति सरखतीकी पूजा समस्त विद्वत्समाजद्वारा 
की जाती दै | इनकी मूर्ति एथक मिलती है । कलामें 


कमलासनपर बेटी, चतुसुजी मूर्ति मिलती है । इसके सिरपर 
मुकुट तथा उसके निकट पूजा-निमित्त एकत्रित कुछ मुनि भी 
दिखलाये गये हैं। दायें दोनों हाथ रुद्राक्षमालायुक्त तथा 
व्याख्यान-मुद्रामें रहते हैं और बायें हाथोंमें पुस्तक तथा 
कमल दिखलायी पड़ता है । इसके अतिरिक्त शिल्पकाराने 
विष्णुघर्मोत्तरके वर्णनानुसार सरखतीकी मूर्ति वीणा तथा 
कमण्डलुके साथ भी दिखलायी है । सूयंकी मूर्तिके साथ 
उनकी शक्ति उषाकी भी मूर्ति मिलती है । हिन्दुऔमै एक 
विचित्र शक्ति “तुलसी? की पूजा करते हैं जिनका सम्बन्ध 
किसी देवसे नहीं है । प्रस्तरकलामें तो इस मूर्तिका सबंथा 
अभाव ही है, परन्तु तुलसी-माद्दात्म्यमै निञ्चलिखित वर्णन 
मिलता है-- 


ध्यायेच तुझसीं देवीं इयामां कसलकोचनाम्‌ | 
प्रसन्नां पद्चकह्वारवराभयचदुखुँजाम्‌ ॥ 


इन उपर्युक्त शक्तियोके विवेचनके पश्चात्‌ एक 
सम्मिलित शक्तियोंका भी वर्णन संमु- 

सहमातुका। चित प्रतीत होता है। ये सम्मिलित 
शक्तियाँ ससमातृकाके नामसे पुकारी जाती हैं । नामसे 
ही स्पष्ट ज्ञात होता है कि इसमें सात शक्तियाँ सम्मिलित 
हैं, जो ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, वैष्णवी, वाराही, 
ऐज्द्री तथा चामुण्डाके नामसे प्रसिद्ध हैं। ये शक्तियाँ 
क्रमशः ब्रह्मा; शिव, कुमार, विष्णु, वराह, इन्द्र तथा 
यमकी देवियाँ हैं । इन्ही देवताओंके वाहन तथा आयुधोसे 
इन देवियौका समीकरण किया जाता है। प्रस्तरकलामें 
इनकी चतुर्युजी मूर्ति मिळती है । शिख्पशास्तरमें कुछ 
देवियोका भिन्न वर्णन मिलता है। जैसे कौमारीके छः 
मुख तया बारह हाथ आदि-आदि । परन्तु कळामें प्रायः 


सब शाक्तियामे समता दिखलायी पड़ती है। दक्षिणमें 


इछोराकी गुद्दामें ससमातृकाकी सुन्दर मूर्तियाँ मिलती है! 
उत्तरी भारतमें. मथुरा तथा काशी-कला-भवनमें इनकी 
मूर्ति सुरक्षित है । कछामवनमें एक बहुत सुन्दर वैष्णवी- 
की मूर्ति है, जो अकेले शञ्च-चक्र-गदा-पझ लिये बैठी है | 
परन्तु इसे सप्तमाठृकामें खान देनेके लिये शिल्पकाराने 
इस वैष्णवीके दोनों तरफ छः शक्तियोंकी छोटी-छोटी 
मूर्तियाँ बना दी हैं । ऐसी मूर्तिम उस विशिष्ट 
देवीको ही प्रधान स्थान दिया जाता है । 


% गीताके शक्ति-मन्त्रमें शक्तियाँ # 
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इस वर्णनको समास करते हुए कुछ शक्तियूजाकी 
शक्तिपूजाक्ी माचीनताकी ओर दृष्टि डालना अ- 
गाला प्रासङ्जिक न होगा । मेरा विचार केवळ 
कला-कौशलमें ही सीमित होगा। 
यह प्रायः सभी जानते हैं कि किसी घर्म या मतकी 


प्रधानता उसी अवस्थामें होती है जब वह राजासे साहाय्य . 


पाता है या राजधमंक्रे रुपमै रहता है। कला-कौशलमें 
सबसे प्राचीन मूर्तियाँ बौद्ध-धर्मसे सम्बन्ध रखनेवाली 
मिलती हैं। भारतके सम्राटोने इंसबी सनसे पूर्व 
शताब्दियोमे बौद्ध-घमेकी सहायता की, भारतमें स्थित 
रहनेसे मळे ही उनपर यदा-कदा हिन्दूघर्मका आभास 
दिखलायी पड़ता है । ईसवी सनके पूर्व प्रथम शताब्दीमें 
विदेशी शक राजा अयसके सिकेपर गजढक्ष्मीकी मूर्ति 
मिलती है जिसे हिन्दूधर्मके प्रमायके अतिरिक्त कुछ नहीं 
कहा जा सकता। ईसवी सनकी कई शताब्दियांतक भारतीय 
राजाओंने हिन्दू-बमंको अपनाया, परन्तु उस समयमै भी 
शक्ति-पूजाका प्रचार नहीं दिखलायी देता । भारतके 


इतिहासमें तीसरीसे कई शताब्दियोंतक यद्यपि गुप्तकाल - 


'खर्णयुग” माना जाता है परन्तु उस समय वैष्णवधर्मकी ही 
प्रधानता थी । तथापि उस समय शक्ति-पूजा भी प्रायः 
पर्यास मात्रामें मिळती है । गुप्त सम्राटू चन्द्रगुप्त द्वितीय 
(विक्रमादित्य) की उदयगिरिगुहासेँ मद्दिषासुरमर्दिनीकी मूर्ति 
मिलती है। अुमरासे भी षड्भुजी महिधासुरमर्दिनीकी मूर्ति 
प्रात्त है। सतमातृकाकी भी मूर्ति उदयगिरिकी गुदामे 
मिळती है। छठी शताब्दीकी लिपिमें बज्रान्तपकी एक मुहर 
मिली है जिसपर गजलक्ष्मीका चित्र है | इसके पश्चात्‌ 
भारतीय मध्य-युरमें शक्ति-पूजाका विशेष प्रचार हुआ | 
सारे भारतमें शक्ति-मूर्तियोंका बृहत्‌ आयोजन था | हर 
एक स्थानमें मध्य-युगकी अनेक मूर्तियाँ मिलती हैं, या यों 
कहिये कि सबकी गणना मध्यकालीन प्रस्तरकलामें 
होती है। इलोराकी गुहाओंमें पार्वती, महिषासुरमर्दिनी 
तथा सप्तमातृकाओंकी मूर्तियाँ मिलती हैं । दक्षिणके चोळ 
राजाओंके समकालीन बहुत मूर्तियाँ मिलती हैं | इतना ही 
नहीं, इसी युगमें भारतसे बाहर भी जावा, बाली आदि 
अनेक द्वीपोमें शक्ति-पूजा तथा मूर्तियोंका प्रचार था । 


गीताके शक्ति-मन्त्रमें शक्तियाँ 


(लेखक-पं० औवाबूरामजी शुद् कविसम्राट्‌ , पद्यार्थवाचस्पति) 


सर्वंघमौन्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं घज । 
आहं स्वा सचंपापेभ्यो सोक्षयिष्यासि मा छुचः ॥ 
(गीता १८। ६३ ) 

(९) अन्दय-सर्वधर्मान्‌ परित्यज्य एकं मां शरणं त्रज | 
सर्वपा (सर्वरक्षिणी), अपेभ्या (अपगतः इभ्यः स्वामी यस्याः 
सा; सवेखामिनीत्यर्थः ), उमा (पार्वती), त्वा (त्वाम्‌) 
उक्षयिष्यामि (पालयिष्यामि), मा.. युचः | 

अर्थ-सब धमाँको छोड़कर तू मेरी शरणमें आ जा । 
संबकी रक्षा करनेवाली और सर्वेश्वरी मैं उमा तेरी रक्षा 
करूंगी, पालन करूंगी । चिन्ता न कर | 

(२) अन्वय-सर्वधमौन्‌. . जज । मा (लक्ष्मीः) अहं त्वा 
सर्वपापेम्यः (सवंपापानि विनाश्य-स्यबूलोपे पञ्चमी ) 
उक्षयिष्यामि (पालयिष्यामि) । 

अथे-सब धर्मोको छोड़कर तू मेरी शरणमें आजा | 
मैं लक्ष्मी तेरे समस्त पार्पोका विनाशकर तेरी रक्षा करूंगी।' *' 


र १ तृतीयैकवचनान्तश्च, अतो भातोरित्याकारछोपात्‌ । 
शर अ° २०--- 


(३) अन्वय-सवंधर्मान. . .अज । अहं तु आसर्वपा (आः 
ब्रह्मा तस्य सर्वपा पत्नीति यावत्‌) अपेभ्यः ( अरक्षेम्यः 
शन्नुम्यः ) त्वां मोक्षयिष्यामि मा शुचः । 

अथै-सब धर्मको. . .....आ जा । मैं ब्रह्माजीकी पत्नी 
ब्रह्मणी तुझे शत्रुओं (के भय) से मुक्त कर दूँगी |... 

इस प्रकार इस छोकर्म शिव, ब्रक्षा और विष्णु तीनों- 
की शक्तियोके वाक्य गतार्थ हो जाते हैं | अब इस एक ही 
-छोकमें उक्त तीनों देवियोंकी दारणागतिका किस प्रकार 
उपदेश हुआ है, उसे भी देखिये । 

(४) अन्दय-सर्वधर्मान्‌ परिस्यज्य मा (महाकाल्या सह) 
किबन्तोचत्र “मौ”, न टाबन्तः । मे (महाल«्मीमहासरखत्यौ) 
शरणं ब्रज | देवीत्रयं शरणं प्रपघख | तदा अहं त्वा सर्व- 
पापेभ्यो मोक्षयिष्यामि । मा शुचः । इति मन्त्रदेवतोक्तिः । 

अर्थे-सारे धर्मोको छोड़कर तू महाकालीसद्दित महा- 
लक्ष्मी और महासरखतीकी शरण जा । ऐसा करनेपर मैं 
तुझे सारे पापाँसे मुक्त कर दूँगा ।' `" 


दयामयी मा लक्ष्मी 


( छेखक--श्री० ति० पे० रंगाचाये, 'रा० विशारद! ) 


स्वस्ति श्रीदिशतादशेषजगतां सर्गापसगस्थितिः 
स्रा दुर्गतिमापवर्गिकपदं सर्व॑ च कुवेच्‌ हरिः । 
यस्या वीय सुखं तदिङ्गितपराधीनो विधत्तेऽखिलं 
क्रीडेयं खलु नान्यथास्य रसदा स्यादैकरस्यात्तया॥ 


संसारकी रचना विचित्र है । इसकी कल्पनाशक्ति 
अलौकिक है । यही लोकोत्तर शक्ति सर्ग, स्थिति और 
ल्यकी जन्मदात्री दै । यही शक्ति साक्षात्‌ लक्ष्मीके नामसे 
पुकारी जाती है-- 

सिडिडुद्धिम्रदे देवि अक्तिसुक्तिग्रदायिनी । 

मन्त्रमूक्ते सदा देवि महालद्षिम नमोऽस्तु ते ॥ 

आयन्तरहितै देवि आदिशक्ते महेश्वरि । 

योगजे योगसम्भूते महाळदिम नमोऽस्तु ते ॥ 


--इत्यादि शोको आदिशक्ति, सुक्तिमुक्तिप्रदायिनी 
और सर्वशक्तिवुक्ता माता लक्ष्मी ही बतलायी गयी हैं| 


यद्भ्रूमङ्गाः प्रमाणं स्थिरचररचनातारतम्मे सुरारे- 
चेदान्तास्तरवचिन्तां सुरभिदुरसि यस्पादचिह्वैस्तरन्ति । 


--आदिके अनुसार इस समस्त सुष्टिमें कालनियम अटल- 
खूपसे चलता है। युगका परिवतेन होंते-होते आज इस घोर 
कलियुगके आ जानेपर अधिकांश मनुष्य पुण्यहीन, दुराचारी, 
असत्यवादी) परनिन्दक) परद्रव्यकी इच्छा करनेवाले, 
परायी स्रीसै प्रेम करनेवाले, मूर्ख, नासिक, पशुआँकी-सी 
जड बुद्धिवाळे, कामपरायण और कामनाओंके दास बन गये 
हें । इनकी परलोकमें और दूसरे जन्ममें क्या दशा होगी ! 


यह निश्चय है कि सब जीवोंका ईश्वरसे घनिष्ठ सम्बन्ध 
है.। इसी सम्बन्धका अवलम्बन करके भी लक्ष्मीजी चेतनाको 
ईश्वरके आश्रयमें पहुँचाती हैं । प्राणी तथा इश्वरके बीच जब 
घनिष्ठ सम्बन्ध स्थिर है; तब लक्ष्मीजीकी पुरुषकारता तथा 
सहानुभूतिकी क्या आवश्यकता है ! संसारमै पिता और 
ुत्रका सम्बन्ध और प्रेम बहुत ही दृढ़ है ! तथापि पिताका 
झुष्कःृदयगत प्रेम निदाघ-ऊसर क्षेत्रका बीज है और 
माताकी सहज मालिन्यरहित दया करुणा-इृश्सि सींचती 
रहती है । जगजननी होनेके कारण उनके वात्सल्यमें 
मारव हे । सवैश्वरका हृदय कठिन और करुणासे संकीर्ण 


रहता है । लक्ष्मीजीका तो केवल मार्दवयुत ही दै । चेतनो- 
का दुःख इनसे नहीं सहा जाता । चाहे दृदयदौबंस्यके 
कारण हो, चाहे पाप-मारसे तहतक ही पहुँच गया हो, जो 
परमात्मासे विसुख होकर दूर रहता है, उसको भी भगवान: 
के सम्मुख छानेकी चेष्टा माता करती रहती हैं । ईश्वरमै 
पुरुष होनेके कारण खामाविक काठिन्य पाया जाता दै और 
जगत्पिता होनेके कारण हित-दृष्टि भी होती है। अतः वे 
अपराधियाँको बड़ी कठोरताके साथ दण्ड देकर शिक्षा देते 
हैं। अतएव अपराधी इस चेतनको ( सर्वेश्वरके आश्रयमें ) 
माता लक्ष्मीजीकी पुरुषकारता और सहायताकी आवश्यकता 
होती है । अब यह सवाल उठ सकता है कि पुरुषकारभूता 
भीलक्ष्मीजी ही केसे हैं ! : 


इसके लिये तीन प्रधान गुणोंकी उपस्थिति अनिवार्य 
है--( १ ) कृपा, ( २ ) पारतन्न्य, ( ३ ) अनन्याहता । 
कृपा अर्थात्‌ दूसरांकी दुःखमै देख न सकना, पारतन्व्य 
अर्थात्‌ पराधीनता, और अनन्याहता अर्थात्‌ अन्य किसीके 
भी अहे नहीं दै, लायक नहीं है। 


संसारके दुखी चेतनोंको ईश्वर-प्रासिका प्रयत्न करनेके 
लिये इनकी कपा चाहिये | स्वच्छन्द पुरुषको काबूमे लानेमें 
उसका अनुवर्तन करना ही बड़ा काम देता है । इसके 
लिये पारतन्न्यकी जरूरत है। “इनकी सिफारिश हमारे 
हितके लिये ही है । वह हमारे लायक है, अन्योंके. नही ।' 
ऐसा समझकर ईश्वर लक्ष्मीजीके कहनेके अनुसार काम 
करनेका मानो बीड़ा-सा उठाये हुए मालूम होते हैं । 
इससे लदमीजीमें अनन्याहंताका भी उचित खान माळूम 
पड़ता है । 


इश्वर और लक्षमीजीकी इपामें बड़ा अन्तर है। 
ईश्वर निरंकुश--सतन्तर हं, निग्रहानुग्रहसमर्थ हैं। जीवोको 
उनके कर्मके अनुसार दण्ड देनेवाले भी हैं, इसलिये कृपा 
हमेशा उनके काबूमे नहीं रह सकती । किन्लु लक्ष्मीजी 
केवल दयामूतिं हैं | दण्डनीय बुद्धि उनमें खप्तमें मी नहीं 
आती । अतएव वह दयाका अवतार ही मानी जाती हैं। 
जो सम्बन्ध जीवोंका ईश्वरके साथ होता है; उससे कहीं विल 
क्षण सम्बन्ध रूथ्मी जीसे दे । इसी सम्बन्धके बलसे उनका 


* दूयामयी मा लक्ष्मी # 
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पारतन्त्र्य और अनन्याइंता सिद्ध होती है । केवल स्वरूप- 
से ही नहीं, बल्कि 'हीश्च ते लक्ष्मीश्च पत्नियो? पृथिवी तथा 
ह तुम्हारी पत्नी हैं; 'विष्णपत्नी-विष्णजीकी 
प्‌ आळ 


“अहता ब्रह्मणस्तस्य साहमस्सि सनातनी? 


ब्रह्मकी सहायिका शक्ति-सी बनकर हमेशा ब्रह्मके 
साथ रहनेवाली हैं तथा 'श्रीवत्सवक्षा नित्यभ्री” श्रीवत्सको 
छातीपर धारण करनेवाले और सदा लक्ष्मीके साथ रहने- 
वाळे-इत्यादि प्रमाणोंसे ईश्वर और लक्मीजीका निरन्तर 
सामीप्य सिद्ध होता है, जिससे ईश्वरकी प्रसन्नता प्राप्त 
करनेके लिये चेतनोंको अन्य पुरुषकारकी आवश्यकता ही 
नहीं पड़ती । 


'क्षिपामि’ ( डाळ दूँगा ) “न क्षमामि' ( क्षमा नहीं 
करूँगा ) आदि वचन कहते हुए निरादर करनेवाले 
भगवानको समझा-बुझाकर 'एन्नडि यारदु शेय्यार'( तामिल) 
“मेरे भक्त अपराधी नहीं हैं? कहती हुई जीवाँको ईश्यरका 
कुपापात्र बनाती हैं। पाञ्चरात्रागममें ईश्वर स्वयं कहते हैं-- 

सस््ाप्तिं प्रति जन्तूनां संसारे पततामथ । 

छक्ष्मीः पुरुषकारष्वे निर्दिष्टा परमर्षिभिः ॥ 
समापि च मतं हाँ तन्नान्यथालक्षणं. भवेत्‌॥ 


संसारमै जितने प्राणी मेरा झपापात्र बनना चाहते हैं; 
महर्षियोंने सिद्ध किया है कि उनके लिये लक्ष्मीजी ही पुरुष- 
कारभूता हें । मेरी भी यही इच्छा है और उसका यही 
उत्तम लक्षण है । 

"अहं मत्माप्स्युपायी वे साक्षाक्ृक्ष्मी पतिः खयम्‌। 

लक्ष्माः पुरुपकारेण वल्लमा प्रासियोगिनी । 

एतस्याश्व विरोषोऽयं निगमार्तेपु ( निगमान्तेपु ) 

शव्द्यते ॥ 


लक्ष्मीपति मैं हदी प्राप्य हूँ । मेरी पत्नी लक्ष्मी पुरुषकार 
देती है । मैं उपाय हूँ; वह पुरुषकार है । 
“अकिञ्चनैकदारणाः ००००००३०००००० ००००० | 
छक्ष्मी पुरुषकारेण वृतवन्तो वराननास्‌॥ 
इत्यादि भगवानके वचन ही भ्री लक्ष्मी जीकी महिमा 
प्रकट करते हैं । आदि-शक्ति लक्ष्मीजीकी कृपाके बिना 
ईस्वर-प्रासि असम्भव है । क्योकि 


अण्डानावरणेः सहस्रमकरोत्तान्‌ भूझुंचः सवतः 
श्रीरङ्गेइचरि देवि ते विहृतये संकल्पमानः ग्रियः । 
( झुणरत्नकोष ) 


स्वतः श्रीसत्वं विष्णोस्त्वमसि तत एवैष भगवान्‌ 
स्व दायत्तर्थिस्वेऽप्यभवदपराधीनविभवः । 

( युणरत्नकोप ) 
अकारार्थों विष्णुजंगदु दयरक्षाप्रलयक्॒द्‌ 
यकाराधों जीवस्तदुपकरणं वेष्णवमिदम्‌। 
उकारो5नन्याह॑ नियसयति सम्बन्धमनयो- 
खयीसारस्त्यास्मा प्रणव इममर्घं समदिशत्‌॥ 


(अष्टइलोकी) 
इन बातोंसे ईइ्वरसे भ्रीलक्ष्मीजीका क्या सम्बन्ध हे; 
यह साबित होता है। हाँ, इनकी कृपा आदि गुणांका 
साक्षात्‌ प्रमाण कहाँ मिलता है! पुराणोंमें भगवानकी 
लीलाओंका वर्णन है । परन्तु आजकल इतिद्वास-पुराण 
अन्थापरसे लोगोंकी भद्धा घटती जाती है । यही कारण है 
कि जनसाधारणमसे स्वधर्मका ज्ञान नष्ट हो रहा है और धार्मिक 
प्रबृत्ति भी मन्द हो गयी है । धार्मिक शिक्षाका पुराणांसे 
बढ़कर श्रेष्ठ साधन और कोई नहीं है । इनमें प्रधानता 
इतिहासरल्न श्रीरामायणको दी गयी है । 
देवरवे देवदेहेयं सनुष्यस्वे च साजुषी । 
विष्णोदेहाचुरूपां चे करोस्येषास्मनस्तनुम्‌॥ 
( वि० पु० १।९। १४५ ) 
ईश्वर जिस तरहका अवतार ग्रहण करते हैं, उसीके 
अनुकूल श्रीलदमीजी देह घारण करती हैं । अतः 
राघवस्वेऽभवर्सीता रुक्मिणी कृष्णजल्मनि । 
अन्येषु चावतारेणु विष्णोरेषानपायिनी ॥ 
इसके अनुसार श्रीरामावतारमें सीतारूपा लक्ष्मीजी 
अपने देव्या कारण्यरूपया? (लक्ष्मीतं० २८ | १४) वाक्यको 
पूर्णतया सिद्ध करती हैं । 
स्वमके अपशकुनसे भयभीत होकर जत्र त्रिजटा 
कॉपने लगी तो सीताजी कहती हैं कि “भवेयं शरणं हिवः 
तुम्हे कष्टकालमें सहारा देनेके लिये मैं हूँ, डरो मत । 
रावणके वघके बाद अन्य राक्षसौका चित्रवध करनेका 
हुक्म जब इनुमान्‌जीने मोगा तब सहज करुणामयी सीताजीने 
“राजसंभ्रयवदयानाम? “मषयामीह दुबलाः “कार्ये 
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कारुण्यमारंण न कश्चिन्नापराध्यतिः इत्यादि वाक्योसे उन्हे 
प्रस्न कर बेचारे राक्षसाको बचाया । 


एक बार जब जयन्तने काकके रूपमे आकर सीताजी- 
पर अत्याचार किया तो “कः क्रीडति सरोषेण पञ्चवक्त्रेण 
भोगिनाः-भीरामने उसपर ब्रह्मान्न छोड़ा । उसके भयानक 
तापसे पीड़ित होकर काक तीनों लोकमें घूम आया, 
किन्तु कही उसे आश्रय न मिला । तब अन्तमे वापस 
आकर उसने भीरामकी ही शरण ली । तब-- 


पुरतः पतितं देवी भरण्यां वायसं तदा। 
तच्छिरः पादयोस्तस्य योजयामास जानकी ॥ 


ॐ सामादिशिक्ति शिरता नमामि # 
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सीताजीने, श्रीरामचन्द्रजीके आश्रयमें आकर दूर पड़े 
हुए काकका सिर भीरामचन्द्रजीके पादमूलमें रखकर 
उसकी रक्षा करनेके लिये कहा । 

तसुत्याप्य करेणाथ फृपापीयूषसागरः । 

ररक्ष रामो गुणवान्‌ चायसं दययैक्षत ॥ 

भीरामचन्द्रजीने दयासिग्धु होनेके कारण उसे आश्रय 
देकर रक्षा की । 

ऐसी कृपामयी भीलक्ष्मीजीकी महिमाका वर्णन 
कहाँतक किया जा सकता हे! “कल्याण'के पाठकोंका 
कल्याण फरनेवाळली कल्याणी श्रीलक्ष्मीजीकी महिमा 
अदूभुत और अलौकिक है । 


-"णाणीच्ट डन 0 


शक्तिउपासना और उसका रूप-स्वरूप 
( लेखक--श्रीजुगलकिशोरजी “विमल” ) ४ 


रतवर्षमै शक्तिकी उपासनाका मागं 
प्राचीन कालसै विद्यमान दै। इस मार्गके 
हन अनुयायी बड़े-बड़े साधु-महात्मा हो गये 

(क हें । परन्तु वर्तमान कालमें इस उपासना- 
ED) |] के रूप और खरूपे प्रायः ऐसा परिवर्तन 
देखनेमें आता है जिससे विदित होता 

३९ * हे कि इस मार्गके साधारण उपासक 
अधिकांशम इस उपासनाके वास्तविक रूप और स्वरूपे 
अपरिचित हैँ । अतः इस लेखमें इस उपासनाके रूप-स्वरूप- 
पर कुछ विचार किया जायगा। आशा है, सजन पाठक 
इस विषयपर निष्पक्ष भावसे मनन करेंगे और इस लेखमें 
जितनी चुटियाँ होंगी उन्हें केवल क्षमा दी नहीं करेंगे, 
बल्कि उनपर प्रकाश डालकर लेखक और उसके समान गति 
रखनेवालोंको कृतार्थ करेंगे । यह स्मरण रहे कि लेखकका 
.किसी विशेष सम्प्रदायसे सम्बन्ध नहीं है) इसलिये इस 
छेखमें किसीका पक्ष नहीं लिया गया है । 


“शक्ति-उपासना? शब्द दो शब्दोसे मिलकर बना दै- 
(क्तिः और 'उपासना ।? उपासनाका अर्थ होता है “पास 
त्रैठना ।? इसका अभिप्राय होता दै, “वह साधन, जिससे 
उपास्य (जिसके पास बैठा जाय ) की प्राति हो ।' “शक्ति” 
मनुष्य-शरीरमै मौजूद रइनेवाछा बह तततव है जिसकी 


सहायतासे मायाको अधीन किया जाता दै । अतः 'शक्ति- 
उपासनाः उन साधनोंको कहते हैं जिनसे माया अपने 
अधीन हो जाय। मायाके अधीन हो जानेपर जीव 
निर्बन्ध होकर मुक्ति प्रास करता है | इस इष्टिसे शक्ति- 
उपासनाको मुक्ति-प्रासिका एक मार्ग कहा जा सकता है। 
परन्तु इस उपासनाका प्रचलित रूप इस उद्देश्यकी पूर्ति 
नहीं करता । इस कारण इस उपासनाके रूप-खरूपका 
विवेचन करना अति आवश्यक है । 

मानवी शरीर एक ल्घु ब्रह्माण्ड है । ब्रह्माण्डमें रहने- 
वाले सभी पदार्थ ल्घुरूपमें इसके भीतर वतमान हैं । 
इसलिये प्रत्येक उपासक, जो किसी भी उपायसे कुछ प्रास 
करनेका प्रयत्न करता है, वह अपने साधनद्वारा अपने 
इच्छित पदार्थको अपने ही भीतरसे समेटकर इकड्टा करता 
है और उसको अपने वशमें लाकर उसका प्रयोग करता 
है । अतः जो मायाको जीतनेकी शक्ति प्रास करनेका इच्छुक 
है, बह शक्ति-उपासनासे अपने भीतर रहनेवाले उस 
शक्ति-तत्त्वको प्रबळ बनाकर काममें छाता है, जिससे माया 
उसके अधीन हो जाती है। 

अब प्रश्न उठता है कि वे साधन कौन-से हैं जिनसे 
साधक मायाको अपने अधीन रखनेकी शक्ति प्राप्त करता 
है; क्योंकि इन्हीं साधनोंके रूप-खरूपको जानना शक्तिः 
उपासनाका रूप-खरूप जानना है । 


# शाक्ति-डपासना और उसका रूप-खरूप # 
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क्््लननन्ब्व्न््व्ल्न्व्क्क्््््_व्“>_-'स्स्ल्ल्त््ज्क्य््््््््््््््् डान्सचा 


शास््रकारोंने इस शक्तिको प्राप्त करनेके दो उपाय 
बतलाये है---एक योग-साधन और दूसरा मन्त्र-जाप | योगकी 
अष्टाज्योग, लययोग, सुरतशब्दयोग, राजयोग, हंसयोग 
आदि कितनी ही शाखाएँ हैं। इनमें मन्त्र-योग भी 
सम्मिलित है। इस इष्टिसे मन्त्र-जापको भी योगके ही 
अन्तर्गत मान सकते हैं | ऐसी दामें शक्ति पानेका उपाय 
केवल योगसाधनको ही माना जाय तो इसमें कोई गलती 
न. होगी । वर्तमान कालमें मन्त्रयोगके अतिरिक्त योग- 
साधनकी समी शाखाओंका पालन करना साधारणतः 
गृहस्थ-आशममे कठिन हो रहा है । इसके क्या कारण हैं, 
यह बतलाना इस लेखका विषय नहीं; इसलिये यहाँ केवल 
मन्त्रयोगपर ही विचार किया जाता है । 


मन्त्रके दो भाग है एक वेदोक्त, दूसरा सावर । 
वेदोक्त मन्त्रसे आध्यात्मिक उन्नति होती है और साबर-मन्त्रसे 
दैविक अथवा भौतिक उन्नति अतः यह कहनेकी आवश्यकता 
नहीं कि वेदोक्त मन्त्रोंका पद सावर मन्तरौसे बहुत ऊँचा है । 
वेदोक्त मन्त्रौके जपसे शीघ्र ही फल मिळता है; परन्तु मन्त्र- 
जपकी सफलता दो नियमोंपर निर्भर करती है-( १ ) 
मन्त्रौँका उचारण बिल्कुल शुद्ध होना चाहिये । उच्चारणमें 
तनिक-सी अग्ुद्धि होते ही मन्त्रका फल नष्ट हो 
जाता है। यही कारण है कि छान्दोग्य उपनिषद्‌में 
मन्त्रोंके शुद्ध उज्चारणपर बहुत अधिक ज़ोर दिया गया है। 
( २) मन्त्र-जप विधिपूर्वक होना चाहिये। विधि-मङ्ग जप- 
मन्त्रको निष्फळ बना देता है । आजकल वेदोक्त मन्त्रोंका 
जप प्रायः छसत-सा हो गया है । सावर-मन्त्र ही अधिकतर 
प्रचलित हैं । परन्तु इनके विषयमें जो नियम निश्चित किये 
गये हैं, उनपर ध्यान बहुत कम दिया जाता है | इस 
कारण वे अपना प्रमाव नहीं दिखाते और साधक हताश 
होकर कहने लगते हैं कि मन्त्र-जप केवल ढोंग है, 
इससे कोई लाम नहीं । जाप करना केवळ अपने समयको 
नष्ट करना है, केवल मूर्ख लोग इनपर विश्वास करते हैं | 
कोई-कोई अरद्धा इतना ही कहकर मौन हो जाते हैँ कि 
मन्त्रोंको महादेवजीने कील दिया है, इसलिये वे अब अपना 
प्रभाव नहीं दिखा सकते । परन्तु यह सब बातें कपोल- 
कल्पित हैं और मूल सिद्वान्तोंको न जाननेके कारण ही 
कही जाती हैं । मन्त्रःप्रभावका इस लेखसे विशेष सम्बन्ध 
है, इस कारण उसपर सूक्ष्म विचार करना यहाँ अति 
आवश्यक है । 


यह बात किसीसे छिपी नहीं हे कि जो मी शब्द 
उच्चारण किये जाते हैं वे उच्चारण-कत्तांके उच्चारण करते 
ही वायुमण्डलमें एक प्रकम्पन पैदा करते हैँ । मुखसे 
उचारण करनेसे बाहरके वायुमण्डलमें, और हृदयमें उच्चारण 
करनेसे भीतरके वायुमण्डलमें यह प्रकम्पन पैदा होता है । अतः 
मुखसे उच्चारण होनेवाले शब्द हृदयसे उच्चारण होनेवाले 
शब्दोंकी अपेक्षा कम प्रभाव दिखाते हैं । इस प्रकम्पनसे जो 
चिह्न वायुमण्डलमें बनते हैं; वे वायुमण्डलमें तबतक घूमते 
रहते हैं जत्रतक कोई पदार्थ उनको अपने भीतर नहीं 
सोख लेता या वे फैलते-फैलते इतने मन्द नहीं हो जाते 
कि उनका भाव भी अमावके ही समान हो जाता है । 
शब्दोसे उत्पन्न होनेवाला प्रकम्पन उच्चारण-मेदक्रे अनुसार 
मिन्न-मिन्न प्रकारका चिह्न पैदा करता है । साय ही नियमित 
शब्दोंके नियमित उच्चारणसे नियमित चिह्न बनते हैं। 
इन नियमपर यदि आपको विश्वास न हो तो आप ग्रामोफ़ोन; 
टॉकीज्ञ, टेलीफोन) लाउड स्पीकर, ब्रॉडकास्टर आदि यन्त्रा- 
के आधारभूत सिद्धान्तपर मनन कीजिये। आपको मालूम 
हो जायगा कि ऊपर लिखे हुए सिद्धान्तोके कारण ही इन 
यन्त्रौका आविष्कार हुआ है । ऐसी स्थितिमें यह मानना 
पड़ेगा कि मन्त्र-उच्चारणसे कुछ फल तो निकलना ही 
चाहिये । किसी विशेष मन्त्रसे दया फल निकलता है, यह 
बात उसका उपयोग किये बिना माळूम नहीं हो सकती । 
हाँ, यह अवस्य दै कि मन्त्र-उच्चारण शुद्ध होनेपर फल 
सदा ही एक निकलेगा । इसके अतिरिक्त लेखक यह कहने- 
का साहस करता है कि ऋषियों, सुनियो और योगियोंने 
जो कुछ उनके फल बतलाये हें वे सर्वथा सत्य हैं। यदि 
उनका बतलाया हुआ फल किसी साधकको प्रास नहीं होता 
तो जानना चाहिये कि साधनमें ही त्रुटि हुई है। अब; 
यह फल क्या है, इसका वर्णन किया जाता हे । 


जिन अक्षरोसे शब्द बनता दै, उनके उचारणके पाँच 
स्थान है ओठ, जीम, दाँत, ताछ और कण्ठ। प्रत्येक 
स्थान एक-एक तत्वका स्थल है | ओठ एथिवी-तत्त्वका, जीम 
जल-तत्त्वका, दाँत अमि-तस्वका, ताछ वायु-तत्वका और 
कण्ठ आकाश-तस्वका स्थान है। मन्तरोके ऐसे अक्षर या 
शब्द जिनका उचारण ओठसे होता दै, एयिवी-तत्वका 
विकास करके जपकत्तामें एयिवी-ततत्वको प्रबल बनाते हैँ । 
इसी प्रकार जीमसे उच्चारण होनेवाले अक्षर वा शब्द जल- 
तत्वका) दातसे उच्चारण होनेवाले अमि-तत्तका+ ताझसे 
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उचारण होनेवाले वायु-तत्वका और कण्ठसे उच्चारण 
होनेवाछे आकाश-तत्त्यका विकास करते हैं । शरीररूपी 
रह्माण्डके अन्तरगत तीन ब्रह्माण्ड हें । शरीरका मध्य-भाग 
(खन्नक्षाण्ड', ऊपरका भाग “पराब्रह्माण्ड' और नीचेका 
भाग 'अपराब्नह्माण्ड? कहलाता है। स्व्रझाण्डका सम्बन्ध 
विराट-तत्त्वसे, पराका विद्युत्‌-तत्तसे और अपराका शून्य- 
तत्त्वसे है। खर्मे कारणशक्तियाँ, परामें सूक्ष्म शक्तियाँ 
और अपरामें स्थूल शक्तियाँ वास करती हैं । मन्त्रके जिन 
अक्षरों वा शब्दोंसे खमें ग्रकम्पन होता है उनसे विराट, 
तत्त्व-सम्बन्धित कारण-शक्तियोंका विकास होता है । जिनसे 
परामें प्रकम्पन होता है उनसे विद्युत्‌-सम््रन्धित सूक्ष्म 
शक्तियोंका, और जिनसे अपरामें प्रकम्पन होता दै उनसे 
झून्य-तत्त्व-सम्बन्थित स्थूल शक्तियोका विकास होता है । 
उदाहरणार्थ, "राम्‌? के उच्चारणसे परामें प्रकम्पन होता है, 
अतः उसके उच्चारणसे सूक्ष्म शक्तियाँ जाणत होती दे । (हीम्‌? 
के उच्चारणसे खमें प्रकम्पन होता है, अतः उसके उच्चारणसे 
कारणशक्तियाँ जाणत होती हैं और 'भ्रीम्‌? के उचारणसे 
अपरामें प्रकम्पन होता है, अतः उससे स्थूल शक्तियाँ 
जाणत होती हैं । ये शक्तियाँ जब पूर्णरूपसे जागत हो 
जाती हैं, तब ये साधकके भावकें अनुसार एक विशेष रूप 
धारण करके उसके सम्मुख प्रकट होती हैं | साधक शक्तिके 
उस रूपसे जो कुछ वर मॉगता है, शक्तिद्वारा वही 
बरदान पाकर उसकी मनोकामना पूरी होती है। इस 
भाँति मन्त्र-जपसे सब कामनाऔँकी पूति होती है । परन्तु 
यह याद रखना चाहिये कि जितेन्द्रिय हुए बिना इस 
सिद्धिका प्रास दोना असम्मव हैँ। | 


शक्तिका जिस समय उपर्युक्त रूपमे साक्षात्कार होता 
है, उस समय यह कोई नियम नहीं है कि वह शक्ति देवी" 
रूप ही हो । साधककी भावना होनेपर उसका देवरूप भी 
होता है । दूसरे शब्दोमें यों कहा जा सकता है कि साधक 
जिस देवी-देवताको इस प्रकार सिद्ध करता है उसको वही 
देवी-देवता दर्शन देकर मनोवाञ्छित वरदान देते हैं । 
इस लेखको समाप्त करनेसे पहले यह निवेदन करना 
उचित है कि साबर-मन्त्र दो प्रकारके होते हैँ- दैविक 


और पैशाचिक। दैविक सिद्विका जो कुछ वर्णन ऊपर 
किया गया है वह वेदोक्त और देविक साबर-मन्त्रोपर 
लागू है । पैशाचिक साबर-मन्त्रकी सिद्धिमें इतना भेद है ' 
कि सिद्धि होनेपर शक्ति स्वयं रूप धारण करके प्रकट नहीँ 
होती और न कोई वरदान देती है, बल्कि इस सिद्धिसे 
साधक अपनी शक्तिद्वारा किसी पिशाचको; जो उसके 
सिद्ध वायु-मण्डलके भीतर प्रवेश कर जाता है, अपने अधीन 
करके उससे मनमाना कमं कराता है । परन्तु ये मनमाने 
कर्म ऐसी सिद्धिम शम-्रेणीके नहीं होते और साधकका 

म्त कष्टदायक होता है। शरीर छूटनेपर उसे स्वयं 
पिशाच-योनिमें जाना पड़ता है । इसके अतिरिक्त दूसरा 
भेद यह होता है कि दैविक सिद्धिसे जो फल मिलता है, 
साधकको उसका बदला चुकाना नहीं पड़ता। परन्तु 
पैशाचिक सिद्धिमें उसे सदैव बदला चुकाना पड़ता है। 
यदि साधक कोई वस्तु अपने वा किसी दूसरेके हेतु अपनी 
सिडिके बलसे मँगवाता है तो दैविक सिद्धद्वारा मँगवानेपर 
उसे उसका मूल्य चुकाना नहीं पड़ता । बिना मूल्य दिये 
ही वह उसका उपभोग कर सकता वा करा सकता है। 
परन्तु पैशाचिक सिद्धिमें उसे उस वस्तुका मूल्य चुकाये 
बिना उसके उपभोग करने या करानेका अधिकार 
नहीं होता । 


यह है शक्ति-उपासनाका एक सच्चा रूपःखरूप | इस 
उपासनासे उपासक सव कुछ प्रास कर सकता है; परन्तु 
उसकी कामनाकी पूर्ति सदैव दूसरेके हाथमें रहती है। 
यही कारण है कि यदि उपासक अपनी शक्तिका दुरुपयोग 
करता है वा अपनेसे प्रबळ किसी दूसरे उपासकके विरुद्ध 
काममें लाता है तो उसकी सिद्धि नष्ट हो जाती है और 
उसे पुनः सिद्धि प्राप्त. करनेके लिये प्रय्न करना पड़ता है। 
परन्तु श्रीमद्धगवद्वीताकी बतलायी हुईं दोनों निष्ठाओं 
(योग और ज्ञानमार्ग ) के उपासकोंकी सिद्धि इस प्रकार. 
नष्ट नहीं हो सकती और न वे उपासक खयं किसीके अधीन ' 
होकर रहते हैं। उन्हें जो कुछ करना होता है उसे वे 
स्वतन्त्र रहकर अपने बलपर करते हैं | 


षड्ध्व 


( लेखक--सर जॉन बुडरफ ) 


“अध्व'का अर्थ है मार्ग और मन्त्राध्य कहते हैं मन्‍्त्रविदया 
अथवा सन्त्रविज्ञानको । ये मार्ग शब्द और अर्थकी इष्टिसि 
तीन-तीन प्रकारके हैं। शब्दके तीन अध्व हैं--वर्ण, पद और 

मन्त्र (पदसमूह) । इनमेंसे पिछले दोनों क्रमशः पहले दोनोंके 
आश्रित हैं अर्थात्‌ पद वर्णके और मन्त्र पदके आभित है । 
जिस अन्थसे मैने निम्नाह्षित सारणी ली है उसमें इनको 
क्रमशः इक्यावन, इक्यासी और ग्यारहकी संख्यासे सूचित 
किया है । शेष तीन अध्व, जिनका अर्थसे सम्बन्ध है, 
कला (५), तत्त्व (३६) ओर भुवन (२२४) हैं । इनमें भी 
दूसरा और तीसरा क्रमशः पहले और दूसरेके आश्रित हैं । 
घडध्वविज्ञानका याँ तो शैव और शाक्त दोनों सम्प्रदायोंके 
अन्थामें उल्लेख मिलता है, किन्तु शाम्मभवदर्शनमै इसका 
विशेषरूपसे उल्लेख पाया जाता है | इस शाम्मवदशनमें 
शैव और शाक्त दोनों दशनोंकी एकवाक्यता पायी जाती 
हे । शाक्त लोग दिव और शक्ति दोनोंकी उपासना करते 
हैं किन्तु वे शक्तिको विशेष महत्त्व देते हैं | इसी प्रकार 
दिवोपासक शक्तिसहित शिवकी उपासना करते हैं, यद्यपि 
चे शिवको प्रधान मानते हैं | शाम्भयदशनमें शिव और 
शक्ति दोनोंका समन्वय कर दिया गया है और इनका 
समन्वित रूप दोनोंकी अपेक्षा अधिक उदात्त हो गया है | 
इसी प्रकार कुलका अर्थ है शक्ति और अकुल नाम है 
'शिवका, अतएव कुलीन कहते हें उसको जो दोनोंकी 
अमेदरूपमें उपासना करे । 


कला कहते हें शक्तिके सामान्य एवं परात्पर रूपको । 
परन्तु उसका अधिक प्रचलित अर्थ है शक्तिका अन्यतम 
विशिष्ट स्वरूप और व्यापार । पाँच प्रधान कलाएँ, जो 
तत्त्वसमुंदायका सम्पिण्डित रूप हैं, ये द--शान्त्यातीता 


विस्तारकी प्रक्रियाकी दो अवस्था हैं | तत्त्वोंकी संख्या 
३६ है और वे तीन वर्गोर्मे विभक्त हैं, जिनके नाम है 
शद्ध तत्त्व, शुद्धाञ्॒द्ध तस्य और अश्रद्ध तत्त । इनके और 
प्रकारसे भी तीन वर्ग किये गये हैं जो शिवतत्तत, विद्या- 
तत्त्व और आत्मतत्त्वके नामसे पुकारे जाते हैं । सिद्धान्त- 
सारावली तथा अन्य अन्थोंके अनुसार पहले वर्गमे शिव- 
तस्व और शक्तितत्त्व शामिल हैं, दूसरे बर्गमें सदाशियसे 
लेकर शुद्धविद्या तककी गणना है और तीसरे वर्गमे 
मायासे लेकर प्रथिवीतत्त्व तक अन्तर्भूत हैं । यहाँ में 
पाठकोंकों एक बात बतला देना चाहता हूँ | वह यह है 
कि मैंने अपने “शक्ति और शाक्तः नामक अन्थमें 
तत्त्वांकी जो तालिका दी है उसमें एक भूल रह गयी है, 
जो उस समय मेरे ध्यानमें नहीं आयी | वहाँ मैंने शुद्ध, 
झुद्धाशअद्ध और अशद्ध तत्वको शिव, विद्या एवं आत्म- 
तत्वका ही नामान्तर माना है, किन्तु वास्तवमें ऐसी बात 
नहीं है । शुद्ध तत्त्वमें वे सभी तत्त्व अन्तर्गत हैं जो उस 
कोष्ठकके अन्दर दिये गये हैं; किन्तु दिवतत्त्वमे शुद्ध तत्त्योमिसे 
केवल पहले दो ही तत्वोंका अर्थात्‌ शिव और शक्ति- 
तत्त्वका अन्तर्माव है । शुद्ध तत््वोमें इन दोके अतिरिक्त 
विद्यातत्व भी शामिल है और मायासे लेकर प्रथिवीपर्यन्त 
आत्मतत्त्वके अन्तर्गत हैं। 


भुवनका अर्थ है जगत्‌ अथवा लोक । “अस्माद्धवतीति 
भुवनम अर्थात्‌ इससे जो कुछ उत्पन्न होता है उसका 
नाम भुवन है। ये भुवन भी शुद्ध, शद्धाअद्ध एयं अशुद्ध- 
भेदसे तीन प्रकारके हैं । निम्नाङ्कित तालिकामँ जिसे मैंने 
स्वर्गीय टी० ए० गोपीनाथ रावके “ements of 
Hindu Iconograply” नामक अन्ध ( भाग २, 


कला, झान्तिकला, विद्याकला, प्रतिष्ठाका और जिब्द र) के परर २९२-३९७ से लिया है, इन मुवर्नोको 
निबत्तिकला । ये कतिपय तत्त्वांकी शक्तियाँ हैँ और सम्बन्धित कलाओं एवं तत््वेके साथ दिखाया गया है। 
कला तस्तव सुवन-संख्या भुवर्नोके नाम 
१ तत्त्व पोमरूपिणी व्यापिनी 
॥ (१) शड अनाभित, अनाथ, अनन्त, व्योमरूपिणी; व्यापिनी, ऊध्वे- 
१-शिव-तत्त्य १० ) गामिनी, मोचिका, रोचिका, दीपिका और इम्धिका ( इनमेसे 
पाँच शाक्त-भुवन हैं और शेष पाँच नादोध्यं-सुवन है ) | 


१-दान्त्यातीताकला | 


शान्त्यतीता, शान्ति, विद्या, प्रतिष्ठा और निइत्ति (ये 
२-शक्ति-तत्त दे { बैन्दवपूर कहाते हं १। 


ऱ्य २०० > ररर” a 
२-शान्तिकला ४-इश्वर तत्त्व ८ Cd त्रिमूर्ति, एकनेत्र, एकरुद्र, शिवोत्तम; सूक्ष्म 
(अर वियास्ल [चा की 


२) शुद्धाशुद्ध तस्व 
र यन ८ { अङ्जुष्ठमात्र, ईशान, एकेक्षण, एकपिङ्गल, उद्धव, भव, वामदेव 
और महाद्यति । 
७-काल २ शिखेश और एकवीर । 
८-कला २ पञ्चान्तक और झर । 
३-विद्याकळा ९-विद्या २ पिङ्ग और ज्योति । 
१०-नियति २ संवत और क्रोध । 
११-राग . ६ एकिव, अनन्त) अज; उमापति और प्रचण्ड । 
१२-पुरुष __६ एकवीर, ईशान, भव, ईश, उग्र, भीम और वाम । 
२७ 
(३) अशुद्ध तच्च 
१३-प्रकृति ८ श्रीकण्ठ, औम, कौमार, वैष्णव, ब्रह्म) भैरव, कृत और अकृत । 
१४-बुद्धि ८ ब्राह्म, प्रजेजञ, सौम्य, ऐन्द्र, गन्धर्व, यक्ष, राक्षस और पिशाच । 
१ खलेश्वर एक भुवन है। 
१ स्थूलेश्वर एक सुवन है । 


१ शद्डुकर्ण एक सुवन है । 


४-प्रतिष्ठाकला 


५ कालञ्जर, मण्डलेश्वर, माकोट, द्राविड और छगलाण्ड-ये पाँच भुवन हैं। 


2 { खाणु, खर्णाक्ष, भद्रकणे, गोकणे; महालय, अविमुक्त, रुदरकोरि, 
और वल्नपाद । 

भीमेश्वर, महेन्द्र; अङ्टहास, विमलेश, नल, नाक) कुरुक्षेत्र 

और गया । 

टु { भैरव) केदार, महाकाळ, मध्यमेश, अम्रातक, जल्येश, भीशेल 
और हरिश्वद्ध । रा 

लकुलीदा, पारभूतिः |] डिण्डी मुण्डी, विधि; पुष्कर, घ; 
£ { प्रभास और अमरेश | 


८ 


क षडच्य # ७८५ 


NNN NNN, 


५-निवृत्तिकला [ ३६-पृथ्वी १०८ मद्रकालीसे लेकर कालामितक । 
कुळ मिलाकर २२४ 


शिवतत्त्व 


निया-तस्व 


८0” के 
0. 


इस प्रकार आद्य एवं परात्पर शिवतत्त्व तथा संयुक्त 
शक्तितत््वसे सम्बन्धित भुवनाके नाम अनाभित, अनाथ 
अनन्त, व्योमरूपिणी, व्यापिनी, ऊध्वंगामिनी, मोचिका, 
रोचिका, दीपिका और इन्धिका हैं । अनाभितका अर्थ है 
आधघाररहित एवं खाश्रित। अनाथ कहते हें पतिहीनको, क्योकि 


यहाँ उनके ऊपर किसीका अभुत्य नहीं दै । अनन्तका अर्थ 
है जिसका अन्त न हो । सवंगत आकाश ही व्योमरूपिणी 
है । व्यापिनीका अर्थ है सर्वव्यापक । ऊध्वंगामिनीका अये 
स्पष्ट है। मोचिकाका अर्थ है सारे बन्धर्नोसे मुक्त । रोचिका- 
का अर्थ दै रमणीय अथवा रमणीयताका उद्गमस्थान। 


घट 


दीपिका कहते हैं प्रकाश करनेवालेको और इन्धिकाका अर्थ 


है सारे मलोका नाश करनेवाला, जळा डालनेवाला । कला 
शान्त्यतीता ( जिसका अर्थ है शान्तिके परमधामके परे रहने- 
घाली ) तथा शिव और शक्तिके संयुक्त तत्त्वोंके मुवन यही 
हैं । इनमेंसे पाँचको शाक्त और शेष पाँचको नादोष्यं 
(अर्थात्‌ नादके ऊपर रहनेवाले) सुवन कहते हैं। शेष दूसरे” 
दूसरे दिव्य विग्रह हैं जो अपने-अपने अभिमानी दिव्य 
आत्माओं अथवा पुरुषोंके नामसे पुकारे जाते हैं । इन सारे 
झुबनोंको परमशिवने उनके अन्दर रहनेवाली आत्माऔंके 
भोगके लिये रचा है । इन आत्माओंकी मनुष्यसे लेकर 
परमेश्वर तथा परमेश्वरीतक असंख्य श्रेणियाँ हैं । झुद्ध 
सुबनोमें रहनेयाली आत्माएँ सवथा शद्ध हैं और शेष झुद्धा- 
शुद्ध अथवा अशुद्ध हैं । मल अज्ञानरूप है और उसके मल) 
माया और कर्म - यै तीन मेद हैं । इस प्रकार पञ्च अथवा 
भूतप्राणियोंकी तीन श्रेणियाँ हैं, जिनके नाम हैं-विज्ञानाकल) 
प्रलयाकल और सकल; इनमेंसे विज्ञानाकळ पक्क मलसंज्ञक 
अज्ञानसे आइत हैं, प्रलयाकल जीव मल और माया दोनोंसे 
आच्छन्न हैं और सकल प्राणी मल, माया और कर्म--इन तीनों 
प्रकारके अज्ञानसे आच्छादित हैं | विज्ञानाकलसे ऊपरकी 
श्रेणीके जीव मन्त्र? कहलाते ह । जब मलरूप आवरण जीवको 
त्यागनेकी अवस्थामे पहुँच जाता है तब उसकी परिपाका- 
वस्था कही जाती है | वे विज्ञानाकळ जीव जिनका मल 
मळीमाँति परिपक्क हो गया है, विद्येश्वर कहलाते हैँ । वे 
आठ प्रकारके हैं और उनके नाम और वर्ण इस प्रकार हैं--- 


संख्या नाम बण 

२ अनन्तेश शोण ( रुधिर-जैसा ) 
२ सूक्ष्म स्वेत 

३ दिवोत्तम नील 
१४ एकनेत्र पीत 
ष्‌ ' एकस्द्र कुष्ण 
६ त्रिमूर्ति लोहित 
७ श्रीकण्ठ रक्त 
८ शिखण्डी श्याम 


जिस अन्थसै ऊपरकी तालिकाएँ ली गयी हैं उसमें इन 
विचेश्वरोंके ध्यानके लिये पूवकारण, अंशुमभेदागम, कामिक 
आदि कई दक्षिणागमोंका मी उल्लेख है। इन आगमोंसे 
यह स्पष्ट होगा कि इनके वर्ण आदिका वर्णन सत्रमें एक- 
सा नहीं दै । 


ॐ सामाद्िशक्तिं शिरसा नमामि कर 


NII 


ये विद्येश्वर उच्च आध्यात्मिक स्थितिमें पहुँची हुई 
आत्माएँ हैं और इनकी सहायतासे निम्न भेणीके जीव भी 
आध्यात्मिक विकासकी ऊँची भूमिकाओपर पहुँच सकते हैं। 
विचेश्वरोके आगे मन्त्रेश्वरांका स्थान दै । इन्हें शुद्ध तन, शुद्ध 
करण, शुद्ध सुवन और शुद्ध भोग प्रास होते हैं; जिससे वे 
धीरे-धीरे मलसे मुक्त हो जाते हें । मन्त्रेश्वरौसे ऊपर मन्त्र- 
माहेश्वर हैं और इनसे भी आगे नित्य और अजन्मा शिव- 
तत्त्व एवं शक्तितत्त्व हैं । 

इंश्वरप्रत्यमिशाविमशिनी? ( ३ ) में सदाशिव-तत्त्वका 
उस 'चिदू-विदोषत्व' के रूपमें वर्णन हुआ है जिसका 
स्वरूप है मन्त्र-माहेश्वर नामक चैतन्य-वर्गकी भावराशिका 
अनुभव | विद्येश्वरोके सम्बन्धमें उसी ग्रन्थ (३। १-६ ) 
में यह लिखा है कि यद्यपि उनका “अहम!-भाव शुद्ध रहता 
है, किन्तु द्ेतवादियोंके ईश्वरोंकी भाँति वे दृश्य पदार्थोको 
अपनेसे भिन्न रूपमें देखते हैं | इससे भी ऊँची स्थिति वह 
है जिसमें द्रश और दृष्य एकरूप हो जाते हैं । मिन्न-मिन्न 
जा जीयाँकी जो भिन्न-भिन्न अवस्थिति है, उसका विवरण 
थो है-- 


सदाख्यतत्वमें मन्त्र-माहेश्वर हैं; ईश्वर-तत्त्यमै महेश्वर हैं; 
झुद्धविद्या-तत्त्यमें मन्त्र हैँ ( अनन्तादि आठ विद्येश्वर मन्त्रोंसि . 
भिन्न हैँ); विज्ञानाकलोंकी अवस्थिति गुद्ध विद्यासे नीचे ' 
परन्तु मायासे ऊपर है; प्रल्याकल मायामें स्थित हैं और 
सकळोंमें ब्रह्मासे लेकर वे समी जीव आ जाते हैं जो मुक्त 
नहीं हुए हैं । 

समग्र झाम्भवदशनका आधार चिद्विदेषत्वका तत्त्व 
अर्थात्‌ झुद्ध चित्से उतरकर स्थूल जड़ जगत्के शान- 
तककी स्थितियाँ हैं । प्रत्येक स्थिति अपनी पूर्वगामिनी 
स्थितिकी अपेक्षा अज्ञानसे अधिक घिरती जाती है, यहातक 
कि जड़ प्रकृतिसे सम्पर्क हो जाता है | शाज्नोमें इन आठ 
भूमिकाओंके नाम इस प्रकार बताये गये है चित्‌, चिति, 
चित्त, चैतन्य, चेतना, . इन्द्रिय-कर्म, देह और कला | 
विन्दुकी अवस्थामें स्थित चेतनाका नाम चित्‌ है | चितिका 
दूसरा नाम व्यापिनी है। आन्तरिक एवं वाह्य क्रियाशीलता 
ही चित्तका स्वरूप है । वाहरसे सुड़कर भीतरकी ओर 
जानेवारे बोधका नाम चैतन्य है; उस वोधकी धारणा ही 
चेतना है । छठा है इन्द्रिय-व्यापारके द्वारा जो अनुभव 
होता है, उसीको इन्द्रिय-कर्म कहते हैं | शरीरका ही नाम. 


क आराधना # ; ५८७ 


देह है तथा चन्द्र, सूयं और अभिकी अडतीस कलाएँ आदि हैं--श्र॒थिवीसे लेकर प्रधान ( प्रकृति ) तकके ब्रह्मा हैं; 
जो शरीरकी सुक्ष्म क्रियाशील शक्तियाँ हैं उन्हीको कला पुरुषले लेकर कलातकके स्वामी हैं विष्णु; मायाके स्वामी 
कहते हैं। चन्द्रमा सत्त्वप्रधान है और अग्नि है तमःप्रधान । रुद्र हैं; और सदाख्यतत्त्वतक फैडे हुए जो लोक हैं उनके 
सूयकी राजसिक क्रिया इन दो विरोधी गुणोंके बीचकी स्वामी हैं ईश | इनके पश्चात्‌ आते हैं अनाभित शिव 
स्थिति है । प्रथिवीसे लेकर ऊपरके तत्त्वोंके स्थामी इस प्रकार और परशिव ।# 


आराधना 


(१) 
आवाहन-पूजन 
छलक रहे हैं अपछक देखनेको नेत्र, 
ललक रहे ये मेरे सकळ करण हैं । 
आँसू है पदां, मन-मानिककी दक्षिणा है, 
' सतत अदक्षिणामँ निरत चरण हैं॥ 
चाइनको हंस, अवगाहनको मानस है, 
आसन कमळ-दुळ विमळ वरण हैं। 
पूजाका अखिल उपकरण सजा है. अंब ! 
आ जा, आज आये हम तेरी ही शरण हैं ॥ 
(२) 
सुरसरि-वारि चारु चरण पखारनेको, 
तारक-समूह इवेत कुसुम-कनक ये । 
देव-बृंद-सहित अखंड नभमंडलमें- 
बंदन-निरत हैं सनंदन-सनक येत 
गाते जड-जंगम उसंगित गुणोंके गान, 
अनहद-नाद साम-ध्वनिकी भनक ये। 
द्योतित अमंद चंद्‌-चंदन गिराके भाळ, 
कंठ्में स्यमन्तक-से अन्तक-जनक ये ॥ 
(३) 
स्तवन 
विश्व-वरवीणाकी मनोज मूछना हो, ज्ञान- 
दीपकी शिखा हो, तम-तोम-परिभूति हो । 
दिव्य जन्म-क्मका तुम्हारे कौन जाने ममे, 
कवि-प्रतिभाकी तुम पावन प्रसूति हो 
परम प्रभूति हो, विभूति भव्य जीवनकी, 
विभव-विहीनकी अमिट भवभूति हो। 
चाहता न कौन हे सहाजुभूति तेरी देवि! 
सर-नरछोककी असर अनुभूति हो॥ 


(४) 
पाकर तुम्हारी करूणाकी एक बुँद अंब! 
ज्ञानका अपार पारावार हे छळकत्त । 
चाणीमँ अगम निगमागम निबास करें, 
तरव परमाणुमें महानका शळकता ॥ 
संतत अनंत रसमय उर-अन्तरसे- 
भव्य भावनाओँका प्रवाह है ढळकता । 
आते इष्टिमें है इइय सष्टिके रइस्यभरे, 
कान्त-फल्पनाकी ओर हृदय छलकता ॥ 
(५) 
करके रसीको रसनामें वू निवास सदा, 
धाक कचि-जनकी जमाती घनी-मानीमेँ । 
धोती है कलंक मूकताका गिरा होके अथे-- 
अमित छखाती है तरंगसम पानीमें ॥ 
जड ज्ञगतीमें एक तू. ही चेतनाका अंश, 
अंशसे रहित, इस भ्वंसकी निशानीमें । 
तेरी ही दयाका तारतम्य दीखता है देवि! 
मुद अभिमानीमें, यतीमें, गूढ़ ज्ञानीमें ॥ 
(६) 


याचना 
तुम तो अपार मद्दासागरमयी हो शान्त, 
धूळिमें पदा मैं दूर छोटा-सा फुहारा हुँ । 
चाह मिळनेकी है; अथाह बननेको, किन्तु- 
स्पंदन-प्रवाह-द्दीन दीन बे-सहारा हूँ ॥ 
साध पूण कैसे हो? अबाघ गति मेरी नहीं 
एक आध पलका पथिक पदा हारा हूँ । 
आकर समोद सुझे गोदर्मे बिठा लो अंब ! 
दोषी हूँ सजुज किन्तु तनुज तुम्हारा हँ ॥ 


पाण्डेय रामनारायणदत्त शाखी “रास? 


+ लेखककी आशाते उनकी ७27।270. ०£ ।९६६९7 नामक पुस्तके अनुवादित । १ जीव । 


भारतमें विद्युत्‌-शक्तिका उपयोग 
( लेखक--पं ० औदयाशझूरजी दुबे, एम० ८०, एल-एल० बी० ) 


छ सारमें शक्तिकी उपासना सर्वत्र हो रही 
भक्ष है। प्रत्येक देश या राष्ट्र अपनेको 
ह. अधिक शक्तिशाली वनानेका प्रयत 
@ कर रहा है। जो देश या राष्ट्र सबसे 
तीन, अधिक शक्तिशाली होता है यह सब- 
£ से अच्छी दामे रहता है, उसके 
9 निवासिर्योको सब तरहकी सुविधाएं 
हु प्रास रहती हैं और वे अधिक सुखी 

रहते हैं। जिनके पास शक्ति नहीं है; जो कमज़ोर हैं वे 
नाना प्रकारके कष्टोको सहकर अपना दुःखमय जीवन 
व्यतीत करते हैं। भारतवासियोंमें, विशेषकर हिन्दुओंमें 
शक्तिके उपासकोंकी कमी नहीं है । परन्तु झक्तिके उपासक 
होनेपर भी हमलछोग शक्तिकी अवहेलना या तिरस्कार 
करते हैं, इसीलिये हमारी दशा आजकल बहुत खराब हो 
ययी है । यह जानते हुए भी कि सद्धशक्तिका बहुत महत्त्व 
है, हमळोग ज्ञरा-ज्ञरा-सी बातोंपर आपसमें बहुत झगड्ते हैं; 
जिससे इममें एकताका अब बहुत कुछ अभाव हो गया है | 
सङ्घशक्तिके तिरस्कारके कारण ही इमलोग पराधीन हैं और 
उससे होनेवाले नाना प्रकारके दुःखको उठा रहे हैँ । हम यह 

' जानते हैं कि सूर्यके प्रकादामें कई प्रकारके रोगोंके नाश 
करनेकी अद्भुत शक्ति दै । परन्तु इमलोग इस शक्तिका बिल्कुल 
उपयोग न कर उसकी अवहेलना करते हें । इसका यह 
परिणाम हुआ है कि हमलोग अधिकाधिक रोगोंके शिकार 
बन रहे हैं । इमछोग यह भी जानते हैं कि बरसातके जलमें 
खेतीकी उपज बंदानेकी शक्ति है। हमलोग उस जलके 


अधिकांश भागको नदियोंद्वारा समुद्रमें व्यर्थ ही बिना, 


उपयोग किये बढ जाने देते हैं । उसका नहरोंद्वारा सिंचाई- 
के ल्यि काफी उपयोग नहीं करते । इसका. परिणाम यह 
होता है कि भारतके कई भागोंमें पानीकी कमीके कारण 
फसल बरबाद हो जाती हे । जहॉ-जहों बड़े-बड़े तालाब 
बनाकर अथवा नदियाँ नहर निकालकर सिंचाई की जा 
रही है, वहाँ-बडौँ मरुभूमि मी बगीचोमें परिबतित हो गयी 
ह । हमलछोग यह जानते हैं कि शिक्षामें मनुष्यको उन्नतिके 
शिखरपर पहुँचानेकी अद्भुत शक्ति दै । भारतके नब्बे प्रति 
सैकड़ासे अधिक व्यक्तियाँको शिक्षासे वञ्चित रखकर हमलोग 


इस शक्तिका निरादर कर रहे हैं; अवहेलना कर रहे हैं। 
शिक्षाके इस अभावके कारण भारतके मजदूरोंकी कार्यक्षमता 
और मजदूरी. बहुत कम हो गयी दै, और वे दिन-पर-दिन 
अधिक गरीब होते जा रहे हैं । 


उपर्युक्त उदाहरणोसे यह सपष्टरूपसे विदित होता है 
कि हमलोग शक्तिके उपासक ( झाक्त ) कहे जानेपर भी 
शक्तिका निरादर, तिरस्कार या अवहेलना करते हैं, इसी- 
लिये गरीब हैं, दुखी हे । संसारके अन्यदेशवासी शाक्त 
न होनेपर भी शक्तिके सच्चे उपासक हैं। वे शक्तिका पूरा 
आदर करते हैं, प्रतिदिन अधिकाधिक सक्ति प्रास करनेका 
प्रयक्ष करते हैं, इसलिये वे सुखी हैं और उत्तम दशामें 
हैं । जैसा कि ऊपर बंतलाया जा चुका है; भारतवासियोंकी 
वर्तमान दु्दशाका एक प्रधान कारण शक्तिका तिरस्कार) 
अनादर या अवहेलना है । 


इस लेखमें हम “कल्याण” के पाठकाँका ध्यान भारतमें 
विद्युत्‌-शक्तिकी अवहेळनाकी ओर विशेषरूपसे आकर्षित 
करते हैं । यहाँ हम यह बतलानेका प्रयत्न करते हैं 
कि भारतमें आजकल विद्युत-शक्तिका कितना कम उपयोग 
किया जाता है, उसका कितना अधिक उपयोग बढ़ाया 
जा सकता है और उसके अधिक उपयोगसे देशकी आर्थिक 
दशा कैसे सुधारी जा सकती है । 


विद्युत्‌ अर्थात्‌ बिजली कई प्रकारसे उत्पन्न की जाती 
है । बह दो वस्तुओके रगड़से पैदा होती है । रासायनिक 
प्रयोगसे भी वह पैदा होती है । परन्तु सबसे अधिक मात्रामे 
सबसे सखी लागतपर उसे. उत्पन्न करनेका साधन दद 
जलप्रपात । मारतमें जलप्रपातीकी कमी नहीं दै । हिमालय 
पर्वतमें असंख्य जलप्रपात हैं । अन्य परवतो और नदियोमें 
जलप्रपातोंकी संख्या भी कुछ कम नहीं है। सन्‌ १९२०-२१में 
भारत-सरकारने अपने विदोषशीद्वारा इस बातकी जाँच 
करायी कि भारतके भिन्नभिन्न भागोंमें जलप्रपातोंद्वारा 
कितनी बिजली तैयार की जा सकती है । इस जाँचकी 
रिपोर्ट्स यह माठूम हुआ कि भारतीय बड़े-बड़े जल्प्रपातों- 
द्वार जो बिजली उत्पन्न की जा सकती है उसमें उतनी 
शक्ति होगी जितनी दो करोड़ सत्तर लाख घोडोंमे दै अर्थात्‌ 


f 


क भारतमै विद्युत-शक्तिका उपयोग # 
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उस बिजळीके द्वारा उतना काम लिया जा सकेगा जितना 
कि दो करोड़ सत्तर लाख घोड़ोंसे चौबीसी घण्टे काम 
करानेसे लिया जा सकता है | यह शक्ति इतनी अधिक 
है कि उससे भारतके सब वर्तमान और भावी उद्योग-धन 
चलाये जा सकते हैँ, भारतके सब नगरोंमें रोशनी कम 
खर्चेसे पहुँचायी जा सकती है और विजलीका उपयोग 
बहुत सस्ते दरपर ग्ामांमें छोटे-छोटे उच्चोग-धन्धे चलाने, 
कुंओंसे पानी निकालने, गन्नेका रस निकालने, आटेकी 
चक्कियां चलानेके लिये भी किया जा सकता है। इस 
रिपोर्टके प्रकाशित होनेके बारह वर्ष बादतक भी मारतसरकार 
तथा भारतीय जनता विद्युत्‌-शक्तिका पूर्णरूपते उपयोग 
करनेका बहुत कम प्रयत्न कर पायी हैं। अभीतक हम केवळ 
इस शक्तिके एक प्रतिशत भागका ही उपयोग कर सके हैं । 
शेष निन्यानवे प्रतिशत शक्ति व्यर्थ ही नष्ट हो रही है। इससे 
हमारी विद्युत-शक्ति-सम्बन्धी अवहेलना स्पष्टरूपसे विदित 
होती है । 


अब हम पाठकोंको उन कार्योका दिग्दर्शन कराते 
हैं जो मारतमें उत्पन्न हो सकनेवाली विद्युत्‌-शक्तिके केबल 
एक प्रतिशत भागके उपयोग करनेसे हो रहे हैं। पूनाके 
पास पश्चिमीय घाटपर लोनावळा नामक एक स्टेशन है। 
इसके पास ही एक जलप्रपात था । बम्वईकी सुप्रसिद्ध 
राया कम्पनीका ध्यान इस जळप्रपातसे बिजली उत्पन्न 
करनेकी ओर सबसे प्रथम आकर्षित हुआ । उसने करोड़ों 
रुपयोंकी पूँजी लगाकर यह कायं आरम्भ कर दिया। जिस 
स्थानसे जलका खोत इस जलप्रपातर्म आता था वह इससे 
पाँच मील दूर था । वह तीन तरफ पहाड़ियाँसे घिरा था । 
यर्षामै जो कुछ जल इन पहाड़ियोंपर गिरता था, वह इस 
छोरी नदीद्वारा बह जाता था | टाटा कम्पनीने इस नदीके 
उद्गम-स्यानपर, जो तीन तरफ पहाड्याँसे घिरा था, 
चौथी तरफ एक बड़ी और पक्की दीयाळ बनवायी, जिससे 
यहाँ एक बड़ी झील बन गयी । इसमें सैकड़ों फुट गहरा 
पानी इकट्ठा हो गया । इस झीलसे निर्दिष्ट परिमाणमें पानी 
अब नदीमें जाता है, जिसके दोनों किनारे तीन मीलतक 
पक्के बाँध दिये गये हैं । तीन मीळके बाद नदीका जल 
एक छोटे तालाबमें इकट्ठा होता है, वहसे वह दो बड़े 
नलोमें जाता दै । इन नलोंकी मोटाई करीब बारह फुट है 
` अर्थात्‌ ये नल इतने बढे हैं कि ऊँचे-से-ऊँचे मनुष्य अपने 
सिरपर बोझा लेकर खड़े-खड़े इनके अन्दरसे आसानीसे 


निकल सकते हैं । ये दोनों नळ दो मीलतक जाते हैं । 
यहाँपर जल फिर एक छोटे तालाबमें इकडा होता दै। 
बहाँसे जल छः नलोंमें जाता दै । इन नलोंकी मोटाई करीव 
तीन फुट है । ये नळ उसी मार्गसे जाते हैं जिससे पहले 
नदी बहती थी । जहाँ पहले जलप्रपात था वहाँ अब ये 
छः नल दिखायी देते हैं । पद्ड़ीके नीचे खोपोली नामक 
स्थानमें, जहॉपर टाटा कम्पनीका बिजलीका कारखाना है, 
छः बड़ी-बड़ी मशीनें रक्खी हुई हैं । इन मशीनोंपर नलोसे 
जल बड़े वेगसे गिरता है; उससे मशीनें चलने ळगती हूं 
और बिजली उत्पन्न हो जाती है। इन छः मशीनोंद्वारा 
इतनी बिजली पैदा होती है जिसकी शक्ति इक्यासी हजार 
घोड़ोंकी शक्तिके बराबर है | मझीनोंको चलानेके बाद जल 
नदीके पुराने मार्गमें आ मिलता है और फिर वह समुद्रमें' 
चला जाता है । टाटा कम्पनीने अब ब्रिजलीके दो और 
कारखाने पश्चिमीय घाटपर खोल दिये हैँ। इन तीनों 
कारखानोंसे जो बिजली पैदा होती है वह तारद्वारा चालीस- 
पचास मील बम्बई भेज दी जाती दै । इस ब्रिजलीके 
उपयोगसे बम्बई शहरकी कायापलट ही हो गयी हे । वहाँके 
प्रायः सब कारखानोंमे बिजळीका उपयोग होने लगा हे, 
यहाँतक कि अव रेल मी वहाँ बिजलीद्वारा ही चलती दै । 
अब इस झाहरमें कोयलेका उपयोग बहुत कम हो गया है। 


युक्तप्रान्तर्मे जलप्रपातसे बिजली उत्पन्न करनेके कार्य- 
को प्रान्तीय सरकारने अपने हाथमे लिया है । हरिद्वारे 
श्रीगङ्गाजीकी एक बड़ी नहर निकाली गयी है । अलीगढ्के 
पास सुमेरामें इस नहरके जलकी सतह हरिद्वारके जलकी 
सतहसे एक सौ छियालिस फुट नीचे है । यह निचाई तेरह 
जगहोंपर है । इसका लाभ उठाकर इस नइरद्वारा बिजली 
उत्पन्न करनेका प्रमत्न आरम्भ हो गया है । भादराबाद 
९ हरिद्वारके पास ), पाळरा ( खुरजाके पास) और भोला 
( मेरठके पास ) में बिजलीके कारखाने तेयार हो गये हैं, 
और इनके द्वारा बिजनौर, मुरादाबाद, सहारनपुर, 
मुजफ्फरनगर, मेरठ, बुलन्दशहर और अलीगढ़ जिलोंके 
प्रायः सब शहरों और बड़े ग्रामोंमें रोशनी तथा अन्य कार्यो- 
के लिये बिजलीका उपयोग किया जा रहा है | इस प्रान्तमें 
नहरोंके जलप्रपातोंसे और मी अधिक बिजली उत्पन्न करने- 
का प्रयत्न शीघ्र ही किया जानेवाला है। युक्तम्रान्तके 
उपयुक्त जिलोंके बड़े-बड़े ग्रामोमें विद्य॒त्‌-दाक्तिका उपयोग 
गहरे कुँओं, खासकर पातालफोड़ी कुओंसे पानी उलीचने- 
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के लिये किया जा रहा है । कहीं-कहीं गन्ना पेरनेकी 
चरखियौँ और कहीं-कहीं आटा पीसनेकी चकियॉ भी 
बिजलीकी सहायतासे चलायी जा रही हैं। इस प्रकार 
बिजलीके उपयोगसे ग्रामवासियांको भी बहुत लाभ हो 
रहा है। 

पज्ञाबप्रान्तमें भी नहरोंके जलप्रपार्ताका उपयोग 
बिजली उत्पन्न करनेके लिये प्रान्तीय सरकारद्वारा किया जा 
रहा दै । करीब साढ़े पाँच करोड़ रुपयोंकी पूँजीसे बिजलीके 
कारखाने तेयार किये जा रहे हैं, जो सन्‌ १९३७ तक तेयार 
हो जायेंगे । इन कारखानोंद्वारा पज्ञाबप्रान्तके अधिकांश 
शहरों और बड़े-बड़े ग्रामोंमें बिजली पहुँचायी जायगी । 
सन्‌ १९३७ तक तो दिल्ली हहरको भी इन कारखानोसे 
बिजली प्राप्त हो सकेगी । 

भारतमें उत्पन्न हो सकनेवाली विद्यत्‌-शक्तिके केवळ 
एक प्रतिशत भागके उपयोगसे जो लाम देशको हो रहा है 


षटकशशीशीशी चल 


उसका दिग्दर्शन ऊपर कराया गया है । यदि उसका कम- 
से-कम पचास प्रतिशत भाग ही उपयोगमें आने लगे तो देश- 
को क्या लाभ होगा इसका अनुमान पाठक स्वयं कर लॅ । 
हमारी समझमें तो उससे देशभरकी कायापलट हो जायगी, 
शहरों और आमोमें छोटे-छोटे डद्योग-धम्धौकी बढि होगी, 
नगरवासी और ग्रामवासियों दोनोंको लाम होगा और इस 
गरीब देशकी गरीबी भी कुछ अंशमें दूर हो सकेगी। 
प्रान्तीय सरकारोंको इस कार्यकी तरफ़ विशोषरूपसे ध्यान 
देना चाहिये । देसके घनवान्‌ सजनोंको भी टाटा कम्पनीका 
अनुकरण कर अपना तथा देशका मला करना चाहिये । 


अन्तम पाठकोसे मेरा नम्र निवेदन यही है कि वे शाक्तिके 
सच्चे उपासक बननेका प्रयत्न करें । शाक्त कहलानेपर भी वे 
शक्तिकी ऐसी अवहेलना, तिरस्कार या अनादर न करें, 
जैसी वे आजकल कर रहे हैं । 


महारवम्‌ 


( ढेखक--पं० श्रीरूपनारायणजी त्रिपाठी “सुदु? ) 


सा ! उस मेरे महास्वञका, 
कभी न हो अदसान। 
जिसकी चिन्न-पटीपर आ तुस, 
होती अन्तर्घान । 
बज उठते हैं हृदय-यंत्रके 
असुदित, पुलकित, तार। 
देख तुम्हारी पावन प्रतिमा, 
रंजित-रूप, अपार । 
एक समय ऊषानिळ जब था, 
परस रहा स्वप्तोोके तार। 
उसी समय आ पड़ी कानमें, 
नूपुरकी रुन-झुन झंकार । 
चढी सरालीपर, किरणेकि--- 
कनक-मागंसे त्‌ आईं। 
सेरे मानसके शातदछने, 
सुख, श्री, सौरम बिखराई । 


इंदु-कुंदु-सा तेज-घु ज-तन, 
र॑ जित-वासंती सारी । 
करमें पुस्तक, वरवीणाकी, 
कंपित-खर-ल्हरी प्यारी । 
तन्मयताके संजु सुकरमें, 
देखा कण-कण तव आभास । 
उरमे लसित वैजयंती थी, 
दिशिमें था सौंदय-विछास। 
कलिंत कमल-वनमें जो गाया, । 
तूने मा जीवनका गान । 
उसकी ल्यपर नाच रहे थे; 
थे मेरे हर्षाफुक प्रान। 
हाय ! हो गया निमिषमान्नमें, - 
उस मधु-प्रातःका अवसान । 
पड़ा कानमें फिर भारतका, 
अनमिळ,अनियंत्नित दुख-गान ! 
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ज्योर्ल्ाके फेनिछ-प्रवाइमें 
बहता जाता था संसार। 
नीळांगनमें खेल रहा था, 
राकाशशि, हिमशिश्ञ सुकुमार । 
इष्टि पढी, सित क्षीर-सिंधुपर, 
. हा ! महान विस्मय, साकार !! 
अरुण-कंज-आसीन हुईं आ, 
एक सूति सदु, भव्य, अपार । 
शुभ-वसना, सरोजहस्ता, था-- 
, झळमळ उर पर हीरक-हार । 
हेम-कुंभसे गिरा रहे थे, 
मत्त दंतिगण, शुचि जळ-घार। 
तनकी युतिसे चमक रही थी, 
दिव्याभरणोंकी जाळी ! 
सुस्खृति मेरी सिहर उठी, कह- 
“जय ळदमी ! मा!!! छबिवाली ।' 
राकाके उस नाट्य-भवनमेँ 
देखा मैंने वह अभिनय । 
किंतु प्रभातीने, मंदिरकी, 
खडा किया का यह विस्मय ! 
देखा--विघवाके बच्चे है, 
करते सकरुण हाह्वाकार ! 
अधे नभ हैं, अघं श्षुधित हैं, 
सहते भीषण शीत-प्रहार !! 


साधवकी मधुमय रजनी थी, 
ओढे सौरभ-पट सोती। 
छाया-पथपर बिखर गये थे, 
कितने चमकीले मोती | 
निव्रानटी सजाने आयी, 
स्व्ोके नव पर छबिमान । 
रंगमंचको मुखरित करके 
अवित हुआ डमरू-आह्वान । 
कर-करवाळ, केसरी वाहन, 
उरपर आद्र-सुंड-माळा ! 
था अति भीषण रूप भयंकर, 
सानो देही तम काला! 
रूप-लप जिह्वा थी करती, 
आँखें बरसासी थीं ज्वाळा! 
नाच रही थीं साथ पिशाची, 
पीकर उष्ण रुधिर-हाला !! 


तेरे दळको मा ! विलोक मैं, 
रणोस्साहसे उबळ पदा | 
लेकर मानो असि अमोघ 
शैया-समीप हो गया खड़ा ! 
किंतु चेतनाके जगमें देखा, 
में हूँ निर्जीव बना! 
कायरताका कठिन जाल है, 
मेरे चारों ओर सना !! 


अयि वरदे ! वरदे भर जाओ, 
प्राणॉमे नव-जीवन-सार ! 
दीन देशके झून्य भवनमें; 
आओ मां बैठो साकार !! 


श्रीयन्त्रका स्वरूप 
( लेखक--श्रीललिताप्रसादजी डज्ाल व्याकरणाचार्य ) 


[ उपक्रमणिका-अति प्राचीन काल्‍ूसे ही भारतवर्षमे भोविद्याकी उपासना प्रचलित है । श्रीमत्‌ शाङ्कराचायंके 
परसगुरु गोडपादखामी, खयं शङ्कराचाय तथा तदनुवर्ती सुरेश, पद्मपाद, विद्यारण्य खामो प्रति अनेको 
वेदान्ती आचार्य भीविद्याके उपासक थे । मीमाँसकोंमें आचार्यप्रवर खण्डदेवके शिष्य शम्य भड, मास्करराय प्रभृति 
मी इसी विद्याके उपासक थे । महाप्रभु चैतम्यदेवके द्वारा प्रवर्तित सम्प्रदायगत सिद्धान्तके मूलमें भी इसी साधना- 
का प्रभाव स्पष्टतः अथवा किसी-किसी स्थानमें अर्दप्रच्छन्न भावमें परिलक्षित होता है । महाप्रभु भीचेतन्यके 
नियसङ्गी नित्यानन्द महाप्रभु भोविद्याके उपासक ये, यह सर्ववादिसम्मत हैं | शैवाचायंगणमें अमिनवगुस्त मरति 
शिवोपासनाके साथ-साथ श्रीविद्याकी मी उपासना करते थे, ऐसी प्रसिद्धि है। आज मी भारतवषमे अनेको 
स्थानोमें यह सम्प्रदायक्रम म्लानमावर्मे होनेपर भी अविच्छिन्नरूपमें चला आ रहा है । 


दश महाविद्यामे घोडशी नाम्नी तृतीया महाविद्या ही ओविद्याका खरूप है। सुन्दरी, ललिता, त्रिपुरा- 

सुन्दरी प्रति इसोके अपर नाम हैं | इस उपासनाके तत्त्यको समझनेके छिये समंप्रथम देवीके खरूपभूत चक्र वा 

यन्त्रको अच्छी तरहसे समझना होगा । पाँच शक्तिचक्रलूप अधोमुख त्रिकोण और चार शिवचक्रमय ऊर्ध्वमुख 
त्रिकोणके एकत्र सम्मिलित होनेसे भीचक्र निर्मित होता है । इस चक्रके तत्त्व और छेखनप्रकारको साधारणतः 
बहुतेरे मनुष्य नहीं जानते और इसे अच्छी तरहसे समझे मिना शक्तिसाधनाकी एक दिशाका बिल्कुल ही ज्ञान 
नहीं होता । 'कल्याण? सम्पादकके अनुरोधसे मैने श्रीयुत पं० ललिताप्रसाद डब्राळ महाशयसे इस विषयमें 
सविशेष अनुसन्धानपूर्वक एक संक्षिस निवन्ध लिखनेके लिये अनुरोध किया था । इन्होंने “मातृचक्रविवेक'% 
नामक ग्रन्थके सम्पादन-समयमें 'श्रीचक्र! एवं “श्रीविद्या” के सम्बन्धमें विशेषरूपसे आलोचना की थी, इसी कारण 
इनके ऊपर यह भार दिया गया । किस प्रणालीसे और किन मूल अन्याँके आधारपर तत्त्वविश्छेषणपूयंक इस 
निबन्धकी रचना करनी होगी, यह मी स्पष्टरूपसे उन्हें बतला दिया गया था । आशा है कि इनके इस सुलिखित 
और सुचिन्तित निबन्धको पढ़कर शक्तितच्व जिज्ञासु अनेकों पाठकोंकी ठृसि होगी । कहनेकी आवइयकता नहीं 
हे कि इस प्रकारका जटिल विषय सामयिक पत्रिकाके परिसरम सम्यकूरूपसे आलोचित नहीं हो सकता । तथापि 
विन्दु, त्रिकोण प्रभति चक्रतस्वोके खरूप तथा चक्र अङ्कित करनेकी शास्रीय प्रणालीको इन्होंने जिस प्रकारसे 
विभिन्न स्थानोसे संग्रह करके उपस्थित किया है; वह जिज्ञास साधकोके लिये बहुत ही उपकारक होगी-ऐसी 
आशा की जाती है | - गोपीनाथ कविराज ] 


श्रोयन्त्र 


यह एक अति विस्तृत और महागहन विषय है, 
और मैं एक अल्पश पुरुष हूँ। इसलिये इस लेखमें जहाँ 
पाठकोके मनको उद्विम करनेवाला विस्तार ( अत्युक्ति ) 
दोष कम मिलेगा वहाँ विषयकी गहनताका .बढ़ जाना 

सम्भव है । अतः सहृदय पाठकवर्गसे सानुनय 
निवेदन है कि “विश्व शुण-दोषमय है» ऐसा विचारकर मेरे 
.इस दुःसाहसको क्षमा करेंगे । जिस प्रकार बिना घाटके 
वैरना न जाननेवाळे पुरुषके लिये अति गम्भीर जलाशयमें 


अवगाहन करना कभी सम्भव नहीं हो सकता, उसी प्रकार 
मेरे-जैसे शक्ति-तत्वके अभिज्ञानसे. हीन साधकके लिये इस 


- गहन विषयका अवान्तर विषय ( वस्तु )-विभाग-सूचीकी 


सहायताके बिना अवगाहन करना तो दूर रहा, स्पश करना 
भी गगनकुसुमके समान है। अतएव पहले अवान्तर 
विषय-सूची और सङ्केतमात्रका निर्देशकर पीछे तदनुसार 
प्रत्येक विषयका संक्षित परिचय दिया जायगा । 


नंब चक्र 
१ बिन्दु तथा मद्दाविन्दु-मूल कारण; महात्रिपुरसुन्दरी; 


क क आ सम 
+ सम्प्रति यह अन्य काशी,संस्कृत-कॉलेजकी “सरस्वतीभवन अन्यमाला? में प्रकाशित हो गवा दै । 
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कामेश्वर-कामेश्वरी-सामरस्य; जगतूकी मूळ्योनि 
तथा शिवभाव | 

२ त्रिकोण-आद्या बिमर्शशक्ति या जीवभाव; शब्द-अर्थरूप 
सृष्टिकी कारणात्मिका पराशक्ति; अहंभाव एवं 
जीव-तत्त्व । 

३ अधर-पुरयष्टक; कारणशरीर--लिझ्ञदरीरका कारण । 

४ अन्तदेशार-इन्द्रिययासना ( छिज्जशरीर )। 

५ बहिदेशार-तन्मात्रा तथा पञ्चभूत ( इन्द्रियविषय )। 

६ चतुदेशार-जाग्रत्‌ स्थूळ शरीर । 

७ अध्दरु-अष्टारवासना । 

८ षोडशदरू-दशारद्वयवासना । 

५ भुपुर-विन्दु, त्रिकोण, अष्टदळ, घोडशदल--इन चारों- 
की समष्टि; प्रमातूपुर और प्रमाणपुरका-पशुपदीय 
प्रकृति, मन, बुद्धि, अहङ्कार और शिवपदीय 
शुद्ध विद्यादितत्वचतुष्टयका-सामरस्प | 

नव चक्रोंके यथाक्रम नाम-संकेत तथा देवता इस 
प्रकार हैं-- 


चक्र-नाम अधिष्ठात्री देवता 
१-सर्वोनन्दमय महात्रिपुरसुन्दरी । 
२-सर्वसिद्धिप्रद च्रिपुराम्बा । 
३-सरवरोगहर त्रिपुरसिद्धा | 
४-सर्व रक्षाकर त्रिपुरमालिनी । 
५-सवौर्थसाधक निपुराभी । 
६-सवंसौभाग्यदायक त्रिपुरवासिनी । 
७-सर्वसंक्षोभणकारक त्रिपुरसुन्दरी । 
<-सर्वोशापरिपूरक _ त्रिपुरेशी । 
९-त्रेलोक्यमो हन त्रिपुरा । 


यही नवायरण-पूजाके नव देवता दै । मतान्तरसे 
इन्हें ग्रकटा, गुप्ता, गुपततरा, परा, सम्प्रदाया, कुलकोला, 
निगमां, अतिरहस्पा, परापररहस्या, परापरातिरहस्या 
इत्यादि नामसे भी पुकारते हैँ । 
श्रीयन्त्रका शब्दाथे 


भीयन्त्रका सरळ अर्थ है-भीका यन्त्र अर्थात्‌ ग्रह । 


रे 


नियमनार्थक यम्‌ धातुसे बना “यन्त्र! शब्द ग्रह अर्थको ही 
प्रकट करता है । क्योंकि शहमें ही सब सस्तुओंका 
नियन्त्रण होता है । भीयिद्याको इढुनेके लिये उसके णह 
*ीयन्त्र' की ही शरण लेनी होगी । आगे श्री अर्थात्‌ 
भीविद्याके परिचयसे ज्ञात होगा कि वह उपास्य और 
उपेय दोनों हैं । उपेय यस्तुको उसके अनुकूल स्थानम ही 
अन्वेषण करनेसे सिद्धि होती है, अन्यथा मनुष्य 
उपद्दासास्पद बनता है । आदिकवि श्रीवाल्मीकिजीने 
श्रीसीताजीके अन्वेषणमें तत्पर श्रीहनुमानजीके द्वारा 
कहलाया है-- 


यस्य सर्वस्य या योनिस्तस्यां तत्परिसास्यते । 


अर्थात्‌ जिस प्राणीको जो योनि होतो है, वह उसीमें 
हँदा जा सकता है । भगवान्‌ झङ्कराचार्यने भी यन्त्रका उद्धार 
देते हुए “तव शरणकोणाः परिणताः? इस वाक्यें यन्त्रके 
अर्थमे एहवाचक “शरण” पदका ही प्रयोग किया है | इस 
न्यायसे उत्तरभारत एवं दक्षिणमारतमें स्थित श्रीनगर 
नामक स्यानोंकी भी सार्थकता सिद्ध होती है, क्योंकि 
इतिहास इस बातका साक्षी है कि इन नगरोंमें श्रीविदयाके 
उपासक अधिक संख्यामें मिळते थे और अब भी थोडे- 
बहुत पाये जाते हैं । अस्तु, यह विश्व ही श्रीविद्याका 
गृह है । यहाँ विश्व-शब्दसे पिण्डाण्ड एयं ब्रह्माण्ड दोनोंका 
ग्रहण है । मायाण्ड प्रकृत्यण्ड भी स्थूल-सूक्ष्मरूपसे इन्हीके 
अन्तर्गत आ जाता है--यह आगे चलकर तत्तदिशेष 
यन्त्रेके विवरणसे विशेषतया स्पष्ट हो जायगा । 


मैरवयामलतन्त्रमे लिखा है-- 
चकं ब्निपुरसुन्दर्या अह्याण्डाकारसोश्चरि । 


अर्थात्‌ हे ईश्वरि ! त्रिपुरसुन्दरीका चक्र ब्रह्माण्डाकार 

है । मावनोपनिषदूमें मी कहा है-- 
*नवचक्रमयो देहः ।' 

अब संक्षेपमे “श्री? शब्दके अर्थका निर्वचन किया 
जाता है | “श्रयते या सा श्री: अर्थात्‌ जो अयण की 
बही भी है | भयणार्थक घातु सकर्मक है, अतः वह कर्मकी 
अपेक्षा रखता है | आगम अर्थात्‌ गुरूपदेश तथा प्राचीन 
परम्परागत व्यबहारके अनुसार भीका श्रयण-कर्म हरि ( बरह्मरे) 
के अतिरिक्त अन्य कोई नहीं हो सकता । अतः जो नित्य 
परब्रह्मा आभ्रयण करती है; यही भी है । यहाँ यह शङ्का 
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हो सकती है कि यह ब्रह्मको श्रयण करनेयाली वस्तु यदि 
नित्य है तो हेत हो जाता है और यदि अनित्य है वो 
घरपरादिकी भाति यह भी ब्रह्माश्रित हुई, फिर इसे अळगं 
पदाथ माननेकी क्या आवश्यकता है? इसका उत्तर यह 
है कि जिस प्रकार प्रकाश या उष्णता अमिसे अभिन्न है 
और उसके बिना नहीं ठहर सकती, उसी भकार ब्रह्मसे 
उसकी शक्ति श्री भी अभिन्न हे और उससे कभी अलग 
नहीं हो सकती । आगम कहते हैं--- 


न शिवेन चिना देवी न देव्या च विना शिवः । 
“नानयोरन्तरं किञ्चिचचन्द्रचन्द्रिकयोरिव ॥ 


श्रीके ही कारण ब्रह्मको अनन्तशक्ति अथवा सृष्टि, 
स्थिति और पालन करनेवाला कहते हैं । श्रीशङ्कराचार्य 
कहते हैं-- न 
शिवः शक्स्या युक्तो यदि भवति शक्तः प्रभवि 
न चेदेवं देवो न खळ कुशछः स्पन्दितुमपि ॥ 
यह महाशक्ति विश्रमण-अवस्था ( प्रलय ) में प्रकाशमय 
ब्रह्मरूप होकर रहती है । इस: अवस्थामें शक्तिका पृथक्‌ 
विवेक नहीं रहता । अनाइत आकाशस्थ प्रकाशकी भाँति 
यह ब्रह्ममें लीन हुई रहती है, तब.इसका महाविन्दुरूप या 
परब्रह्म परमात्मरूपसे वर्णन करते हैं । इसी कारण प्ररूय- 
काळमें अनन्तशक्ति ब्रह्मके अविनाशी होनेके कारण सदा 
वतमान रहनेपर भी सृष्टि नही होती। क्योंकि ब्रह्मको 
अनन्त शक्ति देनेवाली इस महाशक्तिके उस कालमें तल्लीन 
हो जानेके कारण ब्रह्म अशक्त-सा हो जाता है। जिस 
प्रकार दिनमै भी निरावरण आकाशमै सूयेका आतप 
बिना पक्षी, मकान, छाता आदिके खयं प्रकाशित 
नहीं होता, इसी प्रकार अनन्तशक्ति ब्रह्मके रहते भी इस 
झक्तिर्योकी भी झाक्तिके ( जिसे आगमम विमशंशक्ति भी 
कहते हैं ) सम्मुख हुए त्रिना उस (ब्रह्म ) में कोई शक्ति 
नहीं आ सकती, क्योंकि वह खयं निगुण, निष्कल, निर्जन 
है। इस अवस्थाका आगमिकोंने इस प्रकार वर्णन किया है-- 
, अचिन्त्यासिताकारशक्तिस्वरूपा 
अत्तिव्यक्स्यधिष्ठानसत्तेकमूर्तिः । 
गुणातीतनिद्द न्दबोधेकगम्या 
त्वमेका परत्रहारूपेण सिद्धा ॥ 
इस प्रकारकी भीको जानना प्रत्येक मुसुक्षुका कत्तेव्य 
है | कामकलाविलास आगममें लिखा है-- 


ॐ तामादिशक्ति शिरसा नमामि क 


विदिता येन स सुक्तो भवति महात्निपुरसुन्द्रीरूपः 


अतः इस प्रकारकी भीसुन्दरीके यन्त्र ( णह) का शान 
ग्रास करना बहुत आवश्यक है | यह थीयन्त्ररूप श्रीत्रिपुर- 
सुन्द्रीका गह जाग्रत्‌, खप्न, सुषुति तथा प्रमाता, प्रमेय, 
प्रमाणरूपसे निपुरात्मक तथा सूय-चन्द्र-अग्नि-भेद्से 
त्रिखण्डात्मक कहलाता है । 

चुरच्रयञ्च चक्रस्य सोमसूर्यानळास्मकम्‌। ` 

तथा-- ) र ; 

ब्रिखण्डं सातृकाचक्रं सोमसू्यांनात्मकम्‌ ॥ 

इस प्रकार श्रीचक्र जैसे विश्वमयं है, वेसे ही शब्द- 
सुष्टिमें मातृकामय है | इससे यह सिद्ध 'हुआ-कि श्रीयन्त्र 
ब्रह्माण्ड एवं पिण्डाण्ड-खरूप है । इसमें शब्दार्थ-भेदसे 
द्विविध सृष्टि दे--अर्थ-सृष्टि तत्त्वात्मिका है और शब्द-सुष्टि 
मातुकारूप है । मातुकाके भी खर, स्पर्श और ब्यापक 
(अन्तःस्थ ऊष्म ).तीन खण्ड चान्द्र सौर, आग्नेयरूप 
हैं । यह हुई ब्रह्माण्डकी बात । पिण्डाण्डमें भी शिर, हृदय; 
मूलाधारान्त तीन भाग तेजल्लयात्मकः हैं, हाथ..मध्य- 
भागकी शाखा हैं और पैर अन्त्य भागकी । श्रीचक्र भी-- 
. चतुमिंः शिवचक्रेश्च शक्तिचक्रेश्व पञ्चभिः । 

शिवशक्ध्यात्मकं . जेयं -श्रीचक्रं शिवयोवंषुः ॥ 


--के अनुसार पाँच शक्ति तथा चार यहि ( शिव ) से 
बना हुआ तेजल्लयात्मक होनेसे तथा प्रमातृ-प्रमाण-प्रमेय 
रूपसे पुरत्रयात्मक है । इनमें विन्दु, त्रिकोण, अशर और 
अष्टदलरूप  आग्नेयखण्ड प्रमातृपुर है; दशारह॒य और 
चतुरसरूप .सौरखण्ड प्रमाणपुर है, तथा चत॒दंशार एबं 
घोडशदलरूप चान्द्रखण्ड प्रमेयपुर है । इसी प्रकार वामा; 
ज्येष्ठा और रौद्री (इच्छा, ज्ञान और क्रिया ) रूपसे भी 
यह त्रितयात्मक है । नाद, विन्दु और कलारूपसे मी त्रिरूप 
हे । इस श्रीयन्त्रकी शरीरस्थ नव चक्रोंके साथ तान्त्रिक इस 
प्रकार ऐक्य-भावना करते हैं । 


यद्यपि लिङ्ग-शरीरमै सुषुम्णा-नाडीको आश्रयण किये 


हुए बत्तीस पद्म हैं; तथापि यहाँ नव चक्रोके साहश्यसे नव 


१-त्रिकाण, अष्टार, अन्तर्दशार, बहिदेशार और ` 
चतुदेशार ये पाँच अधोमुख त्रिकोण शक्तिचक्र हें । 
२-विन्दु, अष्टदल, पोडशदल, भूपुर या चतुरस्र ये चार * 
रध्वेमुख त्रिकोण वढि ( शिव ) चक्र दें । 


ॐ श्रीयन्त्रका स्वरूप क्र 
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पौद्मोंका ही उल्लेख किया जाता है। सुघुम्णाके दोनों मार्गो- 
म ऊध्व एवं अधोमुख दो सहस्तार .हैं और मध्यमें 
इस प्रकार नव चक्र हूँ 


शरीरस्थान चक्रनाम दल-संख्या  श्रीचक्रनाम 
१-श्रूमध्य आज्ञाचक्र द्विदल विन्दु 
२-लम्विका इन्द्रयोनि अष्टदल त्रिकोण 
'३-कण्ठ विशुद्धि षोडशदलळ अष्टकोण 
४-हृदय अनाइत द्वादशदल अन्तदंशार 
५-नामि मणिपूर दशदलळ बहिरदशार 
६-यर्ति खाघिष्ठान षट्दछ चहु॒दंशार 
७-मूलाघार मूलाधार चतुर्दल अष्टदल 
८-तदधोदेश कुळ षट्द्छ घोडशदल 
९-तदधोदेश अङ्ुल . सहस्तंदल ' भूपुर 


ब्रह्मरन्ध्रमें स्थित महाविन्दु सहस्र है। इस प्रकार भीचक्र 
और शरीरचक्रका ऐक्य सम्पादन होता है । इसी प्रकार 
सातृकाचक्रका भी इन दोनों चक्रोंके साथ ऐक्य पाया जाता 
है। षोडशदल और चतुर्दशार खरमय हैं, दशारद्वय क से लेकर 
न पर्यन्त बीस वर्णमय है, अष्टार अन्तःस्थ और ऊष्मरूप 
है, चतुरख्त प से लेकर म पन्त बणमय है, अष्टदळ 
अकचटतपादि वर्गाष्टकरूप है, विन्दु क्षकाररूप, त्रिकोण 
मकाररूप और महाविन्दु क्षकार-मकार-समष्टिरूप है । शरीर- 
चक्रमें कण्ठमै खर, हृदयमें क से ठ पर्यन्त, नामिमें 
ड से फ पर्यन्त, स्वाधिष्ठानमे ब से ल पर्यन्त, मूलाधारमें व से 
स पर्यन्त वर्ण, तथा आज्ञामें ह और क्ष ये दो बण हैं । 


शीयन्त्रकी आकृति अन्यत्र दिखलायी गयी है । 
इसकी रचना दो-दो त्रिकोणोंके परस्पर 'छेषसे होती है। 
इस प्रकार इसमें नब त्रिकोण होते हैं । इस प्रकारकी रचना- 
से पिण्डाण्डके भीतर ब्रह्माण्ड और ब्रह्माण्डके भीतर 
पिण्डाण्डका समावेश सूचित होता है । 


शीयन्त्रको सृष्टि, स्थिति, प्रल्यात्मक माना गया है । 
इसमें विन्दुचक्र शिवकी मूळ प्रकृतिसे बना होनेके कारण 
प्रकृतिखरूप है । शेष आठ चक्र प्रकति-विकृति उभयात्मक हैं| 
सम्पूर्ण भीचक्र इस प्रकार मी त्रितयात्मक है। बिन्दु, त्रिकोण) 
अशर सुष्टिचक्र हैं, दशारद्रय और चत॒दंशार स्थितिचक्र है 
तथा अष्टदल, षोडशदल और भूपुर ( चतठुरख ) संहारचक्र 
हैं । अर्थात्‌ विन्द्वादि भूपुरान्त चक्रकों सष्टिकम तथा 
भूपुरादि बिन्द्वन्त चक्रकों संहारक्म कहते हैं) जैसा कि लेखन- 


प्रकारसे विदित होगा । इस प्रत्येक खण्डमें आदि-मध्य-अन्त 
या इच्छा-ज्ञान-क्रियारूपसे त्रिपुटी समझनी चाहिये। यह 
सामान्यतया श्रीचक्रका संक्षित परिचय है | अव विन्दुसे 
लेकर भूपुरपर्यन्त विशेष चक्रोंका विवरण दिया जायगा । 


विन्दुचक्र (पूर्णाहन्ता या शिवभाव ) 

शरीयन्त्रके शब्दार्थके निवेचनके प्रसद्धमे दिखलाया 
जा चुका है कि .प्रल्यकालमे, जिसे सुषुति भी कहते ह 
सकल स्थुल-सूक्ष्म जगतूके परम कारणमें लीन हो जानेसे 
ब्रह्म एकमात्र खरूपावस्थित रहता है । चक्रमें इस दशाकी 
वासना महाविन्दुसे व्यवहृत की जाती है; उस समय मास्य- 
भासक, सधव्य-स्ुमावं कुछ मी नहीं रहता । इसे ही 
“द्वाव-विश्राम” कहते हैं| मातुकाचक्रविवेकमें लिखा है-- 


सुप्त्याहय॑ किमपि विश्वमणं शिवस्य । 
तथा शुति भी कहती है- 
सुधुप्तिकले सक्छे विळे 


तमोऽभिभूतः सुखरूपसेति । इत्यादि । 
यह प्रलय दो प्रकारका होता है-एक प्रति 


बिण्डाण्डमें होनेवाला दैनिक प्रलय, और दूसरा ब्रह्माण्डमें 
होनेवाला प्रलय, जो कल्पके अन्तमं होता है । जिस प्रकार 
पिण्डकी सुषुतिका काल-परिमाण निर्धारित नहीं है, केवल 
अनादि अविद्या-परम्परासे जीव अनुवतंमान वासनावश 
सुषु्िसे उठकर जाग्रतका व्यवहार करने लगता है तया 
सुघुसि-कालकी सुखमय सत्ता ( सच्चिदानन्दरूपता ) को 
(सुखसे सोयाः--इस सुंखपरामर्थके द्वारा निधारित करता 
है, इसी प्रकार इस विश्वको वह आदिविमशंमयी महाशक्ति 
अपने आकर (गर्भे) में लीनकर प्रकाशमय हो जाती है और 
कुछ काल # निस्तब्धरूपसे विश्राम करके विश्व खजनकी 
इच्छासे पुनः प्रकाशसे बाहर-सी होकर परब्रह्मके सम्मुख 
होती है और अह्मको अपने सम्मुख करती है। दोनों 
दर्पणके समान निर्मळ होनेके कारण परस्पर प्रतिबिम्बित हो 
जाते हैं, तब दोनों ( शिव-शक्ति ) के सम्पुटरूप अहु-विमरश- 
मयी आद्याशक्तिका प्रादुर्भाव होता दै । सम्पूर्ण विश्व इसीके 


अन्तर्भूत होता है | कामकलाविलासमें लिखा है-- 


# यह अवस्था देशकालादि सर्वविध परिच्छदसे शून्य दै । 
अतः यहाँ कालकी कल्पना कल्पित ही समझनी चाहिये । 
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चित्तसयोऽहङ्कारः सुब्यक्ताहाणंसमरसाकारः । 
शिवशक्तिसिथुनपिण्डः कवलोकृत सुवनमण्डळो जयति 
इसे ही श्रुति, आगम आदिमें ईक्षण, स्फुरण या 
विश्वसुजनके नामसे अभिहित किया गया है । श्रुति कहती 
“तदेक्षत बहुस्यां प्रजायेय ।' अपनी शाक्तिमें प्रतिबिम्बित 
ब्रह्म शक्तिका प्रतिबिम््र पड्नेसे सर्वप्रथम पूर्णाहंमाव- 
विमश उत्पन्न होता है | वही समस्त विश्वकी सृष्टि, स्थिति 
और प्रलयका कारण है और शब्दार्थसष्टिका बीज है, जिसे 
श्र॒तिमें नाम-रूपकी अव्याकृत-अवस्था कहा गया है । प्रसिद्ध 
तान्त्रिक नागानन्दने कहा है-- 
विमो नाम विश्वाक्रारेण विश्वप्रकाशेब चिइवसंहारेण 
चा अङ्त्रिमोऽहमिति स्फुरणम्‌ । 
अर्थात्‌ “ अहम्‌ ? इस प्रकारका स्वाभाविक स्फुरण 
(ज्ञान) ही विमश-दक्ति है। यही शक्ति जगतूकी सृष्टि, स्थिति 
और प्रलयका कारण है । यद्यपि पूर्णाहंमाव या झद्धाहन्ता ही 
ब्रह्मरूप है तथापि जैसे सम्मुखस्थ. दपंणमें प्रतिबिम्बित हुए 
बिना अपना मुख नहीं दीख पड़ता, उसी प्रकार विमश- 
शक्तिमें प्रतिबिम्बित हुए विना आस्माकी स्पष्ट अभिव्यक्ति 
नहीं हो सकती | अतः अहंभाव विमर्शमय है। छिखा भी दै-- 
धनास्त्येव सा चिदपि यद्ययिमृष्टरूपा |? सुरेश्वराचायं भी 
बृहदारण्यवातिंकमे लिखते है “विना त्वात्मा त्यया नहि ।? 
इस अहंभावरूप शिवशक्ति-सम्पुटमें अ, ह और अनुखार 
ये तीन वणे हैं । इनमें अकार प्रकाशरूप है-- 
अकारः सचंचणाँग्रयः प्रकाशः परमः शिवः । 
हकार विमदा ( शक्ति ) रूप है-- 
इकारोऽन्स्यकळारूपो विमझाख्यः प्रकीर्तितः । 
अनुखार विन्दुरूप है और उन दोनोंके अविवेक-- 
पार्थक्यके अभाय अर्थात्‌ एकरूपताका सूचक है | अतएव 
इस पूर्णाहन्ताको शिवभाव अथवा मोक्ष कहा गया है। 
मोचयति चोज्नसिताइमशात्‌ । (मातृकाचक्रविवेक) 
जीवपाशको ही पश्ुपाश या बन्धन कहते हैं, पूर्णाहन्ता- 
से इस पादासे छुटकारा मिल जाता है-- 


धअहमि प्रलयं कुवृज्निद्सः प्रतियोगिनः ।? 


अद्वैतमतके मूर्घामिषिक्त दृष्टि-सष्टिबाद-सिद्धान्तके 
अनुसार अहंभाब ही सृष्टि, स्थिति आदि सब प्रपञ्चाँका मूल 


है । सम्पूर्ण विशय इसी अहंभावमें है | तान्त्रिक सिद्धान्त- 
के अनुसार मी अहंभाव ही सकळ विश्व है । सृष्टि, स्थिति, 
संहारात्मक सकल विश्वको कुक्षिमें लिये हुए इसी अहंभाव- 
का द्योतक विन्दु है, जो यन्त्रका सवख हे । महाविन्दुसे 
विन्दुतक पहुँचनेमें अनन्त कलाओंसे व्याप्त उन्मनी, समनी 
आदि अधविन्दुतक नौ अवस्थाओँके योतक नौ चक्र और 
हैं । इनमें सूक्ष्मातिसूक्ष्म-कऋमसे कुछ-न-कुछ कालका सम्पर्क. 
तन्त्रोमें दिखाया गया है; परन्तु महाविन्दु देश-काळका 
लेशमात्र भी सम्बन्ध नहीं रखता-- 


देशफाळानवच्छिन्नं तदूध्वं परमं सहृत्‌। 
निसगसुन्दरं परामन्दयिधूणितस्‌ ॥ 


विन्दु और महाविन्दुके अन्तर्गत इन अवस्थाओंके 
योगिमात्रगम्य होनेसे प्र्त लेखमें बिन्दुसे ही प्रारम्भ किया 
गया है । इस विन्दु ( अहंमाव ) में बीजरूपसे सारे प्रपञ्च- 
के आ जानेसे समस्त चक्र इसीके अन्तर्गत आ जाते हैं। 
इसलिये विन्दु-चक्र ही प्रधान चक्र है । इसमें भीकामेश्वरके 
साथ श्रीकामेश्वरी सर्वदा नित्यानन्दमय हो विहार करती हैं, 
इससे इसका नाम सर्वानन्दमय चक्र भी$ है । 


त्रिकोणचक्र ( शक्ति या जीवभाव ) 


यद्यपि विवतंबाद या मायावादके मतसे आद्य सिसक्षा- 
कालमें ही अक्रम-सश्का प्रादुर्भाव सम्भव है; तथा कणाद- 
मतके अनुयायी “इच्छामात्र प्रभोः स॒ष्टिः-यह कहकर 
क्रम-सुष्टिका समर्थन करते हैं, तथापि प्रसिद्ध .लोकक्रमसे सिद्ध 
सामान्य-विशेष-भावको लेकर स्पष्ट प्रतिपत्तिके .लिये 
त्रिकोणादि-क्रम दिखलाना आचायाँको अभीष्ट है । विन्दु- 
चक्रके विवरणमें पहले कहा जा चुका है कि विमशंशक्ति 
सृष्टि उत्पन्न करनेकी इच्डासे विन्दुरूपमें प्रकट होती है-- 


विचिकीषुघनीसूता सा चिदभ्येति विन्दुताम्‌। 
इस विन्दुभावमें समस्त प्रपञ्चवासना तथा सेय-शातू- 


तु 


 सैरवयामल-त्त्रमें छिखा है--- 
कलाविद्यापराद क्ते ००००००००००० | 
श्रीचक्राकाररूपिणी ॥ 
तन्मध्ये वैन्दवस्थानं तत्रास्त॑ परमेश्वरी । 
सदारिविनः सम्प्रक्ता सर्वतस्वातिगा सती ॥ 


के धीयन्ञका स्वरूप क 


शानभाव वट-बीजके अन्तर्गत बीज और वृक्षकी भाँति 


सूक्ष्मभावसे लीन रहता है । 
यथा न्यग्रोधबीजस्थः शक्तिरूपो सहाहुमः । 
तथा हृदयबीजस्थं जगदेतञ्चराचरस ॥ 


पश्चात्‌ अन्तर्डीन जगत्को व्यक्त करनेकी इच्छासे यह 
बिन्दु त्रिकोणरूपर्मे परिणत हो जाता है या अपने रदिम- 
स्वरूप त्रिकोणको प्रकट करता है-- 


काळेन मिद्यमानस्तु स विन्दुर्भवति त्रिघा । 


इस त्रिकोणसे स्थूळ बाह्य सृष्टिका आध्यात्मिक रहस्य 
प्रकट हो जाता है । 


सृष्टि शब्द-अर्थ-भेदसे दो प्रकारकी है । तान्त्रिकोंका 
सिद्धान्त है कि अर्थ-सृष्टि भी शब्दमूलक ही हे । क्योंकि 
संसारका ऐसा कोई भी व्यवहार नहीं है जो शब्दपूर्वक न 
हो । सब प्रकारके अर्थके पूर्व शब्दका ही उदय होता है, तथा 
शब्द बिना अर्थके भी अतीत अनागत विषयों एवं सर्वथा 
असत्‌ शशशज्गादिको भी अपनी चृत्तिसे कल्पित कर देता 
है । अतः शब्द ही अर्थ-सृष्टिका मी मूल है | प्रल्यकालमे 
समस्त अर्थप्रपञ्चजाल परायाक्रूप शब्दब्रह्ममें लीन हो 
जाता है और सुष्टिकालमें पुनः प्रकट हो जाता है-- 


विश्वान्तमात्मनि पराहुयवाचि सुप्तौ 
बिश्वं वसत्यय विबोधपदे विमशंः । 

( मातृकाचक्रविवेक ) 
इस विन्दुरूप परावाक्‌ ( मूलकारणभूत बिन्दु ) से 
पश्यन्ती, मध्यमा, वैखरीरूप त्रिपुटीके द्वारा त्रिकोणात्मक 
शब्दसृष्टि अभिव्यक्त होती है । विन्दुरूप परावाक्‌ ही 
कारण-विन्दु है और पश्यन्ती आदि तीनों कार्य-विन्दु 
कहलाते हैं । इन चारोंको क्रमशः शान्ता, वामा, ज्येष्ठा 
और रौद्री तथा अम्बिका, इच्छा, ज्ञान और क्रिया मी 
कहा गया है । इनके अधिदेवत अव्यक्त ( मूल-प्रकृति ), 
ईश्वर, दिरिण्यगर्म और विराट्‌ हैं। अधिभूत कामरूप, 
पूणगिरि, जालन्धर और औड्यानकी पूजाओंसे परिभाषित 
चार पीठ हें । इनका अध्यात्म मूलाधारस्थ कुण्डलिनी-शक्ति 
है । कुण्डलिनीका परिज्ञान ही तन्त्रका मुख्य प्रतिपाद्य है । 
यही परावाक्‌ अथवा बिन्दुतत्वका अध्यात्मरूप हे । यथा- 


या मात्रा भ्रपु्तीलता तनुळसत्तम्तुस्थितिस्प्धिनी 
वारवीजे प्रथमे स्थिता तव सदा तां मन्महे ते वयम्‌। 


झक्तिः कुण्डरिनीति विश्वजननय्यापारवद्धोद्मा 
ज्ञास्वेस्थं न पुनः स्पुरन्ति जननीररभेऽकश्चं नराः॥ 


जब यह विन्दु पूर्वोलरिखित पदयन्ती आदि कार्यः 
बिन्दुओंके सजनमें प्रदत्त होता हे तब यह अव्यक्त कारण- 
विन्दु रव” नामसे पुकारा जाता हे और यही रव शब्द 
कहलाता है | 


स रवः श्रुतिसग्पन्नेः शब्दबह्मोति गीयते। 
जब यह निष्पन्द रयात्मक अब्दव्रह्म व॒क्ताकी इच्छासे 
उत्पन्न प्रय्रमात्रसे संस्कृत हो शरीर-वायुद्वारा नाभिमें 


आता है तब वह केवळ मनोमात्रविमझसे युक्त अ, क, च, ड) 
त आदि वर्णेविशेषद्चन्य स्पन्दात्मक प्रकाशमात्र कार्यविन्दु 


. “पश्यन्ती वाक्‌? कहलाता है। और जब यह रवात्मकब्रहझ 


पझ्यन्तीरूपको प्रात होकर शरीर-यायुसे हृदयतक आता है 
तब वह निश्चयात्मिका वुद्धिसे युक्त होकर अ, क, च; 5, त 
आदि वर्णविशेषके सहित स्पन्दसे प्रकाशित हो ना दरूप'मध्यमा _ 
वाक्‌? होता है ! एवं जब वह रवात्मक शब्द मध्यमारूपको 
ग्रा होकर हृदयस्थ वायुसे प्रेरित हो मुखपर्यन्त आता है 
तब कण्ठ-ताल्यादि स्थानेसे स्पृष्ट होकर दूसरे मनुष्योंके 
ओतरन्द्रियसे सुननेयोग्य अ, क, च, ट; त आदि वर्णोके स्पष्ट 
प्रकाद्मरूपमें बीजात्मक 'बेखरी वाक्‌? कइलाता है। आचायों- 

ने कहा मी है-- 


सुलाधारात्‌ प्रथममुदितो यश्च मावः पराख्यः 
पश्चात्‌ पश्यन्त्यथ हृदयगो बुद्धियुङ सध्यमाख्यः। 
व्यक्ते चेखयंथ रुरुदियोरस्य जन्तोः सुधुम्णा 
बद्धखस्माञ्चचति पवनप्रेरिता चणसंज्ञा॥ 


वर्णोकी अभिव्यक्ति तत्तत्स्थानोसे हुए बिना वह 
दूसरोके द्वारा महणयोग्य नहीं हो सकती, इसलिये मुखसे 
नीचे नामिपर्यन्त खोतोमार्गसे अवरुद्ध होनेसे वर्णामि- 
व्यक्ति नहीं होती । परन्तु मध्यमार्मे वह मूळ अव्यक्त रव 
बुद्धियुक्त होता दै, अतः बुद्धि रखनेयाले सभी जीव अपने- 
अपने भीतर मध्यमा वाकूका अनुभव कर सकते हैं । एवं 
पड्यन्ती-रवमे तो केवळ मनका ही सम्बन्ध होता दै, इस- 
लिये मनःप्रणिधानमें समथ योगी दी पद्यन्ती-रयका प्रकाश 
ग्रास कर सकते हैं, साधारण जन नहीं । परावाक्‌ तो मन 
और बुदिसे भी अतीत है, अतः मन-बुद्धिको भी भेदन 
करके देखनेवाले पूर्णाइंभावको प्रात परमज्ञानी ही 
परायाकके प्रकाशका अनुभव करते हैं । वस्तुतः यही 


| ५९८ 


परावाक्‌ पूर्णतारूप अहंभाव और प्रकाशरूप है; परन्तु 
साधारण लोगोको “अयं घटः, अयं पटः? ( यह घट है 
यह पर है ) इत्यादि अन्यापेश्च होनेसे अपूर्णछप नानामाव 
( इदसंश ) के द्वारा ही सत्ताका प्रकाश मिळता है; इसी- 
लिये वे विकल्प-व्याधिसेक अस्त रहते हैं ज्ञानी इस नाना- 
भाव ( अपूर्णता ) का त्याग कर झुद्ध परावाकरूप पूणाहं- 
भावको ही ग्रहण करते हैँ । इसी कारण अज्ञानी बद्ध 
कहलाते हैं और ज्ञानी मुक्त कहलाते हैं। यही परावाक्‌ 
शब्द, अर्थ, मन्त्र, चक्र, देह आदि सकलखरूप तथा 
सबका मूळ कारण है-- 
सावइयं॑ विज्ञेया यत्परिणामादभूदेषा । 
अर्थमयी 'शब्दसयी चक्रसयी देहमय्यपि च ॥ 


इस महाशक्तिका गुणगान आचार्योने इस प्रकार | 


किया है-- 


शब्दानां जननी त्वमत्र सुचने वाग्वादिनीत्युच्यसे 
स्वत्तः केशववासवप्रभ्दतयो5प्याविभवन्ति स्फुटम्‌। 
लोयन्ते खल यत्र कल्पविरमे ब्रह्मादयस्ते$प्यमी 
सात्वं काचिद्चिन्त्यरूपमहिमा शक्तिः परा गोयसे ॥ 


इस प्रकार सब मन्त्रो तथा कादिविद्या, हादिविद्या, 
षोडशी, पञ्चदशी, बाला, महात्रिपुरसुन्दरी, भुवनेश्वरी 
आदि विद्याओंकी जननी भी परावाक्‌ है। 


जिस प्रकार विन्दुरूप परावाक्‌ सकल शब्दोंकी जननी 
है, उसी प्रकार वह सकल अर्थरूप ३६ तत्त्योंकी भी माता 
है । तान्त्रिकमतानुसार वे ३६ तत्त्व ये है -पञ्चमहायूत, पाँच 
ज्ञानेन्द्रिय तथा पाँच कमन्द्रिय, पाँच इन्द्रियोंके विषय, मन; 
बुद्धि, अहङ्कार प्रकृति; पुरुष, कला, अविद्या, राग, काल; 
नियति, माया; शद्धविद्या, ईश्वर, सदाशिव) शक्ति और 
शिव । यह हुई अर्थसुष्टिः एवं विन्दु ही सम्पूर्ण चक्रका 
मूल है, इसलिये चक्रसृष्टि भी इसीसे हुई है। देह भी 
नवचक्रमय है, अतः देहसरष्टिका कारण भी यह विन्दु ही है। 


अब हम अपने प्रकृत बिषय- त्रिकोणपर आते हैं । 
इस त्रिकोणको उपर्युक्त विवरणके अनुसार योनिचक्र या 
शक्तिचक्र एवं जीवत्रिकोण या बिसग भी कहते हैं । 

पहले कहा जा चुका है कि बिन्दु शिव-खरूप है, यही 


# अपूर्णमन्यदा ब्याघिः कार्पण्यैकनिदानभूः । 
छेद्याबद्दोजुगुप्सा” " `° ` १ इत्यादि 


ॐ तामादिशाक्ति शिरखा नमामि # 


तुरीया अवस्था है । जीव त्रिकोण हे, जाग्रत-खप्त-सुषुतिकी 
तीन-अवस्थाएँ ही तीन कोण हैं । वह शक्ति जो अन्तर्मुख 
होकर शुद्घाहंभावकों प्रात हुई शिवरूपसे विश्राम लेती है 
तथा बहिसुंख होकर जीयमावसे संसरण करती है, 
शिव-जीवकी समष्टिभूत क्ष्मात्माशक्ति; त्रिपुरसुन्दरी, त्रिपुरा, 
श्री आदि झब्दोंसे तन्त्रौमै वर्णित हुई है। 
इससे सिद्ध हुआ कि वस्तुतः शिव और जीव भिन्न- 
भिन्न नहीं हैं, बल्कि अन्तमुँख और बहिमंख-दृष्टिसे एक ही 
महाशक्तिके दो नाम हैं । तथा इसके साथ ही यह भी 
ज्ञात हो गया कि तत्त्वतः विन्दु और न्रिकोणमें भी कोई 
अन्तर नहीं है । क्‍योंकि बिन्दु कारण है और त्रिकोण कार्य 
है, और कार्य-कारणका तादात्म्य माना जाता है-- 


आद्या कारणमन्या कार्य स्वनयोयंतस्ततो हेतोः । 
सैवेयं नहि भेदस्तादास्म्यं हेतुहेतुमतोः॥ 
( कामकलाविलास ) 


इस महाशाक्तिके पर, अपर एवं परापर-विलाससे 
ही अहम्‌ ( उत्तम पुरुष), . इदम्‌ (प्रथम पुरुष) 
और त्वम्‌ ( मध्यम पुरुष ) का व्यवहार होता है । जब 
यह शक्ति दूसरेकी अपेक्षा न रख पूर्णाहंमावसे “सोऽहम्‌ 


. रूप विमर्श या स्पन्दका प्रकाश करती है तब शिवतत्वके 


नामसे अभिहित होती दै, और जब अन्यापेक्ष होकर 
“स॒ इदम्‌? रूप अपूर्ण विमते विलास करती है तब झड 
विद्या कहलाती है । तथा जब 'स इदम्‌--अहृमिदम्‌? 
इन दोनों भावोंमें समान गुणप्रधानरूपसे उदासीन होकर 
विलास करती है तब सदाशिव या महेश्वर-संज्ञाको प्रात 
होती है । 

सदाशिव और ईश्वर-अवस्थामें इतना ही अन्तर होता है 
कि सदाशिव-दश्ामे अहम्‌’ के अधिकरणभूत चिन्मात्रमे 
८अहमिदम? इत्याकारक “इदम्‌? अंशका उल्लास होता 
है, और ईश्वर-दशामें “इदमहम्‌? इत्याकारक विमशाके 
अन्तर्गत इदम? अधिकरणमें “अहम्‌? अंशका स्पष्ट उस्छास 
होता है । परन्तु शद्ध विद्या-दशामें आह्य-प्राहक-भावका 
सामानाधिकरण्य दो जाता है । 

सामानाधिकरण्यं हि सह्विद्याइमिदंधियोः ।. 

तथा वैयधिंकरण्य ( वैषम्य ) से;'इदम में ग्राह्म-बुद्धि 
और “अहम? में आहक-बुद्धिका होना ही अशुद्ध विद्या: 
या माया है । 


# थ्रीयन्चका स्वरूप # 
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जब उपर्युक्त त्रिविध विलास सामानाधिकरण्य 
अर्थात्‌ शद विदयासे होते हैं तव शिवतत्त्वके विधायक शुद्ध 
विद्या, ईश्वर या सदाशिव कहलातें हैं, और जब वही 
त्रिविध विलास अशुद्ध विद्या या मायासे जनित होते हैं तो 
जीवके मैं, तू, यह? रूपी व्यवहारके प्रयोजक हो जाते हैं । 
ओर वह त्रिकोण-शक्ति मातृ-मेय-मान, ज्ञाता-ेय-ज्ञान, 
हरि-हर-हिरण्यग्भ, इच्छा-शान-क्रिया, मन-चुद्धि-अहङ्कार 
( अन्तःकरणत्रय ), सत्त्-रज-तम ( गुणत्रय ) इत्यादि 
तरिपुटी-भावसे पूर्ण हो जाती है। 


इस त्रिपुटीसे झूल्य अकोणाकार विन्दु ही पूर्वोक्त त्रिपुटी- 
के उद्भावनार्थं निकोणकी आकृति धारण करता है। 
अर्थात्‌ एक ही विन्दु त्रिकोणमें विभक्त हो जाता है। 
शास्त्र भी कहते हैं-- 
सेयं श्रिकोणरूपं साता त्रिगुणरूपिणी साता । 
( कामफलाविलास ) 
इस महदत्रिकोणमें श्रीकामेश्वर तथा कामेश्वरीरूप 
आश्रयाश्रयिभावापन्न तेज इच्छादि शक्ति त्रयरूपसे स्थित है-- 
इच्छादिशक्त्त्रितयं पशोः सत्वादिसंज्ञकम्‌ । 
महत श्यं चिन्तयामि गुदवक्त्रादचुत्तरात्‌ ॥ 
अष्टार ( नवयोन्यात्मक ) चक्र 


हम पहले ही कह आये हैं कि श्रीचक्र विश्व ( ब्रह्माण्ड 
या पिण्डाण्ड ) ही है। इसमें बिन्दु शिव है और जीव 
त्रिकोण--यह भी बतलाया गया है। ये दोनों चक्र जड, 
चेतन एवं उभयात्मक विश्वके त्रिपुटीरूप+ जड-चेतनरूप, 
शिव-शक्तिरूप एवं चित्‌ और चेत्यके पारस्परिक संक्लेषको 
सूचित करते हैं | इनमें विन्दु अन्तमुंख बिलास करने- 
वाली महाशक्तिका अधिष्ठान दै, तथा त्रिकोण बहिमुंख 
विलास करनेवाली विमई-शक्तिका अधिष्ठान है । यद्यपि 
“इच्छामात्रं प्रभोः सृष्टि” के अनुसार इनमें किसी क्रमकी 
अपेक्षा नहीं है तथापि कल्पित क्रमको लेकर ही अष्टार- 
वासनाके सम्बन्धमें अब कुछ विवेचना की जाती है । 
क्षकार शिवरूप है, यह कूटाक्षर है; अतः शिवतत्त्व भी 
कूटतत्त्व है । इसमें शद्ध विद्या, ईश्वर, सदाशिवके साथ 
चार तस्य हें । यह चार तत्त्वोका चतुरख शिव-चतुरख 
कहलाता है। जीयके विषयमै पहले ही कह चुके हैं किं 
* यह दिवरूप ही है । केवल बहिमुख उपाधिके कारण ही 
यह जीव-संश्ञाकों प्राप्त होता है। इस उपाधिका प्रयोजक 
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है माया और उससे प्रसूत अन्तःकरणत्रय । मतान्तरसे 
कला, राग, अविद्यादि कञ्चुक ही इसका प्रयोजक है । 
यह जीव-चतुरल्च नामक दूसरा चतुरख है। इन दोनोंके 
मेलसे अष्टकोणात्मक अशर बनता है; जो शिव और 
जीव दोनों भावोँको सम्पादन करनेवाली सामग्रीको उत्पन्न 
करता है। यह अर्थके अनुसार तत्त्व-सृष्टि हुई । शब्द- 
सष्टिमें भी तान्त्रिक रहस्यके अनुसार जीव-चतुरख--यवर्ग, 
और शिव-चतुरख-शवगंको प्रादुर्भूत करनेवाला यह 
अष्टार-चक्र है । इस प्रकार अष्टारकी आठ योनियाँ और 
त्रिकोणकी एक योनि मिलकर नव योनि-चक्र कहलाता 
है। इसके साथ एक मध्यका विन्दु मिला देनेसे एक ही 
विन्दुके दस भेद हो जाते हैं । यह चक्र प्रधान चक्र माना 
गया है । इसमें शिव और जीव दोनोंके चतुरल मिळे हैं 
और इसकी प्रधान देवता श्रीमहात्रिपुरसुन्दरी भी शिवः 
जीव दोनोंका समष्टिरप हे। अतएव प्रधान देवताका 
पूजन अष्टारमे ही कहा गया है । शात्रमे भी लिखा है-- 


श-ष-स-यवरांमयं तद्वसुकोणविस्तारः । 
नवकोणमध्यं चेत्यस्मिश्चिद्दीपदीपिते दशके ॥ 
( कामकलाविलास ) 


यह चक्कत्रितय प्रमातृपुर, खप्तवासना तथा अम्रि-खण्ड 
कहलाता है । योगिनीहृदयकारके मतसे ये तीनों चक्र 
सुष्टिचक्र हैँ । इनमें यिन्दुःचक्र सृष्टि-सृष्टि अर्थात्‌ इच्छारूप 
है, त्रिकोणचक्र सृष्टिखिति अर्थात्‌ ज्ञानरूप है, और 
अष्टारचक्र सुष्टि-संहार अर्थात्‌ क्रियारूप है । विन्दुको 
सर्वानन्दमय चक्र, त्रिकोणको सर्वसिद्धिप्रदायक चक्र तथा 
अष्टारको सर्वरक्षाकर चक्र कहते हैं । 


पाश, अङ्कु धनुष) बाण ये चार आयुध हैं। आश्रय 
रूप श्रीकामेश्वर तथा आश्रयिरूप श्रीकामेश्वरी इन दोनों 
तेजोंके एथक-प्रथक्‌ संयोगसे आठ आयुध उत्पन्न हुए, जो 
अष्टारमें स्थित हैं । उपयुक्त रीतिसे वामा, ज्येष्ठा, रौद्री 


१-इच्छा दी बन्धन दै; पाश इच्छारूप दै । 
२-ज्ञान वन्धमोचक दै, अतः अङ्कुश हो शान हुआ--- 
इच्छाशक्तिमयं पाशमङ्कुशं शानरूपिणम्‌ । 
क्रियाशक्तिमये वाणधनुपी दधदुज्ञ्वलस्‌॥ 
३-“शब्दस्पर्शादयो वाणा मनस्तस्याभवड्नुः ।? इस वचन- 
से शब्दादि वार्णोका मनोरूप धनुषसे सन्धान करना कियाझाक्ति- 
का हो व्यापार दै । अतः धनुष-वाण दोनों क्रियारूप हें । 
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भप प्स 


तथा इच्छा, ज्ञान, क्रियारूप त्रिकोण ही तीन प्रकारसे 
विभक्त होकर दो शक्ति और एक वहिके संयोगसे अशर- 
चक्र बन जाता है । पुनः वही अष्टार-चक्र त्रिधा विभक्त 
हो यह्नि-शक्तिरूपसे नवचक्रात्मक बन जाता है । अतः सिद्ध 
हुआ कि स्वयं अष्टार-चक्र ही श्रीचक्र है । 
चितिद्लैत्यञ्च चैतन्यं चेतनाद्यकमं च। 
- जीवनः कला च देवेशि सूईमं पुर्यष्टकं मतम्‌॥ 
{ स्वच्छन्दसंग्रइ ) 
इस शास्त्र-यचनके अनुसार पूर्योक्त युगल तेज ही 
अपने सूहमरूप पुर्यष्टकर्मे विभक्त होकर वशिन्यादि 
देवताओंके रूपसे अशरमें अधिष्ठित होता है । अष्टारचक्रका 
यह संक्षिस परिचय हुआ । शास्त्र कहते हैं-- 
अष्टारव्यपदेशोऽयं चिक्निवाणेषणादिकस्‌ । 
सूद्मं पुर्यष्टकं देव्या सतिरेपा हि गोरवी॥ 


अन्तर्दैशार तथा बहिदशार चक्र 

अबतक शिव; जीव तथा शिव-तत्त्वके घटक शुद्ध- 
विद्यादि चार तत्व तथा जीवभावके हेठभूत माया, कला; 
रागादि छः कञ्चुक--यो मिलाकर कुल दस तर्यो तथा 
दस मूल अक्षर य, र, ल, व; दा, ष, स, ह, क्ष और मके 
प्रादुर्मावक्रमके विषयमें विवेचना की गयी है । अर्थात्‌ 
कारण, लिङ्ग और स्थूल, इन त्रिविध शरीरोमेंसे केवळ 
कारण-शरीरकी ही अबतक आलोचना की गयी है । अब 
अन्तर्दशार तथा बढिरदशारके द्वारा लिज्ञ-शरीरके प्रादुमांवकी 
बात लिखी जायगी । अन्तर्दशारके दस कोण पञ्च- 
ज्ञानेर्द्रियों और पञ्च-कमेन्द्रियोसे घटित हैं । सुभगोदयमें 
लिखा है-- 


अन्तर्दैशारवसुधाज्ञानकमेन्म्रियाणि च्च । 

सहात्निपुरसुन्द्या इति सञ्चिन्तयाम्यहम्‌ ॥ 

उपर्युक्त अष्टारचक्रमें कामेश्वर-कामेश्वरीरूप जो तेज- 
युग्म वश्चिन्यादिरूपमे अथवा पुर्यष्क (कारण) रूपमें स्थित 
था वहीं युग्म अन्तर्दशारमै इन्द्रियरूपसे दशधा विभक्त 
हो जाता है और सर्वशदि दश देयताओंके रूपमें पूजा 

१-श्नक्ति और चिका अर्थ यन्त्रलेखन-परिभाषामें देखिये "णकत और वाहिका अये यनत्रलेखन-परिमापामे देखिये। 

२-वशिनी, कामेश्वरो, मोदिनी, विमला, अरुणा, जायेनी, 
सर्वेश्वरी, कौलिनी, ये आठ वाग्देवता कइलाती दें । 

३-सर्वशादि दश देवताओंके नाम ये दैं--सर्ंप्रा, सर्वशक्ति 
सर्वैश्वर्यप्रदा, सवेशनमयी, सवेव्याधिविनाशिनी, सवोधारस्वरूपा, 


# तामादिदाक्ति शिरसा नमामि % 
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जाता है। इसका नाम सवरक्षाकर-चक्र है । क्योकि 
द्विविध इन्द्रियोंसे ही सबकी रक्षा होती है । 


इसी प्रकार बहिदंशारके दस कोण पूर्याक्त दस 
इन्द्रियोंके विधयों--गन्ध, रसादि तथा वचनादानादिके 
आम्यन्तररूप आकाशादि दस विषयोसे बने हैं-- 

घाह्यो दकारभागो$्य॑ बुद्धिकर्माक्षगोचरः । 


इस बहिर्दशारचक्रको सर्वार्थसाधक-चक्रके नामसे 
पुकारते हैं, क्योंकि विषय ही सवे अर्थोके साधक हैं । इस 
चक्रमे उपर्युक्त तेजोयुग्म ही दशधा विभक्त होकर सर्व- 
सिडिप्रँदादि दस देवता ओके रूपमें पूजा जाता है। इस 
बहिर्टशारके चारो विदिक्‌ कोणोमे चार ममेखान हैं । 
इनके अन्तर्भागमे चार त्रिकोणोंकी भावना की जाती है। 
इन चार त्रिकोणांका एक. चतुर्ष माना जाता है। इसके 
एक-एक कोणमें प्रकृति, अहङ्कार, बुद्धि और मन-ये चार 
तत्त्व तथा प, फ, ब, म, ये चार माठ्का-मन्त्र हैं। मकार 
जीवरूप त्रिकोणमें संबिलष्ट है, अन्तर्दशारमै टवर्ग तथा 
तवर्ग और बहिर्दशारमै कवर्ग, चवर्ग कुल मिलकर बीस 
मातृका बीज दोनों दशारोंके श्रीस कोणोंमें हुए । इनमें 
चचतुरशके चार बीज मिला देनेसे चौबीस बर्ण होते हैं । 
इन चौबीस वर्णोमें दो-दो वर्णोके संयोगसे एक आह्य 
(बाह्य विषय )) और दूसरा ग्राहक ( आम्यन्सररूप 


समैपापहरा, सवोनन्दमयी, सर्बरक्षास्वरूपिणी और सर्वेष्सित- 
फळप्रदा । 

४~इनके नाम ये है--सर्वसिद्धिरदा, सर्वसम्पत्मदा, सवे- 
प्रियङ्करी, समैमङ्गरकारिणी, सर्वकामप्रदा, सवैसौभाग्यदायिनी, 
सर्वभृत्युमशामनी, सबैविधनिबारिणी, सवोझुसुन्दरी- और सबैदुःख- 
विमोचिनी । 

५-उत्पत्तिक्रम--प्रकृति, मन, बुद्धि, अहङ्कार, इस प्रकार 
प्रसिद्ध दै । परन्तु उपयुक्त स्थलमै अर्थकी दृष्टिते हा क्रम रवखा 
गया है । जड होनेके कारण अहङ्कार साक्षात. अझति-धम दै, 
अहङ्कार और मनसे बुद्धि बनती दे, सब इन्द्रियोंका प्रवर्तक होनेसे 
मन पुरुपसे अधिक सम्पर्क रखता दै, इसलिये यहाँ प्रकृति, 
अहङ्कार, बुद्धि, मन, पुरुष--यह क्रम रक्खा गया हे 

६-आचाशक्तिके वदिमुख विलाससे चित्‌-शक्ति चेलमें लीन 
हो जाती है और चैल ही बहिव्यांप्त रहता दै। इसी 
तन्त्रोमि पशु-दशाके नामसे पुकारते हें । इसमें तत्त्व और बीजका 
क्रम निम्नलिखित कोष्ठके अनुसार रइता दै 5 


के भ्रीयन्चका खरूप # 
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तन्मात्रा तथा इन्द्रिय ) से सूर्यकी बारह कलाएँ बनती 
हैं। इनमें प+फ और ब+म के संयोगसे प्रकृति और मन- 
रूप दो कलाएँ बनती हैं जो चतुरखकी प्रधान कलाएँ हैं, 
क्योकि चतुरस्र ब्रिम्वचक्र है; शेष दस कलाएँ इन्द्रियः 
तन्मात्रारूप अवयव-कलाएँ हैं, यह विम्बचक्रकी रदिमके 
रूपमे दशारद्वयमें रहती हैं । इसलिये दशारहय और 
चतुरल्न सौरखण्ड प्रमाणपुर एबं जागरात्मक कहलाता है । 
यहाँ यह ध्यान रखनेकी बात है कि जब्र अन्तर्दशारके 
तत्त्व ( विषय ) बहिदंशार ( इन्द्रियों ) के तत्त्वोंकों अपनी 
व्यासिसे आच्छन्न नहीं करते अर्थात्‌ जब विषय अपने- 
अपने निकट आम्यन्तररूपमें विलीन रहते हैं तब दस 
इन्द्रिय और शब्द-स्पर्शादि पञ्चतन्मात्र, भन तथा 
पुरुष--इन सतरह तत्त्वोका लिङ्ग-शरीर बनता है । मूळ 
कारणरूप सूक्ष्म बिन्दु (अव्यक्त) क्रमशः बाह्यरूपमें 
विकसित होता हुआ इन्द्रियादि रूपको प्राप्त होकर लिङ्ग 
शरीरमें परिणत हो जाता है। इसी प्रकार वह अन्त्य 
अवयवीतक विकसित होकर गाह्यरूपमें परिणत होता हुआ 
स्थूळ शरीर बन जाता है । इन्हीं अवस्थाओंकी सूचना 
चतुरस्गर्मित दशारइयसे होती है । स्थूल शरीरद्वारा 
जाग्रत्‌-व्यवहारका प्रवत्तंक सूर्य श इसमें जड (चन्द्रकला) 
और अजड ( वहिकला )--दोनोंका समावेश रहता है । 
जाग्रत्‌पुररूप उपयुक्त त्रिचक्र) इन्द्रिय और विषय&-- 
(चेतन और जड) दोनोंका सम्मिश्रण है । यह दशारद्दयका 
संक्षिप्त परिचय हुआ । 


चतुर्दशार चक्र 
पुनः उपयुक्त कामेश्वर-कामेश्वरीरूप तेजोदुग्म 
क ख ग घ ङ 
पृथ्वी, जल, तेज, वायु, आकाश 
च छ ज झ अ 
गन्ध, रस, रूप, स्पर्श, शब्द 
ट ठ ड ढं ण 
पायु, उपस्थ, हाथ, पैर, वाक्‌ 
त थ दा न 
नाक, जिह्वा, आँख, त्वक्‌, कान 
प फ ब मभ म 
प्रकृति, अहङ्कार, बुद्धि, मन, पुरुष 
# इन्द्रिय और मन विषयग्राइक दोनेसे इनमे औपचारिक 
चेतनत्व माना जाता है | 


चतुर्दशारके चौदह कोणोंमे विभक्त होकर सबंसंक्षोभिणीक 
आदि चतुर्दश शक्तियोंके रूपमें पूजा जाता दै । ये चौदह 
शक्तियाँ पिण्डाण्डमें दस इन्द्रिय तथा मन, बुद्धि; चित्त 
और अहङ्काररूप अन्तःकरणचतुष्टयके साथ चौदह 
करणोमें रहती हैं । सुमगोदयमें लिखा है--“चतुदंशार- 
वसुधाकरणानि चतुर्दश ।? यह चत॒दशार चान्द्रखण्ड 
तथा जड होनेसे सुघुसिपुर कहलाता है । चन्द्रकी सोलह 
कलाएँ होती हें । चौदद्द कोणोसे चोदह कलाएँ--स्वरवर्ग- 
में अकारसे लेकर औकारतक, हृस्व और दी मिलाकर 
चौदह वर्ण होते हैं तथा अं और अः- अनुस्वार-विसर्ग 
मिलाकर मातृकायणके सोलह स्वर प्रादुर्भूत होते हैं। 
विन्दुसे लेकर चतुर्दशारतक प्रधान भ्रीचक्रका संक्षिप्त 
परिचय यहाँतक दिया गया । 


अष्टदल, पोडशदल तथा भूपुर (चतुरस्र) 


विन्दु-चक्रः-वासनामें कहा जा चुका है तथा आगे 
चक्रलेखनप्रकारमें भी बताया जायगा कि सम्पूर्ण श्रीचक्र 
विन्दुरूप ही है । शक्तिके द्वारा विन्दुसे चत॒दंशारतककी 
कल्पना होती है । समस्त विश्वके शिव-शाक्स्यात्मक होनेके 
कारण त्रिकोणसे लेकर चतुर्देशारतक शक्तिचक्र दशिवचक्रसे 
गर्भित हैं । केवल बुद्धिविशदता तथा स्पष्ट ज्ञानके लिये 
इनका प्रथक्‌ विवेचन किया जाता है । लेख़नप्रकारके 
अनुसार चवुदंशार-चक्रके बाहर बने हुए अष्टदल पद्म-चक्रमें 
अनङ्गकुसुमारदि आठ देवियोंकी पूजा की जाती है। 
उपयुक्त तेजोमिथुन दी इन देवियोंके रूपमें पूजित होता 
है । इस चक्रका नाम सवसंक्षोमण-चक्र है । तन्त्रभें क्षोभ 
सृष्टिको कहते हैं | कारणात्मक होनेसे ही यह सुष्टिकारक 
है। ये अष्टदल अद्टार-चक्रके अन्तभूत हैं; अतः आग्नेय 
खण्ड और प्रमातृपुर हैं । इसमें यिन्दुरूप वहिकी आठ 


% सवेसंक्षोमिणी, सर्वेविद्राविणी, सवोकार्पिणी, सर्वाद्वाइन- 
कारिणी, सर्वत्तमोहिनी, सर्वस्तम्मनारिणी, सर्वजम्मिनी, सर्व- 
बशकूरो, सर्वराजिनी, सर्वोन्माइनरूपिणी, स्वोर्थसावनी, सर्व- 
सम्पत्प्रपूरणी, सर्वमन्त्रमयी, सर्वदनदक्षयंकरी--ये १४ शक्तियों हैं। 
१--त्रिकोणे वैन्दरवं शिष्टमारे$ध्दलाम्बुजम । 
दशारयोः षोडशारं भूग्रदं भुवनास्तके ॥ 
२--भनङ्गकुसुमा, अनङ्गमेखला, भनज्ञमरना, मदनातुरा) 
अनज्गरेखा, अनङ्गवगिनी, अनद्वाकुशा, अनबज्नमालिनी--ये 
झाठ देवियों हैं । 
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कलाएँ. होती हें । यह विन्दु अभेदप्रमाता है । विसर्गरूप 
चतुदशारके बाझभागमे स्थित बिन्दु अष्टदलके अष्टार-चक्रके 
अन्तभूंत होनेके कारण चतुदशारके अभ्यन्तरस्य हो जाता 
है, तथा विसगौत्मक घोडशदळके अभ्यन्तर रहता है। 
खोकप्रसिद यर्णोनुक्रममै भी 'अः? - विसगके पूर्व ही अं’ 
अनुस्वार ( बिन्दु ) आता है तथा विलोम पाठमें विसर्ग 
बाह्य हो जाता है, इस प्रकार विन्दु-विसग परस्पर 
बाझाभ्यन्तर होते हुए तान्त्रिक सिद्धान्तके गूढुतम रहस्यका 
द्योतन करते हैं । सारांश यह है कि विसगंका बहिमाव 
पञ्चभाबके विकासका, और विन्दुका बहिमांव शिवभावकी 
अभिवृद्धिका सूचक है । अष्टदल पद्म अव्यक्तादि आठ 
कारणोंसे बना दै ! झाज्जमें लिखा भी है” 
वसुच्छदनपञ्माङ्गदेशो यश्चक्रपो विश्ुः। 
अच्यक्ताद्याः प्रकृतयो सूतात्मा निञ्चिनोम्यहसू ॥ 


इसी प्रकार षोडशदलू-कमल विसरगेरूप चन्द्रकी' 
घोडश कळायुक्त है । यह चक्र विकाररूप अन्त्यावयवीसे 
घटित है । सुभगोदयमें लिखा दै-- 


चोडशच्छदपयाङ्क देशो भूताक्षमानसम्‌ । 
चिकारात्मकसापलं देव्याः सम्भावयाम्यहम्‌॥ 


इस चक्रमे कार्याकर्षिणी आदि सोलह शक्तियोंके 
रूपमे उपर्युक्त तेजोमिथुनकी पूजा होती है। कुछ तान्त्रिक 
इन्हें नि्यातादात्म्यकें नामसे भी पुकारते हैं, सोलह खर 
ही इसके घोडशदळ हैं। इसका एक नाम सवाँशा- 
परिपूरक भी है । क्योंकि कार्याकर्षिणी ४ आदि नित्याओंकी 
तृस्तिसे ही सारी आशाएँ पूणं होती हैं | इस जडात्मक 
चान्द्र-खण्डका सौर-खण्डरूप दशारद्वयमें अन्तर्भाव है । 
सूर्य चन्द्रामिका सम्मिश्रण ही है और इसके आग्नेय खण्डमें 
उपर्युक्त चतुरल अवस्थित है। अब अन्तिम भूपुर-चक्रकी 
विवेचना की जाती है। इसका आकारमेद ठेखन- 
प्रकारमें कहा जायगा । यहाँ केवळ पूजनीय देवता तथा 
नवक्रवासनाके विषयमें कुछ कहा जायगा । 


# कार्यांकषिणी, बुड्याकर्षिणी, अहङ्काराकर्षिणी, शब्दा- 
कर्षिणी, स्प्शौकर्षिणी, रूपाकर्षिणी, रसाकर्षिणी, गन्धाकर्षिणी, 
चित्ताकर्षिणी, चैयांकधिणी, स्मृत्याकर्षिणी, नामाकषिंणी, बीजा- 
क्षिणी, आत्माकर्षिणी, अद्॒ताकर्षिणे तथा शरीराकर्षिणी--यें 
घोड्या नित्या कहलाती हें । 


# तामादिदाक्ति शिरसा नमामि ॐ 


meee 


se 


... भूपुरःचक्रमें उपर्युक्त तेजोमिधुनकी अणिमादि दश 
सिद्धियो, ब्राह्मी आदि अष्ट लोकमाताओं तथा मतान्तरसे 
मुद्राओँके रूपमें पूजा की जाती है । इसको त्रेलोक्य- 


मोहन-चक्र कहते हें । इस चक्रको तन्तरोमें श्रीगज्ञा-यमुना- 


१ अणिमा, रूधिमा, महिमा, इंशित्व, वशित्व, काम्य, 
भुक्ति, इच्छा, प्राप्ति और सर्वकाम (मुक्ति) ये दश 

सिद्धियाँ हैं । 

२ आह्मी, माहेशी, कौमारी, वैष्णवी, वाराही, ऐन्द्री, 
चासुण्डा, मदालक्ष्मी-ये आठ लोकमाताएँ हैं । 

३ मुद्राएँ दस हैं--नरिखण्डा, सर्वसंक्षोभिणी, द्राविणी, सवौ- 
कर्षिणी,सर्वेवञङ्करी, उन्मादिनी, मददाङ्कुशा,खेचरी,बीज और योनि। 
सुद्राओंके विषयमे विशेष वर्णन “नित्यापोडशिकाणव” के तृतीय 
विआममें विस्तारपूर्वक छिखा मिलता है। जब विमशैशक्ति 
स्वयं अपने भीतर विश्वप्रकाशन तथा इदंरूपस परामरांनरूप सृष्टि 
अर्थात्‌ शिवसे लेकर क्षितिपर्यन्त तत्त्वोंमें परिणत होनेकी इच्छा 
करती है तब क्रियारूपमें वह संविद्रूप अम्बिका पराशाक्ति विश्वके 
सोदन और द्रावणके कारण 'मुद्रा' संज्ञाको प्राप्त होती है। योगिनी- 
हृदयमें लिखा हे-- 

चिदात्मभित्तौ विश्वस्य॒प्रकाशामशने यदा । 

करोति स्वेच्छया . पूर्णविचिकीर्षासमान्विता ॥ 

क्रियाशक्तिस्तु विइबस्य मोदनाद द्रावणात्तथा 

मुद्राख्या इति ७००००७ « || 
यह सुद्राका सामान्य अर्थ दै । 
“प्रतिचक्रं तु मुद्रास्तु चक्रसंकेतचोदिता: ।! 

के अनुसार मुद्रा प्रत्येक चक्रमे उसके नाम-रूपके अनुसार 
पूजी जाती दै । पराशक्तिके त्रिकलात्मिका होनेसे त्रिखण्डा मुद्रा 
होती दै; यह सकल यन्त्रकी व्यापक मुद्रा है, क्योंकि यन्त्र ही 
त्रिकोणमय है । यही मुद्रा अपनी खण्डत्रयात्मकताको छोड़कर 
योनिम्रचुररूपको प्राप्त होनेसे सरवसंक्षाभिणी सुद्रा कदलाती है । 
यह वामा शक्ति प्रधान दोनेके कारण सृष्टिरूप है । यह त्रैलोक्य- 
मोहन चतुरस्न चक्रमें स्थित है। इस निर्मित विश्वका पालन 
करनेवाली स्थूलनादकलारूपा ज्येष्ठाशक्ति ही कामाकार्षिण्यादि- 
स्वरूपभूत द्राविणी मुद्रा दै ।. यह सवोशापूरकचक्रमें स्थित है । 
सर्वाकर्षिणी मुद्रा सष्टिस्थितिसाम्यरूपा है । यह सर्वसंक्षोमणचक्रमें 
रहती दे । सर्ववशङ्करीसुद्रा चतुदेशारचक्रमें, उन्मादिनी मुद्रा 
बहिदेशारचक्रमें, महाङ्कुशा अन्तर्दशारमें, खेचरीमुद्रा सर्वरोग- 
इर (द्रष्टार) चक्तमे, बीजमुद्रा त्रिकोणमें तथा योनियुंद्र 
सर्वानन्द्सय विन्दुचक्रमे स्थित हे । 


भृ 


ॐ श्रीयन्त्रका स्वरूप > 


स्म तीर्थराजे "प्रयाग कहा गया है | इसमें; चित्‌- 
चेत्यरूपी दो श्वेत एवं कृष्ण नदियोंका सङ्गम होता है। 
सारांश यह है कि यह भूपुर अर्थात्‌ चतुरल-चक्र जड-चेतन 
तथा शिव-जीव दोनोंकी समष्टि है । तन्त्रोमे इसकी व्याख्या 
` इस प्रकार की गयी है । वहि ( अधार) चक्रके अन्तर्गत 
चित्खरूप बिन्दु-चक्क अपनी रदिम--त्रिकोणके द्वारा 
आक्रान्त है । तथा चिद्रूप चन्द्र चतुर्दशार-चक्रके अन्तर्गत 
अष्ठदल्के बाहर अपनी किरण--षोंडशदलसे आच्छन्न है । 
बिम्ब मध्यमें रहता है और किरणें चारों ओर बाहर छिटकी 
रहती है--इस सामान्य नियमके अनुसार विन्दुसे बाहर 
त्रिकोण, और अष्टदलसे बाहर घोडशदल अवस्थित रहता 
है। इस प्रकार बिन्दु और अष्टदल दोनों बिम्ब अपने- 
अपने प्रभा-चक्र त्रिकोण और षोडशदलके साथ दशार- 
चक्रके मध्यमें चतुरखके एक-एक कोणके रूपमै परिणत 
होते हैं । इसीसे इस चक्रकी तीर्थराजके साथ उपमा सुसङ्गत 
- प्रतीत होती है । इसी कारण यह यन्त्र पूजापद्धतिमें सर्व- 
प्रथम पूजनीय माना जाता है | पूजन दशार-चत्रँके मध्य ही 
होना चाहिये, केवल व्युत्पत्तिके लिये ही उसका सबसे 
बाह्य कक्षामें करना लिखा है। 


संक्षिप्त पूजन-रहस्य 


तन्त्रशाखमैँ श्रीयन्त्रका पूजन वाह्य और आभ्यन्तरः 
भेदसे दो प्रकारका बतछाया गया है। बाह्य पूजाका क्रम 
इस प्रकार है । पहले पीठादिके ऊपर भ्रीयन्त्रकों लेखन- 
विधिके अनुसार लिखना होता है । परन्तु इसके लिखनेके 
र य च मुहू्तमें 
पूर्व साधककों योग्य गुरुसे दीक्षा लेकर झम मुहूतमें 
उपासना करना आवश्यक है; अन्यथा इससे फल मिलना 


ताँ दूर रहा, उलटे अनिष्ट होनेकी सम्भावना रहती है । 


१ मातुकाचक्रविवेकमें लिखा दै-- 
तस्माचतुष्पदमिर चतुरस्तविम्बं 
चिचैत्यनिजेरसरिद्यमुनाप्रयाग: । 
२ अर्च्यं भवेत्‌, ग्रयमतोऽथ तदज्ञभूत- 
चिचचैत्मचक्रायजनं त्विति पूवेतस्तत्‌ । 


३ अन्तःस्थमेव चतुरस्रमुषोबुधेन्दी- 
रकौत्मक॑ चिदचिदुद्धवमेतदङ्ञस्‌ । 
एवं च सत्यपि जडाजडसारमेतत्‌ 


प्रागेव पूज्यमिति पूर्णपदे इतं तत्‌ ॥ 
( मातुकाचक्रविवेक ५। ३२ ) 
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यन्त्रको लिखनेके बाद युरुकी बतलायी विधिसे घोंढा- 
न्यासादि करके श्रीचक्रन्यास तथा भूतञ्चद्वि आदिसे अपना 
शरीर शुद्धकर 'देवो भूत्वा यजेद्देवम्‌? के अनुसार तत्तद 
यन्त्रौमें तत्तद्‌ देवताओंका आवरणःपूजन -करे। इसके 
बाद शुरुपादुका-पूजन करना आवश्यक है। तदनन्तर 
बलिपूजोपहार चढाकर यन्त्रका विसर्जन करना चाहिये । 
यही बाह्य पूजा है । आभ्यन्तर पूजाके विषयमें तनत्रराजमें 
लिखा है-- 


ज्ञाता खात्मा भवेज्ज्ञानमष्यं जञेयं हविः स्खतम्‌। 
श्रीचक्रषूजनं तेषामेकीकरणमोरितम्‌ ॥ 


अर्थात्‌ ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय तथा होता, अध्य, हबि-- 
इन त्रिपुटियोंकी अभेद-भावना ही आभ्यन्तर पूजा हे। 
यह भावना अधिकारिभेदसे तीन प्रकारकी कही गयी है-- 
सकल-भावना, सकल-निष्कल-भावना और निष्कल-भावना । 
इनमें निष्कल-भावना उत्तम अधिकारीके लिये है | इसमें केवल 
महाविन्दुर्म ही विन्दु आदि नव चक्रोके पारस्परिक भेदके 
बिना निर्यिषयक संविन्मात्रात्मक ( चित्खरूप ) कामकला- 
की भावना करनी पड़ती है | यह सर्वोत्तम साधना है । 
मध्य श्रेणीके साधकके लिये विन्दुसे लेकर अद्धंचन्द्र, पाद- 
चन्द्र, कलाचन्द्र, नाद-शक्ति, व्यापिका, रोधिनी, समना, 
उन्मना आदि नव चक्रौमें श्रीके उपर्युक्त नव चक्रोंकी 
ऐक्य-भावना करना उत्तम है। इसीको सकल-निष्कल- 
भावना कहते हैं । तृतीय श्रेणीके उपासकको श्रीयन्त्रके 
सामान्य विवेचनमें कथित शरीर-चक्रोक्रे साथ ऐक्य- 
भावना करनी चाहिये। यही सकल-भावना है। इस 
भावनामेदसे अधिकारी भी विज्ञानकेवल, झुद्ध, अशुद्ध; 
तीन प्रकारके होते हैं । 


अब समस्त चक्रोंकी एक महायिन्दुमें अन्तमाव- 
प्रक्रियाका दिग्दशन कराते हैं । जिस प्रकार एक बिन्दुमै ही 
श्रीचक्रान्तर्गत नवो चक्रोंका अन्तर्माव है वैसे ही एक ही 
सहखारात्मविन्दुमें शरीरस्थ षट्चक्रीका भी अन्तर्माब है । 
विन्दु मूलाधार आदि चक्रोकी समष्टि, जगत्की सृष्टि; 
स्थिति और संहारका कारण, शिवकी शाक्तिविश्ेष है । 
वह एक होती हुई भी सहखदलकमलके मध्य चार द्वारोंसे 
बनी कणिकाके बीचमें चतुष्कोणात्मक शक्ति-तत्वके रूपमै 
स्थित है । उसके मध्यमें नादरूप शिव-तत्त्व है । वह भी 
चार प्रकारका है । शिव-शक्ति दोनों शब्दार्थरूप होनेके 
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कारण कलात्मक हैं । नाद-कलाका मिश्रणरूप अतिरिक्त 
पदार्थ माना जाता है | यह विन्दु पुनः दशधा विभक्त 
होता है-- 


दशधा भिद्यते विन्दुरेक एव परात्मकः । 

चतुर्धोाधारकमले चोढाधिष्ठानपङ्कजे ॥ 

उभयाकाररूपत्वादितरेषा तदास्मना॥ 

सारांश यह है कि एक ही विन्दु चतुद मूलाधार 
चक्रमे मन, बुद्धि, अदङ्कार ( चित्त ); प्रकृति-भेदसे चार 
ग्रकारका बन जाता है । तथा षड्दल खाघिष्ठानमै काम, 
क्रोध, लोम, मोह, मद, मात्सर्यं या मायादि षट्कञ्चुक- 
रूपमे वह छः प्रकारका हो जाता है। ये दश विन्दु ही 
संसार-कारण-विन्दु हैं। ये शरीरस दो चक्र ही उपयुक्त दश- 
विन्दुरूप हो जाते हैं । इसके आगे इन दोनों प्रकारके 
कमलोंका मिश्रण नाभिप्रदेशके दशदल मणिपूरक नामक 
चक्रमें होता है । उसके और आगे हृदय-प्रदेशमें द्वादश- 
दल अनाहतचक्र है । यह मणिपूरके दशदल तथा उसके 
मूलभूत दो दोसे मिलकर बनता है । अतः मणिपूर ही 
अनाहतकी प्रकृति हुआ । कण्ठप्रदेशमें षोडशदल विश्चद्धि- 
चक्र है | मणिपूरके द्वादशदल तथा मूलाधारके चार दल 
मिलकर ही विशद्धिके घोडशदल बनते हैं । भ्रूमध्यमें 
आज्ञाचक्र, मूलाधार और स्वाधिष्ठान प्राकृतिक होनेसे 
द्विदल-चक्र होता है । इस प्रकार मणिपूर, विशद्धि, 
अनाहत, आशा-ये चारों चक्र मूलाधार और खाधिष्ठान- 
से उद्भूत होनेके कारण इन दोनोंके अन्तर्भूत हैं और 
ये दोनों चक्र सहल्तारात्मक विन्दु-मेद होनेके कारण 
सहस्तारके ही अन्तर्भूत हैं--इस प्रकार सब चक्रोका ऐक्य 
हो जाता है और एक ही बिन्दु दशघा होकर समय 
हो जाता है ।. 

श्रीयन्त्रका लेखन ग्रकार 


कुलाचार, समयाचार, सम्प्रदाय तथा आचाय मेदसे भी- 
यन्त्र-लेखनके नाना प्रकार आगम-दाञ्रोमे तथा साधकों- 


में उपलब्ध होते हैं । विस्तारभयसे यहाँ केबल लेखन- 
प्रणालीका उपयोगी स्वरूपमात्र दिखलाया जाता (है । श्री- 


यन्त्र विन्दु, त्रिकोण, अशर, अन्तर्दशार, बहिदशार, 
चतुधार’ अष्टद्लूपद्म, घोडदादलपडा ओर चत॒रख-इन 


ह 
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नव चक्रोसे बनता हे' । कोई-कोई आचाय षोडशदलूपगके 
अनन्तर दृत्तत्रयको भी अतिरिक्त चक्र मानते हैं । उनके 
मतसे विन्दु सर्वव्यापक चक्र है, अतः वे उसकी गणना 
नव चक्रोमें नहीं करते । बहुत-से आचार्य तथा आधुनिक 
साधक चतुर्दशारके अनन्तर एक मर्यादा-इत्त और अष्ठ- 
दलकर्णिकाके लिये एक वृत्त तथा अष्टदळके बाद भी 
घोडशदलकर्णिका, तदनम्तर मर्यांदा-इत्त--इस प्रकार 
वृत्तत्रय बनाते हैं । कोई-कोई मर्यादा-बुत्त भ देकर केवल 
कर्णिका-इच ही देते हैं और घोडशदलके अनन्तर 
अतिरिक्त वृत्तत्रय देते हें । कुछ उपासक वृत्त देते ही नहीं। 
इसी प्रकारका मतभेद चतुरखके विषयमै भी पाया जाता 
है । कोई एकरेखास्मक चार द्वारयुक्त चतुर मानते हैं, 
कोई तत्तद्‌ दिशाओंमें विभिन्न संख्याओसे दो द्वारयुक्त 
चतुरख लिखते हैं | कोई-कोई चार रेखाओका चतुद्वार 
तथा द्वादशाद्वार भी लिखते हैं । अधिकतर त्रिरेखात्मक 
चतुद्वौरयुक्त चतुर ही पाया जाता है । अस्तु, ब्रिन्दुसे 
चतुर्दशारतक ही प्रधान यन्त्र माना जाता है, क्योंकि 
यथार्थ श्रीयन्त्र शिवशक्तिका सम्पुटखरूप है । चतुर्दशार 
तक ही नवौं चक्रोंका अन्तर्भाव है । इनमें त्रिकोण; अष्ट- 
कोण, अन्तर्दशार, बहिदेशार और चतुरख-ये पाँच 
शक्तिचक्र हैं और विन्दु, अष्टदल, षोडशदल और चतुरख- 
थे चार शिवचक्र उन पाँचोंके अन्तर्मूत हैं । अर्थात्‌ त्रिकोण- 


१ चतुर्मिः ओकण्डेः शिवयुवतिभिः पन्चमिरपि 


प्रभिन्नाभिः शम्भोनंवमिरपि मूलप्रक्कतिभिः । 
चततुश्वत्वारिशदवसुदलकलास्तत्रिवल्य- 
त्रिरेखाभिः सार्थ तव शरणकोणाः परिणताः ॥ 
(सौन्दयंलद्दरी ५१) 
२ बिन्दुत्रिकोणवसुकोणदशारयुग्म- 
मन्वत्रनागदलसंयुतषोडशारम्‌ । 
थरणोसदनत्रयञ्च 


आचक्रराजमुदितं परदेवतायाः ॥ 
(यामल) 


३ चतुर्भिः शिवचक्रेश्व शक्तिचक्रैश्व पञ्चमिः । 

नवचत्रैश्च संसिद्धं चक्रं शिवयोबेपुः ॥ 
( भेरवयामल ) 

४ त्रिकोणमष्टकोणज्ञ दशकोणद्दय तथा । 

चतुर्देशारञ्चैतानि शक्तिचक्राणि पञ्च च॥ 

५ विन्दुशचाष्टदळं पं प्न षोदशपत्रकम्‌। 

चतुरस्रञ्च चत्वारि शिवचक्राण्यनुक्रमात्‌ ॥ 


बृत्तत्रय्‌ञ्च 


॥ श्री यन्त्रम ॥ 


ee 
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में विन्दु, अशारमें अद, दोनों दशारमें घोड्यार तथा वह शक्ति-त्रिकोण' कहलाता है । इसीको शक्ति, पार्वती, 


उँडा र __९ १ 
चतुदशारम चतुरस अन्तर्भूत' है। 


इस प्रकार इसमें शिव-शक्तिका पारस्परिक अविनाभाव- 
रूप सम्मिभण है । इस अविनामाबको जाननेवाला ही 
चक्र कहलाता है । भैरवयामलमें भी लिखा है- 


न शिवेन चिना शक्तिः शिवोऽपि न तया विना । 


इससे स्पष्ट है कि शिव-शाक्तिका एथक्‌ रहना सङ्गत भी 
नहीं है। अतः शिवचक्रौको चतुर्दशारके बाहर लिखना 
केवल शिष्य-बुद्वि-विकासके लिये है । इसलिये चतुर्दशार- 
तक ही प्रधान यन्त्रकी सीमा है, यह सर्वसम्मत सिद्धान्त है। 


अब वामकेश्वर-तन्त्रके आधारपर जो प्रायः सर्वत्र 
प्रचलित है, लेखन-प्रकारका दिग्दशन करानेके लिये सर्व- 
प्रथम तदुपयोगिनी परिमाषाओंका उल्लेख किया जाता है-- 


दिशा-'यदाशामिमुखो मन्त्री? के अनुसार जिस दिशाकी 
ओर मुँह करके साधक यन्त्र लिखे उसे पूर्वं समझना चाहिये 
और शेष दिशाओंकी कल्पना भी उसीसे कर लेनी 
चाहिये । जेसे-- 


शाक्ति-ईशानसे अमिकोणतक एक सीधी रेखा खींच- 
कर दोनों कोणोंसे दो आड़ी रेखाएं खींचकर पश्चिममें जोड़ 
दे | इससे जो अपने सम्मुख अधोमुख त्रिकोण बनेगा 


१ त्रिकोणे वैन्दव॑ शिष्टमष्टारे्टदलाम्बुजम्‌ । 
दशारयोः षोडशारं भूगृह अबनालके॥ 
२ शैवानामपि राक्तानाञ्जक्राणाञ्च परस्परम्‌ । 
अविनाभावसम्बन्ध यो जानाति स चक्रबित्‌ ॥ 


१ शंशानादभिपयन्ताग्रजुरेखां 


योनि आदि दाब्दोसे व्यक्त किया जाता है । जैसे-- 


प 
रिव--वायव्यसे नेत्रत्यकोणतक एक सीधी रेखा 
खींचकर, इन दोनों कोणोसे दो रेखाएं ऊपरकी ओर छे 
जाकर पूर्य-दिशामें मिछा देनेसे जो ऊर्ध्वमुखःत्रिकोणा वनता 
है, उसे दिव या वहि अथवा इनके पर्याय महेश्वर, अभि 
आदि दाव्दोसे व्यक्त किया जाता है | जेसे- 


इस प्रकार शक्तिके तीन कोण ईशान) आमेय और 


समालिखेत्‌ । 
इंशादमेख्दाम्यां रेखे आकृष्य देशिकः ॥ 
एर्काकुर्यांच वारुण्यां शक्तिरेखामतः प्रिये । 
त्रिकोणाकाररेखेयम्‌ °° > 
(शानाणेव ) 
२ रेखां कृत्वा महेशानि वायुराक्षसकोणगाम्‌। 
रेखे आक्ृष्य कोणाभ्यां तदआत्‌ पूर्वगे कुरु ॥ 
वह्विमण्डलमेतत्त पूर्वाम्रं वीरवन्दिते ॥ 
( शानाणेब) 
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पश्चिम तथा शिवके तीन कोण वायव्य, नेऋत्य और पूर्व 
कोणके नामसे ख्यात हैं। 
पावेरेखा--वाम और दक्षिण आडी रेखाएँ पाइ्वरेखा 
कहलाती हैं । कहीं-कहीं इनको ऊध्ये और अघोरेखा भी 
कहते हैं । 
तियेक्रेखा--ईशानसे आमेयतक और वायव्यसे नेक्ेत्य- 
तक खींची हुई रेखाएँ तिर्यक रेखाएं कहलाती हैं । इन्हें 
पू्व-रेखा और पश्चिम-रेखा मी कहते हैं| 
मेदन-एक रेखाके ऊपर दूसरी रेखाका आ जाना 
“मेदन? कहलाता है । 
सन्चि-मेदन करनेबाली दोनों रेखाओंके संयोगको 
सन्धि" कहते हैं । 
मर्म-भेदन करनेवाली तीन रेखाओंके संयोगको मर्म 
कहते हैं । 
अन्थि-मर्म और सन्धिको ग्रन्थि कहते हैँ । 
डमरू-शाक्तिके पश्चिमकोण तथा वहिके पूर्व-कोणके 
मिळनेसे बनता है । 
बृत्त-चन्द्राकार रेखाको 'बृत्त' कहते हैं । 
परिदेष-चतुरस रेखाको कहते हैं । 
भूषुर-त्रिरेखात्मक वृत्तको कहते हैं । 
यहाँतक परिभाषा-प्रकरण हुआ, अब लेखन-प्रकार 
प्रारम्भ किया जाता है। सर्वप्रथम शक्ति-त्रिकोण बनाकर 
उसको मध्य-भागमें उत्तरसै दक्षिणकी ओर एक तियंक्‌- 
रेखासे भेदन करे । इस ति्यंक रेखाके दोनों सिरांसे दो 
पाश्चरेखाएँ खींचकर प्रथम शक्तिके पश्चिम कोणके पश्चिमकी 
ओर मिला दे । 


इ 
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यह दूसरी शक्ति बन गयी । यद्यपि इस क्रममे बिन्दुः 
लेखन नहीं आया तथापि पूजा-क्रमके अनुसार प्रथम 
शक्तिके भेदनसे बने हुए त्रिकोणके मध्यमें बिन्दु रख देना 
चाहिये । तदनन्तर प्रथम शक्तिकी तिर्यकरेखाके मध्य- 
भागते कुछ ऊपर पूर्बकी ओरसे दोनों भागोमें सन्धि तथा 
मर्म बनाती हुई दो पार्थ-रेखाएँ खींचे। इसी प्रकार प्रथम 
शक्तिके पश्चिम कोणको पश्चिम ओरसे स्प करती हुई बायव्य- 


से नैऋत्यकी ओर एक तिर्यकरेला खींचे और उन पार्श्व. 


रेखाओको इसके दोनों सिरोंमें जोड़ दे । यह प्रथम 
यहि बन गया । 


इस प्रकार आठौं दिशाओंमें आठ त्रिकोणोसे अशर 
और मध्यमे एक त्रिकोण और उसके मध्यमें बिन्दु होनेसें 
विन्दु, कोण तथा अष्टार-तीन यन्त्र बन गये । इन तीन 
यन्त्रोसे बना हुआ यह चक्र नवयोनिचक्रके नामसे भी 
विख्यात है । इसमें नौ त्रिकोण, छः सन्धि, दो ममे और 
दो डमरू हैं । प्रथम शाक्तिकी वाम एवं दक्षिण” 
रेखाओंसे बहिकी पार्श-रेखाओंका दोनों दिशाऔँमें संयोग 
होनेसे और पुनः द्वितीय शक्तिकी तियंक-रेखाके द्वारा 
भेदन होनेसे उत्तर-दक्षिण मर्म बन गये । इसी प्रकार 
सन्धि और डमरूकी प्रक्रिया समझनी चाहिये । 


अब अन्तर्दझारकी विधि बतळायी जाती दै । उपयुक्त 
नबयोन्यात्मक चक्रमे पहली शक्तिकी तिर्यक्रेखाको दोनो 
सिरोंकी ओर कुछ बढ़ावे और उस बढी हुई रेखाके दोनों 
सिरसि दो पाश्व-रेखा दूसरी शक्तिके पश्चिम कोणसे कुछ 
पश्चिममें जोड़ दे । यह तीसरी शक्ति बन गयी। इस 


es 
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तीसरी शक्तिके भीतर पूर्व-तरिकोणको छोड़कर सारा यन्त्र 
आ जाता है । जैसे-- 


अत्र प्रथम चहिकी तियेक्रेखाको उसी प्रकार दोनों 
ओर बदावे और उस बढी हुई रेखाके दोनों सिरोंसे दो 
पाश्वरेखाएँ खींचकर प्रथम वहिके पूर्व-कोणके कुछ 
पूर्वकी ओर ळे जाकर मिला दे । इस प्रकार दूसरा बहि 
त्रिकोण बन गया । जैसे-- 


इस चक्रमै छः कोण और बढ गये, तीसरी शक्ति 
और दूसरे वहिके संयोगसे दोनों पा्श्वेमे दो डमरू 
बन गये । इसी प्रकार सन्धि और मर्म आदि भी 
समझ छेने चाहिये । पुनः प्रथम शक्तिकी पार्श्वः 
रेखाओंको क्रमशः ईशान और आग्नेय कोणमें ऊपर अथम 
यहिके पूरव-कोणतक बढ़ाकर प्रथम वहिके पूवं कोणको 
स्पश करती हुई तिर्यकूरेखासे उक्त पाश्चरेखाऔके सिरोको 
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जोड़ दे । इसी प्रकार प्रथम वहिकी दोनों पाइव-रेखाओंको 
वायव्य तथा नेऋत्य-कोणमें द्वितीय शक्तिके पश्चिम- 
कोणतक बढ़ाकर इसी कोणको स्पर्श करती हुई तिर्यक्रेखासे 
बढी हुई पाश्व-रेखाओंके सिरोंको जोड़ दे । इस प्रकार चार 
कोण और बढ़ जानेसे अन्तर्दशार बन जाता है । जैसे-- 


पः 
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अब बहिदंशारकी विधि लिखते हैं--प्रथम वहि और 
द्वितीय वहिकी मध्यवतिनी आद्य-शक्तिकी पूर्व-दिशामे स्थित 
तिर्यक्रेखाके दोनों कोणोंको ( अन्तर्दशारके द्वितीय और 
दशम कोणको ) क्रमशः ईशान और आझ्रेयकी ओर 
बढ़ाकर ईंशान-आग्नेय कोण बनाती हुई दो ।रथ-रेखाएँ 
नीचेकी ओर खींचकर तृतीय शक्तिके पश्चिम कोणसे कुछ 
पश्चिमकी ओर ले जाकर मिला दे | यह बहिदंशार बनानेवाली 
चतुर्थ शक्ति बन गयी । तदनन्तर प्रथम वहिकी पश्चिम 
रेखाके दोनों कोणोंकों ( अर्थात्‌ अन्तर्दशारके पाँचै और 
सातवें कोणांको ) उत्तर-दक्षिणकी ओर बढ़ाकर, उत्तर- 
दक्षिण कोण बनाती हुई, उसके दोनों सिरोसे दो पार्थ-रेखाएँ 
चतुर्थ शक्तिकी दोनों पार्श्वरेखाओंको भेदन करती हुई 
द्वितीय बहिके पूर्व-कोणसे पूर्यकी ओर छे जाकर मिला दे । 
यह बहिदेशारका घटक तृतीय बहि बन गया । इस प्रकार 


-अन्तर्दशारके ऊपर ऐसा EN षट्कोण बन गया । 
चठ 


तदनन्तर आद्य-शक्तिकी वाम और दक्षिण- 


रेखाओऑंको ईशान और अभिकोणकी ओर द्वितीय 
बहिके पूर्व-कोणके बराबरतक बढ़ाकर उनके सिरोंको 
द्वितीय वहिके पूव-कोणको स्पर्श करती हुई तिर्यक- 
रेखासे जोड़ दे तथा आद्य चहिकी दोनों पार्थे रेखाऔं- 
को क्रमशः नीचे न्रायव्य-नेऋत्यकोणकी ओर तृतीय 
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शाक्तिके पञ्चिम-कोणके बराब्रतक बढ़ाकर उक्त कोण 
को स्पश करती हुई एक तियंकरेखा खींचकर उसके 
. द्वारा उक्त पा्थ-रेखाओंके सिरोंको जोड़ दे । इस प्रकार 
बहिदेशार बन गया । जेसे-- 


अब चतुर्दशार लिखनेकी विधि बतलायी जाती है । 
चतुर्थं शक्तिकी पूर्वकी पूर्व-दिशामें स्थित तियंक्रेखाको 


( अर्थात्‌ बहिदेशारके तीसरे और नवम कोणको ) क्रमशः . 
उत्तर-दक्षिणकी ओर बढ़ाकर उस बढी हुई रेखाके दोनो. 
सिरोंसे दो पार्श्व-रेखाएँ नीचेकी ओर खींचकर चतुर्थ शक्तिके 


पश्मिम-कोणसे पश्चिममें ले जाकर भिला दे । यह चतुदशार 
बनानेवाली पञ्चम शक्ति बन गयी | इसी प्रकार तृतीय 
वहिकी पश्चिम दिझामें स्थित तियेक-रेखाके दोनों कोणों 
( अर्थात्‌ बहिदंशारके चौथे, आठवें कोणा ) को क्रमशः 
वायव्य-नैऋत्यकी ओर' बढ़ाकर बढी हुई रेखाके दोनों 
अग्र-कोणोंसे पूवकी ओर दो पार्थरेखाएँ पञ्चम शक्तिकी 
पार्थ-रेखाऔंको भेदन करती हुई खींचकर तृतीय वहिके पूर्व- 


कोणके पूर्वम ले जाकर मिला दे । यह चतुर्थ वहि बन. 


गया । इस पञ्चम शक्ति और चतुर्थ वहिके योगसे 
चतुदंशारका सम्पादक षटकोण बन गया । तदनन्तर 
चतुर्थ शक्तिकी पार्थ-रेखाओको क्रमशः ईशान-आमेयकी 
ओर बढावे और इसी प्रकार आद्य-शक्तिकी पूव-रेखाके 
दोनों सिरोंको क्रमशः ईशान-आग्नेयकी ओर बढ़ाकर चतुथ 
शक्तिकी पार्श्वरेखाओंके सिरोंसे जोड़ दे । पुनः आचशक्ति 
की दोनों पार्शव-रेखाओंको यहॉतक बढ़ावे कि वे चतुथ 
बहिकी पार्श-रेखाओंकों भेदन करती हुई तृतीय वहिके 
पूर्वकोणके बराबर पहुंच जायें फिर उक्त कोणको स्पश 
हुई एक पूर्व रेखा खींचकर उससे इन पार्श्रेखाओंके 
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सिरौंको जोड़ दे । इस प्रकार चक्रके पूवभागमें चार कोण 
और बढ जाते हैं । तदनन्तर तृतीय वहिकी पार्श्वरेलाओंको 
क्रमशः वायब्य-नैऋत्यकी ओर बदावे और आद्यवहिकी 
पश्चिम रेखाके दोनों कोणांको क्रमशः वायव्य-नंत्रइत्यकी 
ओर बढ़ाकर उक्त पार्थ-रेखाओंको इस रेखासे मिला दे । 
इसी प्रकार आद्य-वहिकी पार्थ-रेखाओंको क्रमशः वायव्य- 


- नेऋत्यकी ओर चतुर्थ शक्तिके पश्चिम कोणके बरावरतक 


बढ़ावे और इस कोणको स्पशे करती हुई एक पश्चिम-रेखा 
खींचकर उससे उक्त रेखाओंके सिरोको मिला दे। इस 
प्रकार-चवुर्दशार बन जाता है । जेसे-- 
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अब इसके बाह्य भागमें शिव-चक्र-लेखनकी विधि 
लिखते हैं । पूर्य लिखे अनुसार मर्यादाइत्त और कर्णिकाइत्त 
बनाकर अथवा न बनाकर इस सम्पूर्ण चक्रकों सोलह 
भागाँमै विभाजित करे और फिर एक-एकके अन्तरसे अष्ट 
दल-कमल बनावे । तदनन्तर मतान्तरसे कर्णिकाबृत्त बना- 
कर इसके बत्तीस भाग करके एक-एक भागके अन्तरसे 
घोंडशदल कमल बनावे । इसके बाद मतान्तरे मर्यादाइत्त 
या इृत्तत्रय देकर भूपुरके लिये चार द्वारसहित या मतभेद 
से बिना द्वार एक रेखा, तीन रेखा या चार रेखा खींचे । 
इस प्रकार सम्पूर्ण श्रीयन्त्र बन जाता है । 

उपर्युक्त लेखनविधिको कोई-कोई आचार्य सृष्टिक्रमका 
लेखन कहते हैं | समयाचार-मतबाले स॒ष्टिक्रमसे लिखित 
श्रीयन्त्रको ही पूज्य मानते हैं | इससे ज्ञात होता है कि 
कुलाचारमें लिखनेकी विधि संहार-क्रमसे ही है । इसका 
उल्लेख श्रीमगबच्छङ्कराचायंप्रणीत सौन्दयलहरीके ग्यारह 
शछोकके व्याख्यानमे भ्रीलक्ष्मीघरने किया है । संहार-क्रमके 


॥ हांदिविद्यास तंश्रीचकम ॥ 
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अनुसार इत्तसे प्रारम्भ करके विन्दुपर समास किया जाता 
है । परन्तु जिस कमका सङ्केत औलक्ष्मीघरने किया है तथा 
जो क्रम इस लेखमें वामकेश्वरतनत्रके अनुसार दिखलाया 
गया है--इन दोनोमे प्रथम त्रिकोणका नियत परिमाण ज्ञात 
न होनेसे मर्म-सन्धिका ठीक-ठीक निर्माण नहीं हो सकता | 
जिनका यथोचित समावेश होना परमावद्यक है | इसमें 
व्यतिक्रम होनेसे प्रायश्चित्त लिखा हैं | इसलिये दूसरा 
प्रकार जिसे संहार-चक्र भी कहते हैं, सप्रमाण साधकोकी 
सुविधाके लिये लिखा जाता है । आचायौंका मत है कि 
समयाचारी स॒ष्टिक्रम तथा कुलाचारी संहार-क्रम दोनोमें 
लिखितका ही पूजन करना चाहिये | उपासक अपने पूजा- 
सनके सम्मुख पूर्वकी ओर आवश्यक पात्रादिके स्थापनके 
लिये हाथभर भूमि छोड़कर हस्तप्रमाण या यथेच्छ वेदी 
बनावे । अथवा स्वणांदिनिर्मित पट्ट रखकर उसमें शरीयन्त्रः 
की रचना करे । वेदीका मध्यभाग समतल बनाकर ठीक 
मध्यमें पूर्वसे पश्चिममी ओर एक सीधी आड़ी रेखा 
(अझसूत्र ) बनावे । इस सूत्रको बहत्तर भागोंमें बॉट दे । 
पूर्व और पश्चिम दोनों ओर एक-एक किनारे क्रमशः साढ़े 
बारह-वारह अंश ( भाग ) छोड़कर ऐसा वृत्त खींचे जिसके 
मध्यमें पूर्वसे पश्चिम दोनों ओर साढ़े वाईस-बाईस अंश 
हों । अर्थात्‌ मध्यभाग कुछ मिलाकर पेंतालीस अंश हो । इस 
बृत्तके बाहरी भागमें दोनों ओर साढ़े चार-चार अंशॉमें 
कणिकासहित अष्टदल तथा पाँच-पाँच अंशाँमें कणिंका- 
सहित षोडशदल, एवं अवशिष्ट चार-चार अंशोमें मर्यादा- 
बृत्त देकर चतुरख ( भूपुर ) बनावे । 
अब वृत्तके मध्यभागमें विन्दुसे लेकर चतुर्दशारतक 
बनानेके लिये इस वृत्तके बीचमै भी एक ब्रह्मसूत्र देकर उसे 
अड़तालीस मागोंमें बाँट दे । इस ब्रह्मसूत्रके भागोके आधार- 
पर पूर्वसे पुश्चिमकी ओर क्रमशः छः, छः, पाँच, पाँच, तीन, 
तीन, तीन, तीन, छः, छः भागोंके अन्तरसे नो तियंक रेखाएँ 
खींचे । इससे छठे भागमें मर्यादाबृत्त होगा । इन सब 
रेखाओंका समान आयाम अभीष्ट नहीं दै, इसलिये विभिन्न 
मानसे विभिन्न रेखाओके दोनों सिरोंको बराबर मिटा दे । 
१ पडरेखासन्धिमर्माख्यं सन्ध्याख्यं द्वयसञ्गमात्‌ । 
तच्चवुर्विशातियुतं चक्रं स्वायसिद्धिदम्‌ ॥ 
अन्यथा भिन्नमर्यादायुतचक्रसम्चनात्‌ । 
राजाद्रघ मददाव्याषिं दारिद्ममयशो स्रतिम्‌॥ 


तसाहक्षणसंयुक्तम॒ुक्तरूपं विधाय _ वे 
चक्रै तच्चैव तां नित्यमचेयन्‌ मत्समो भवेत्‌ ॥ 
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मिटानेका मान इस प्रकार दे-ग्रथम, नवम सूत्रके दोनों 
ओर पाँच-पाँच अंश मिटावे; तीसरी, सातवीं रेखाको वृत्त- 
तक ही रहने दे, तथा चौथी, छठी रेखाको दोनों ओर 
सोलह-सोलह अंश मिटावे । एवं पञ्चम रेखाको दोनों 
ओरसे अठारह-अठारह अंश मिटावे | 

अब उपर्युक्त रेखाआंके परस्पर संयोगसे त्रिकोण 
बनानेकी विधि लिखते हैं | इस क्रममें रेखाओंकी गणना 
पश्चिमकी ओरसे करनी चाहिये, अर्थात्‌ बनानेमें जो रेखा 
नवम थी उसे त्रिकोण-विधि और माजन-विधिमें प्रथम, 
तथा प्रथमको नवम समझनी चाहिये । तृतीय रेखाके उत्तसे 
सटे हुए दोनों कोणोंसे पूर्वको ओर दो पार्श्वरेखाएँ खींच- 
कर वृत्ततक पहुँचे हुए ब्रह्मसूत्रमें उन्हें त्रिकोण बनाता 
हुआ मिला दे । पुनः सप्तम सूत्रके वृत्तसे लगे हुए दोनों 
कोणोंसे दो पाइवरेखाएँ पश्चिम ओर ले जाकर वृत्तमे 
ब्ह्मसूजसे मिलावे । इससे षट्कोण बन जायगा । 


पुनः प्रथम पश्चिम रेखाके मध्यसे दो पाइवरेखाएँ 
खींचकर अष्टम रेखाके दोनों अग्रकोणोमें जोड़ दे, इस प्रकार 
इन दोनों रेखाओंसे पूर्वरचित षटकोणके पश्चिम भागमे 
पूर्वकी ओर दो मर्मेस्थान बन जायँगे । तदनन्तर नवम 
रेखाके मध्यसे दो पाञ्वरेखाएँ पश्चिमकी ओर खींचकर 
द्वितीय रेख़ाके दोनों कोणाँसे मिला दे । इससे षटकोणके 
पश्चिम भागमें दो मर्म और वन जायेंगे । 

पुनः नवम रेखाके दोनों अग्रकोणोसे दो पाइवरेखाएँ 
पश्चिमकी ओर ले जाकर चतुर्थं रेखाके मध्यमें मिला दे । 
इन दोनो रेखाओंको खींचते समय भ्यान रखना चाहिये 
कि ससम, अष्टम तिर्येक्रेखाके सन्धिस्थानोंका भेदन होनेसे 
चार मर्म-स्थान बनने चाहिये । पुनः सप्तम सूत्रके मध्यसे 
पश्चिमकी ओर दोनों पाइवंमें दो-दो मम बनाती हुई दो 
आड़ी रेखाएं खींचकर प्रथम पश्चिम रेखाके दोनों कोणांसे 
जोड़ दे । इससे भी चार ममं और बन जायेगे । पुनः 
अष्टम तिर्यक्रेखाके मध्यसे दो पाइ्वरेखाएँ पश्चिम ओर 
खींचकर चतुर्थ तियंक्‌ रेखाके दोनों कोर्णोसे मिला दे । 
फिर छठी तियंक्‌ रेखाके दोनों अग्रभागोसे दो पाइवरेखाएँ. 
पश्चिम ओर द्वितीय रेखाके मध्यमे त्रिकोणके रूपमे 
मिला दे | तथा पञ्चम तिर्यक्‌ रेखाके दोनों अग्रकोणाँसे 
दो पाइ्वरेखाएँ पश्चिमकी ओर खींचकर सप्तम तिर्यक 
रेखाके मध्यम त्रिकोणके रूपमे मिलावे । अन्ते ब्रह्मसूञ्जको 
मिटा दे । इससे चदुर्दशारपर्यन्त श्रीयन्त्र बन जायया । 


तदनन्तर अष्टदल आदि तीनों चक्रोका पूर्ववत्‌ निर्माण करे | 


मातेश्वरी ब्रह्मविद्याके पुजारी 


(लुखक--स्वामी औनित्यानन्दनी भारती ) 


गवती मातेश्वरी (उमा? ने मत्यलोकके मनुष्यों- 
२) का उद्धार करनेका सङ्कल्प किया । वह ऐसे 

9 स्थानपर जा बरेठी जहाँ पहुँचना सर्वसाधारण 
| की शक्तिसे परे है । उसका ऐसा करनेका 
5७०५) उद्देश्य अपने पुत्रांकी परीक्षा लेना था) यह 

मी सिद्ध करना था कि माता क्यों प्यारी होती है 
और कौन पुत्र है जो सवंख त्यागकर माता- 
को रिझाने और उसका आशीवाद प्रास करनेका अभिलाषी 
है १ उपनिषदूर्मे मी इस उपाख्यानको स्थान दिया गया 
है, वहाँ स्पष्ट है कि 'उमादेवी? ब्रह्मविद्या ही थी और 
उसीके समझानेपर उत्कृष्ट जिज्ञासुको ब्रह्मज्ञान हुआ था । 
वास्तवमे ब्रह्मविद्या ही माता है) क्‍योंकि इसी मातासे हमको 
अपने पिताका पूरा-पूरा पता लग सकता है । आज भी 
यह माता बड़े ऊँचे शिखरपर बेटी है और अनेकों मत- 
मतान्तरो, माषाओं और जातियोंके मनुष्योसे परिपूजित हो 
रही है। आओ, हम भी प्यारी माताके पास चलें और 
उसको प्रसन्न करें जिससे हमें भी जगत्पिता परमेश्वरका 
हॉ, अपने सच्चे पिताका पूरा और सच्चा पता लग सके । 
आओ) उस मार्गको खोजें जिसका आश्रय लेकर मातेश्वरीके 
भवनतक पहुँचा जा सकता है। भगवद्धक्तोंका मार्ग पकड़ो 
और सरपट चले चलो । वह देखो ! कैसा ज्योतिमेय झुश्न 
भवन दै । भगवती जगदस्बाके कैसे-कैसे पुजारी खड़े हैं 
माताको रिझा रहे हैं--मना रहे हैं। कोई चेनकी वंशी बजा 
रहे हैं, कोई दुःखकी कथा सुना रहे हैं और कोई आनन्द- 
सागरमें डुबकी लगा रहे हैं। वह देखो, त्रह्मविद्याके ज्योतिमेय 
शुश्न मवने कैसी-कैसी अलौकिक, दिव्य और भव्य मूर्तियाँ 
अपनी-मपनी विशेषताके साथ कैसे जगमगा रही दै । शान- 
नेत्रसे काम लेनेपर स्पष्ट दिखायी देगा । 


एक छोटा-सा बालक घर-बार त्यागकर महाकराल 
मृत्युके गालसे ब्रह्मविद्याको निकाल रहा है। मृत्यु कहता है 
मैं ठुझे अलौकिक अप्सराएँ देता हूँ, घन-सम्पत्तिके 
पर्वत देता हूँ, अमर जीवन देता हूँ-अधिक क्या, जो मागो 
सब कुछ देता हूँ परन्तु ब्रह्मविद्याकों मत लो, हाथ जोड़ता 
हूँ, पावा पढ़ता हूँ-यह विद्या मत 'चाहो ।' परन्तु देखो, 
उस बालकका दिल नहीं मानता, वह ठोकर मारता है घन- 


सम्पत्तिपर | वह थूकता हे विषयविकारोपर ! वह धिक्कार 
करता है अप्सराओपर, और लात मारता है लम्बे जीवन- 
पर ! वह अपना बालहठ नहीं छोड़ता । कहता है यही 
दूँगा, यही दूँगा, यह ही दूँगा । जानते हो यह कोन है! 
यह है नचिकेता । इसको बालक नहीं समझना: । यह 
पिताका भी पिता है। इसको भ्रद्धासे नमस्कार करो, यह 
त्यागका अवतार है ! i 

वह देखो) एक छोटा-सा बच्चा--नहीं-नहीं देवता-- 
हाथमें दूँबा लिये छोटी-छोटी सुनहरी जटा घारण किये 
गहरे जङ्गलमें भागा जा रहा है। सिंह गर्जते हैं-यह 
नहीं डरता; हाथी इसको डराते हें-यह परवा नहीं करता; 
विपत्तियाँ इसको खा जाना चाहती हैं परन्तु यह उनके 
हाथसे निकल जाता है; पर्वत और नदियाँ इसका मार्ग 
रोकती हैं-यह उनके सिरपर पैर रखकर तीव्र गतिसे आगे 
निकल जाता है । न दिन देखता है, न रात! वर्षा हो, 
सरदी हो, बरफ पड़ती हो या गरम छू चळती हो-यह 
रुकनेका नाम नहीं छेता; जानते हो यह कौन है १ यह हे 
घुनका घनी ध्रुव | यह भगवानके दर्शन करना चाहता है। 

यह देखो, इसकी समाधि छग गयी, भगवानके दर्शन हो 

गये, अब मगवान्‌की गोदमें जा पहुँचा । सच्चे पितासे 
सञ्च पुत्रका मिलाप हो यया । आओ, इस निष्पाप, निष्कपट 
भक्तको भ्रद्धासे नमस्कार करें ! यह बच्चा नहीं किन्तु पूज्योंका 
पूज्य है, यह धृति और निश्चयकी मूर्ति है । 

इधर देखो, एक सुन्दर बालक खडा है! इसको 
हलाहळ विष पिलाया गया परन्तु यह नहीं मरा, कोडोसे 
पिटवाया गया-ग्रह नहीं मरा, पर्वेतांसे गिराया गया-यह 
नहीं मरा, कुत्तोंसे फड़वाया गया-यह नहीं मरा । अधिक 
क्या) इसको जडते हुए खम्भौसे बाँधकर जलाया गया-यह 
'नहीं मरा । अपने भगवानके नामपर यह सब कुछ सह 
गया । यह भक्त प्रहाद है! इसको दैत्यका पुत्र नहीं 
कहना !-यह देवताओंका भी देवता है । आओ, इसको 
भ्रद्धासे नमस्कार करें ! यह तितिक्षा और शद्ध निष्काम 
मक्तिका ज्वलन्त इष्टान्त दै । 

वह देखो, एक देवी खड़ी है! इसको जगत्पति-सच्चे 
पतिसे मिलनेकी धुन लग गयी । इसने घर-बार त्याग दिया 
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और राजसुखपर लात मारकर यह साधनी हो गयी । राजाने 
दण्ड दिया-इसमे घन्यवाद किया; इसको भूखा मरनेपर 
बाधित किया गया-इसने सहषं खीकार किया; इसके लिये 
काळे-काले विषके प्याळे भेजे गये-इसने पी लिये; इसको 
अपमानित किया गया-इसने सहन कर लिया; इसको 
गालियां दी गयीं-इसने उत्तर नहीं दिया; इसपर गन्दै 
लाञ्छन लगाये गये-यह पी गयी; इसको डराया-घमकाया 
गया, परन्तु इसने ध्यान नहीं दिया, इसको प्रेमसे अनेक 
प्रकारे समझाया गया परन्तु यह किसी म्रकारसे नहीं 
मानी । इसने तिरियाइठ नहीं छोड़ा | जानते हो, यह 
देवी कोन दै ! यह मीराबाई है | यह रानी नहीं-प्रभुप्रेमकी 
दीवानी और मस्तानी है--प्रभुकी ही महारानी है। आओ, 
इस माताके चरणोंपर भद्धासे नमस्कार करें | यह भक्तिका 
खरूप है; प्रेमकी मूर्ति है.। 


आगे बढे । वह देखो, कोई पीताम्बर धारण किये 
यीणा बजाता और हरिगुण गाता आनन्दमभ हो रहा है । 
इसने ऋगवेद पढ्‌ छिया--इसको शान्ति न मिली; इसने 
यजुर्वेद जान लिया--इसकी प्यास नहीं बुझी; इसने 
सामवेद सुन लिया--इसकी तृष्णा नहीं मिटी; इसने 
अथर्ववेद समझ लिया--इसको तृप्ति नहीं हुई; इसने 
इतिहास-पुराण पढ्‌ लिये--इसके संशय न मिटे; अधिक 
क्या, इसने चतुदंश विद्या सीख लीं परन्तु इसको सन्तोष 
नहीं हुआ; इसने चिकित्सा जान ली पर इसके हृदयका 
रोग नहीं मिटा । यह मगवान्‌ सनत्कुमारकी शरणमें गया, 
वहाँ इसे ब्रह्मविद्या मिल गयी, बस, यह कृतकृत्य हो गया । 
अब यह मस्त है । जानते हो यह कोन है! यह देवर्षि 
नारद है । आओ, इस आत्मज्ञानीकी आरती उतारे ! 


बह देखो, कोई दिगम्बर महात्मा खड़ा है । आधी 
* आती है--यह नहीं हिलता; भूख लगती है--यह नहीं 
मागता; प्यास सताती है--यह नहीं बोलता; लोग कहते 
हैं यह चाण्डाल है--यह कुछ नहीं कहता; वर्षा आती है-- 
यह भीगता है; सरदी पड़ती है--यह सहता है; गरमी 
जलाती है--यह ध्यान नहीं देता; इसको फूछोंके हार 
पहनाये जाते हैं--यह दृष्टि नहीं देता | लोग कहते हैं-- 
अयारीपर बैठ जा । यह कहता दै मेरै लिये सर्वत्र अटारी 
है । लोग कहते है शरीरको कष्ट मत दे | यह कहता है 
शरीर जड हे, इसको कष्ट कैसा ! लोग कहते है आत्माको 
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दुःख मत दे। यह कहता है--आत्मातक दुःख नहीं पहुँचते । 

लोग कहते हैं आरामसे रह । यह कहता है मुझसे बढ़कर 
आराम किसको है | लोग कहते हैं-व्यथं जीवन नष्ट मत 
कर । यह कहता है--इन्द्रियारामी ही जीबनको नष्ट करता 
है, आत्मज्ञानी नहीं; लोग पूछते है आत्मा क्या दै! यह 
कहता है जिसके होनेसे आँखें देखती हैं, कान सुनते हैं, 

हाथ पकड़ते हैं और पैर चलते हैं यह आत्मा दै । हाँ, . 
जिसकी शाक्तिसे मन सोचता है और बुद्धि निश्चय करती है 

बह आत्मा है। लोग कहते हैं--वह शक्तिशाली आत्मा कहाँ 

है ! यह हँसता है और कहता है--“मोले मैया ! यह तू ही 

है!” जानते हो यह कोन दै ! यह हे दत्तात्रेय अवधूत ! 

यह त्रिगुणातीत है । आओ इस देवताका अर्चन करें | 

यह ब्रद्मविद्याका सच्चा खरूप ही है। 


' इधर देखो, एक नवयुवक खड़ा है। यह नंगी 
खरियौको देखता है परन्तु इसका मन विकृत नहीं होता; 
इसका राजद्वारपर तिरस्कार होता दै--यदहृ आनन्दमग्न रहता 
है । यह राजाके महलमें जाता है--इसे छत्तीस प्रकारके 
भोजन खिलाये जाते हैं, रेशमके वस्न पहिनाये जाते हैं, 
इसकी प्रतिष्ठा होती है, इसके लिये उत्तमोत्तम महल 
बनाये जाते हैं, यह सबमें निर्विदार विक्षोमरहित रहता 
है । लोग सोते हॅ--यह जायता है; लोग जागते हैं--यह 
सोता है | इसकी दुनिया निराली है। लोगोंका दिन 
चढता है--इसकी रात्रि आती है; लोगोंकी रात्रि आती है 
तो इसका दिन होता है। यह सोते हुऔको जगाता फिरता 
है और जागते हुऔँको दौड़ाता दै । इसकी दुनियामे- ख्ी 
स्री नहीं, पुरुष पुरुष नहीं । इसको बस, एक ही दीखता 
है--यह एकका ही ग्राहक है--इसकी दृष्टिम एकता है-- 
इसकी सष्टिम समता है । जानते हो यह देवता कोन दै ! 
यह है युवकरिरोमणि अवधूत शुकदेव । आओ, इस 
ब्रह्मशानीको प्रणाम करें ! 


उघर देखो, एक तेजसी बृद्ध बेठा दै ! इसके मुख- 
मण्डलसे प्रमा निकल रही दै) इसने वेद पढ़े, इसने वेद 
पढ़ाये, इसने ब्राह्मणग्रन्थोका निर्माण किया इसने 
ऋषियोंका कल्याण किया, ऋषियोंने प्रश्न किये--इसने 
समाधान किये । बड़े-बड़े राजाओंने इसका सम्मान किया-- 
इसने उनको परमाथंका उपदेश दिया, इसने वेदमन्त्रोंका 
सरस व्याख्यान किया, संसारने इसको सिर आँखोपर 
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लिया । इसने उपनिषदौकी रचना की- लोगौने इसकी 
त्रझसे उपमा दी । जानते हो, यह कोन है! यह ब्रह्मषिं 
याज्ञवल्क्य हे । यह ऋषियोका ऋषि, मुनियोका सुनि और 
आचायाँका आचार्य है । आओ, इस महानुमावकी पूजा 
कर यह वेदमाताका प्यारा पुत्र है । 


यह देखो, कोई अलौकिक व्यक्ति खड़ा है। यह 
देवताओंका राजा है--इसके हृदयमें परमदेवके जाननेकी 
इच्छा उत्पन्न हो गयी, इसने खगंलोकपर लात मार दी, 
अप्सराओंका त्याग कर दिया और अमर जीवनसे विरक्त 
हो गया । आचार्ये प्रजापतिका पता पूछता हुआ आया, 
आचार्यने कहा- क्या तुम इन्द्र नहीं हो ! बोला- हौँ, 
भगवन्‌! इन्द्र ही हूँ । 'खगंका राजसुख किसलिये छोड़ 
दिया ? “भगवन्‌ ! आत्माको जानना चाहता हूँ ।' 
“अप्सराओंको क्यों त्याग दिया !” “महाराज ! आत्मज्ञानकी 
इच्छा है ।' “ऐसा है तो बत्तीस वर्षतक लँगोटा कसकर पड़े 
रहो और शम, दम, तितिक्षा, ब्रह्मचयादिकी योग्यता 
दिखाओ । उसके बाद ब्रह्मविद्या बतायी जायगी ।' बत्तीस 
बर्ष बीत गये । आचार्यने कहा--“नहीं, बत्तीस वर्ष और 
ब्रह्मचारी रहो ।' वह भी हो गये, आचार्यने कहा--“नहीं, 
बत्तीस वर्ष और लगाओ ।' इसने वह भी पूरे किये; 
प्रजापतिने कहा--“अभी कसर है ।' इसने सिर झुका दिया, 
फिर पाँच वर्ष ब्रह्मचारी रहा और अपने अटल वैसे 
आत्मतत्त्वको पहचाननेकी योग्यता प्रास की । फिर ऋषिने 
इसको आत्मज्ञान समझाया | यह देवराज इन्द्र है! यह 
देवताओंका देवता हैं। आओ, इस देवताको श्रद्धासे 
नमस्कार करे । 


उधर देखो, सूर्यके समान यह कौन चमक रहा है ! 
जानते हो यह कौन दै ? अददा, इसने आठ वर्षकी आयुमें 
बेद पढ़ लिये, सोलह वर्षकी अवस्थामै वेदान्त, उपनिषद्‌ 
और योगशाज्रको समझ लिया । युवावस्था आनेसे पहले 
ही इसने विषयोपर विजय प्रास्त करनेके शज्नाज्ञ संग्रह कर 
लिये--यह आदित्य ब्रह्मचारी बना; इसने अविद्यान्धकारके 
विध्वंस करनेकी प्रतिज्ञा कर ली, बड़े-बड़े विद्वान्‌ इसको 
जीतनेके लिये आये और परास्त होकर गये--गुरु बनने 
आये, शिष्य बनकर गये । इसके मागमै जो भी आया वह 
पछाड़ खाकर गिरा । इसने पूर्व-पश्चिम जीता, इसने 
उत्तर-दक्षिण जीता । कौन था जिसको इसने न जीता ! 
यह त्रझविद्याका आचाय है; यह उपनिषद्का व्याख्याता 
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है, यह जगद्गुरु है । इसको संसार “भगवान्‌ शङ्कराचार्य? 
के नामसे याद करता है। आओ, इस महानुमावको 
साष्टाङ्ग नमस्कार करें । 


दूसरी ओर चलो । यह देखो, कोई नंगे 
सिर, नंगे पैर खडा है। इसके हाथमें शूलीका तख्ता है, 
इसने सदा ईश्वरको याद किया, इसने सदा लोगोंको 
परमार्थका उपदेश दिया, इसने जीवनपर्यन्त ब्रह्मचर्यका 
पालन किया । इसने कहा-कामी-क्रोघी ईश्वरको नहीं पा 
सकते । इसने कहा-भगवानकों पापी नहीं छू सकता। 
इसने कहा-दुनिया छोड़ दो और परमेश्वरको ग्रहण कर 
लो । इसने कहा-मैं और मेरा पिता ( जीव और ब्रह्म ) 
एक हैं । इसने पर्वतके शिखरपर चढ़कर उपदेश दिया- 
लोगोंने स्वीकार न किया । जानते हो यह कौन है ! यह है 
ईसामसीह । यह ईंसाइयौका आचायं है । आओ, इस 
इश्वरभक्त देवको नमस्कार करे | 


यह देखो, तारे-से चमक रहे हैं, इस ओरका “मंसूर? 
है। यह ब्रह्मविद्याका अद्वितीय श्रद्धाह है, यह सदा अनल- 
इक अर्थात्‌ “अहं त्र्मास्मिकी घोषणा करता रहा । इसको 


राजाने कहा-अनलइक मत कहो | इसने कहा-मैं रुक. 


नहीं सकता । राजाने कहा-झूलीपर चढ़ा दिये जाओगे। 
यह बोला-मैं झूठ बोलकर जीना पसन्द नहीं करता। इस 
सत्यके अवतारने झूलीपर चढ़ना स्वीकार कर लिया पर 
्रह्मका निरादर नहीं किया | दूसरी ओर“बुस्तामी' है। इसने 
आरबकी संतप्त भूमिमें तपोमय जीवन व्यतीत किया; 
इसने चालीस वर्षतक शीतल जल नहीं पिया; यह सदा 
गरम पानी पीता रहा । जङ्ञलमें मनुष्यसे परे रहना और 
ईश्वरचिन्तन करना इसका काम है। यह मस्त फुकीर है- 
बल्कि सच्चा अवधूत है । बीचमे देखो “शमूस तबरेजी' खड़ा 
है । यह ब्रह्मविद्याके गूढ रहस्पांका सरल व्याख्यान करनेमें 
प्रसिद्ध है। इसकी खाल खिंचवायी गयी परन्तु यह ज्ञानमार्गसे 
विचलित नहीं हुआ । इसके पीछे "मस्त शरमद' खड़ा है। 
यह दिगम्बर महात्मा है | यह 'गीतारका भक्त था; इसी 
अपराधपर इस महात्माकों झूली दी गयी परन्तु “इसने 
ब्रह्मविद्याका अपमान नहीं होने दिया । आओ) इनकी 
पूजा करें | अहा ! इधर देखो, कितने चन्द्रमा-जैसे चमक 
रहे हैं । वह देखो- अद्रैतका 'प्रेमी गुरु नानक निरङ्कारी' 
प्रभुभक्तिका उपदेश कर रहा है। इसने मक्का फेर दिया या । 
यह देखो, स्वामी रामकृष्ण परमहंस खडा है | इसने बढे” 


MMIII SINT 
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बड़े नास्तिकोको ईश्वरभक्त बना दिया । वह देखो “विवेकानन्द 


बेठा है । इसने प्रथ्वीको हिला दिया । यह देखो, कोई 
मस्तीमें झम रहा है । यह “रामतीर्थ? दै | यह ब्रह्मविद्याका 


क शाक्ति ही ब्रह्म है # 
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सच्चा पुजारी है। आओ भ्रद्धा-मक्तिसे इनको नमस्कार 
करें और इन महात्माओँसे आशीवाद प्रास करें, जिससे 
हमारी भी आत्मामें निष्ठा दृढ़ हो सके । 


——— Po 


शक्ति ही बह्म हे 


( लेखक--ठाकुर श्रीसू्यनारायणा्सिहजी ) 


एकैव सा महाशक्तिः तया सर्वमिदं ततस्‌। 


न 6 क ही महाशक्ति भिन्न-भिन्न नामों एवं रूपोंमें 
(प्रकट होकर भिन्न-भिन्न कार्याका सम्पादन 
॥करती है। एक ओर रचनात्मक कार्य करती 
| है तो दूसरी ओर विध्यंसात्मक कार्योके द्वारा 
| सृष्टिको व्यवस्थित तथा नियन्त्रित करती है । 
= एक ओर वह विश्वप्रसूताके रूपमे माता कहलाती 
है तो दूसरी ओर जगत्‌.रक्षक तथा पालकके रूपमें जगत्‌- 
पिता कहलाती है। एक ओर लकषमीरूपमें जगत्‌को सरस, 
सुरम्य एवं सुखपूर्णं बनाती है तो दूसरी ओर अलक्षमी- 
रूपमे ऐश्वयोन्मत्त, स्वेच्छाचारी और कुमागंरत प्राणियों- 
को नाना प्रकारके दण्ड देकर उन्हें सुमा्गपर छाती है । 
यही अचिन्त्य विरादशक्ति एक ओर भगवान्‌ और दूसरी 
ओर भगवतीके नामसे विख्यात होती दै। ईश्वर-इश्वरी; 
महेश्वर-महेश्वरी, ब्रहा-शक्ति सब कुछ वही है। वही आदिः 
पुरुषके रूपमै एक ओर मुम॒क्षुओंको तारती है और दूसरी 
ओर आदिशक्तिके रूपमै भक्तांका त्रयताप निवारण 


करती है । 


आदिशक्तिका अर्थ है (आरम्मिक शक्ति! और आदि- 
पुरुषका अर्थ है “आरम्मिक व्यापक? । व्यापकत्व भी एक 
शक्ति है, शक्तिरद्दित व्यापक नहीं हो सकता । ईश्वर 
व्यापकत्व शक्तिसे ही तो सर्वव्यापक है और संज्ञाकी 
मिन्नतासे संज्ञी भिन्न नहीं हो सकता । उदाहरणार्थ, जल, 
नीर; क्षीर, दूध; गिरि, भूघर; रवि) दिनकर; शशि, चन्द्र; 

` विधाता, ब्रह्मा, हरि, विष्णु; हर, शिव आदि शब्दाँम भेद 
होनेपर भी वाच्यार्थमें भेद नहीं दै । इसी तरह ब्रह्म 


और शक्तिमें लिङ्ग-मेद्‌ तथा नाम-भेद होनेपर भी 
अनन्यता तथा एकरूपतामें कोई भेद नहीं है । यदि 
शक्ति और ब्रह्ममें भेद माना जाय तो ब्रह्मकी भिन्न-मिन्न 
शक्तियोंकी एथक्‌-ए्थक्‌ सत्ता स्वीकार'करनी पड़ेगी। इस 
तरह एक ब्रह्मके स्थानमें अनेक ब्रझकी कल्पना करनी 
पड़ेगी और शक्तियोंके प्रथक्‌-प्रथकू होनेसे शक्तिमानके 
अभावमें घारकका लोप हो जायगा | अतएव ब्रह्म और 
शक्तिमें सदा अमेद-सम्बन्ध मानना ही यथार्थ और 
समुचित है । 
शाज्जोमे कहा ऐ-- 
न तस्य कार्य करणं च विद्यते 
न तस्समश्चाभ्यधिकश्च इश्यते । 
परास्य शक्तिर्विविधैव शूयते 
स्वाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च॥ 


उस ईश्वरका कोई कार्य-कारण नहीं; उससे अधिक 
या उसके समान कोई नहीँ; वह पराशक्ति (ब्रह्म ) अनेक 
प्रकारसे सुना जाता है । ज्ञान, बल और क्रिया उसकी 
स्वाभाविक शक्ति है । 


यदि ब्रह्मसे ज्ञानशक्ति निकल जाय तो ब्रह्म अज्ञानी, 
बल निकल जाय तो अशक्त और क्रियाशक्ति निकल जाय 
तो अकर्मण्य हो जायगा । ्रझको आनन्दमय भी कहा गया 
है-—*आनन्दमयो अभ्यासात्‌?-( वेदान्त) । यदि उससे 
आनन्दाक्ति पथक कर दी जाय तो वह निरानन्द हो 
जायगा । इस तरद ब्रह्ममें ब्रह्यकी परिभाषा घट नहीं 
सकेगी । इससे सिद्ध होता है कि खमाव और खभाववान: 
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का तादात्म्य अविच्छिन्न, नित्य सम्बन्ध है। यहॉपर कोई 
यह कह सकता है कि संसारमें शक्ति और शक्तिमानमें सदा 
भेद देखा जाता है; किन्तु वास्तवमै संयोग-सम्बन्धका 
तिरोभाव या नाश होता दै, समवायका नहीं । आत्मा 
और आस्माकी चेतन्यता सदा अभिन्न और अविच्छिन्न 
है, याया कहें कि चेतन्यता ही ब्रह्म है । वेदशास्त्रांमे 
शक्तिका रूप चेतन्यता ही माना है । दुगाँससशतीका 
इलोक है 

या देवी सवभूतेषु चेतनेस्यसिघीयते । 

नमंसस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमो नमः ॥ 

अर्थात्‌ “जो देवी सब भूतोंमें चेतनारूपसे विद्यमान 
है, उसे नमस्कार है ।' स्वेताश्वतर उपनिषदूके छठे अध्यायमें 
बर्णन है कि "दिव्य गुणयुक्त अकेला, सर्वभूतोमे छिपा, 
सर्वव्यापक, सर्वान्तयाँमी, सर्वकर्मफलदाता, सर्वाधिकारी 
होकर निवास करनेवाला, सदा देखनेवाला चेता (चैतन्य) 
अत्‌, रज, तमसे रहित है ।? फिर प्रथम अध्यायमें कहा 
गया है कि “ऋषियोंने ध्यानयोगके द्वारा देवात्मशक्ति 
( भगवानकी आत्मशक्ति ) को देखा ।? इन सब प्रमाणोसे 
सिद्ध होता है कि चैतन्य ब्रह्म ही आदिशक्ति है । 


ब्रह्यके दो भेद हैं--नि्गुण और सगुण । निगुण ब्रह्म 
संकल्पशक्तिसे रहित मूकवत्‌, जडवत्‌, और सृष्टि, पालन, 
नाश, अनन्तत्व, व्यापकत्य, ईश्वरत्व) निर्विशेषत्व प्रभृति 
दैवी शक्तियांसे शून्य रहता है । वही फिर चित्शाक्ति (जो 
नियुंणावस्यामे भी ब्रह्मकों सगुणरूप देती रहती है) की 
प्रेरणासे नित्यबुद्ध, नित्यशुद्ध, दयामय, उत्पादक, पोषक, 
नाशक) सर्वगत, सर्वात्म, सत्यं शिवं सुन्दरम्‌? के रूपमें 
परिणत होता है । “एकोऽहं बहु स्याम?--इस प्रकार 
इच्छा करनेहीसे वह आनन्दशक्ति ईश्वर एकसे अनेक 
रूपोर्मे विभाजित हो जाता है; किन्तु उसके निज स्वरूपमें 
कोई विकार नहीं होता । वह सदा अभेदमय, अविकारी 
और एकरस रहता है | काल जिस तरह कल्प, मन्वन्तर, 
प्वतुयुंग, शताब्दि, वर्ष, मास, पक्ष, सप्ताह, दिन, पहर, 
घड़ी, पल, विपल आदि कई भागोंमें विभाजित होनेपर 
मी एकरस, अखण्ड रहता है; ठीक उसी प्रकार विकृत 
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सुष्टिमे अनेकत्व भास होनेपर भी वह चित्शक्ति, सच्चिदा- 
नन्दस्वरूपिणी माता सदा एकरस, अविच्छिन्न रहती है । 
इस्याइश्य सारी सृष्टि शक्तिमय है । देव, दैत्य, मानव, 
पञ्च, पक्षी, कृमि, स्थावर, जङ्गम प्रभ्रति सब कुछ शक्तिसे 
ही उत्पन्न है और उसीके द्वारा पोषित हो रहा दै तथा 
सदा शक्तिकी प्रातिके लिये ही प्रयत्नशील है । यह 
एक सर्वमान्य, विज्ञानसिद्ध सिद्धान्त है कि जो जिससे 
उत्पन्न होता है वह अन्तमें उसीकी इच्छा करते हुए उसी- 
में विलीन हो जाता है । अतएव सबमें शक्तिकी चाह 
होनेसे यह निर्विवाद सिद्ध है कि सम्पूर्ण सृष्टि शक्तिसे 
उत्पन्न है । 


“शक्ति? शब्दके स्रीलिङ्ग और 'ब्रह्म' शब्दके पुँछिङ्ग 
होनेसे स्त्रीत्व तथा पुरुषत्वका निरूपण ब्रह्मशक्तिमें नहीं 
होता । एक ही सूत्र कुत्तो, मुरैठा, अंगोछा आदि नामोंमे 
पुरुषवाचक और टोपी, साड़ी, घोती, पगड़ी आदि नामोमे 
ख्रीवाचक कहा जाता है; किन्तु सूत्र वासतवमें स्रीत्व और 
पुरुषत्वसे रहित होता है। इसी प्रकार एक ही चैतन्य विभिन्न 
नामरूपाँसे ख्रीवाचक और पुरुषवाचक शब्दोंमें व्यवह 
होनेपर भी वस्तुतः स्त्रीत्व तथा पुरुषत्वसे रहित है। शा्र- 
अन्थोमे कई जगह : ईश्वरके लिये “त्वमेव माता च पिता 
त्वमेब?, “माता रामो मत्पिता रामचन्द्रः’, “त्वं हि माता त्वं 
हि पिता? आदि वाक्याँका व्यवहार हुआ है । इस तरह 
भगवानको माता और पिता दोनों कहा गया है । हम 
बहुधा परस्पर दो पर्यायवाची शब्दोंकों विभिन्न लिज्ञौमें 
व्यवद्धत होते देखते हें; किन्तु उससे अर्थम कोई भेद नहीं 
आता । जैसे शक्ति, बल, बुद्धि, ज्ञान आदि। इसी तरह ब्रह्म 
और शक्तिकी संज्ञाओंमें भिन्नता होनेपर भी मूलतः उनमें 
स्वरूपभेद नहीं है । 


शिरा अर्थ जक बीचि सम कहियत भिक्त न भिन्न । 


शक्ति वस्तुतः त्रह्मस्वरूपिणी दै, यह बात वेदशाल़के 
मतसे सिद्ध है । ऋग्वेद मे? १० सूक्त १२५ में कहा दै 
(में सबकी ईश्वरी, खामिनी हूँ; उपासकोंको धन 
देनेवाळी, सूर्य-चन्द्रादि नक्षत्रको चलानेवाली) परर 


# नव दुर्गा और दूरा महाविद्याके ध्यान % ६१५ 
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श्ञानखरूप मैं ही हूँ; ऐसी गुणोंवाली, सचिदानन्दखरूपिणी, 
सब प्राणियोंमें चैतन्यरूपसे रहनेवाली मुझको सब कर्मोंमे 
विधान करते हैं ।? “विश्वकी सृष्टि मैं ही करती हूँ, मैं किसी 
अन्य अधिष्ठाताकी अपेक्षा नहीं रखती, खयं अपनी इच्छा- 
से अत्यन्त दुतगतिसे प्रदृत्तिमागंको चलाती हूँ, एथिवीसे 
आकाशपयन्त इृदयाहदय, स्थूल, सूक्ष्म संसारसे प्रथक्‌ 
निविकार, अकल्पित, असङ्ग, एकरस, अचल ब्रह्म चेतन्य- 
रूपा मैं ही हूँ!” इनके सिवा और भी ऐसे मन्त्र आये 
हैं, जिनसे शक्ति और ब्रह्मका अभेद प्रकट होता है। 

देवीभागवतके चतुर्थ अध्यायमे ऐसा वर्णन आता 
है कि बझ्ाने विष्णुमगवानसे पूछा कि आप किसका ध्यान 
और तपस्या करते हैं । तब विष्णुमगवानने उत्तर दिया 
कि यद्यपि संसारासक्त लोग तुम्हें सष्टा; मुझे पालक और 
शिवको नाशक शक्ति समझते हैं; किन्तु वेदपारज्ञत व्यक्ति 
तुम्हारी राजस, मेरी पालक और शिवकी संहारक शक्तिको 
पराशक्तिके आश्रित समझते हें । शक्तिकी ही प्रेरणासे मैं 


क्षीरशायी होता, युद्ध करता और पालन करता हूँ। अतः 
मैं उस आदिशक्तिका ही ध्यान करता हूँ । देवीमागवतमे 
अन्यत्र भी विश्वप्रंसूता, सवं भूतेश, महेश्वरी, सच्चिदानन्द- 
खरूपिणी, सृष्टिखितिसंहारकारिणी, ब्रह्मखरूपिणी, चैतन्य- 
रूपा, आत्मखरूपिणी, ब्रह्मा, विष्णु, शिवरूपा आदि नामाँसे 
सम्बोधितकर देवीकी स्तुति की गयी है । देवीमागवतके 
सातवे स्कन्धके २२ वें अध्यायमें स्वयं देवीने अपना 
स्वरूप इस प्रकार बतलाया है--'मैं ही चिच्छक्ति, परमन्रह्म- 
रूपिणी हूँ; मैं अमिकी उष्णता, सूर्यकी किरणों, कमलकी 
शोमाके समान ब्रहमसे अभिन्न हूँ। मैं ही बरह्मा, विष्णु, शिव, 
गौरी, ब्रह्माणी, वेष्णवी, सूर्य, तारागण, चन्द्रमा, पञ्च, 
पक्षी, चाण्डाल, व्याधा, क्रूरकर्मा, सत्यको, महाजन, 
स्रीलिङ्ग, पुँछिङ्ग, हस्याहस्य, अव्य, स्पशनीय सब कुछ हुँ ।? 

अतएव उपयुक्त युक्ति और वेदादि शास्र मन्यांके 
प्रमाणोसे यह निर्विवाद सिद्ध है कि वास्तवर्मे त्रिकाला- 
बाधित शक्ति ही ब्रह्म है । 


नन SS 


नव दुर्गा ओर दश महाविद्याके ध्यान 


नब दुर्गाके नाम ये हैं--१ शैलपुत्री, २ ब्रह्मचारिणी, 
३ चन्द्रघण्टा, ४ कूष्माण्डा, ५ स्कम्दमाता; ६ कात्यायनी, 
७ कालरात्रि, ८ महागौरी, ९ सिद्विदात्री। 

ध्यान 
(१) वन्दे वाब्छितलाभाय चन्द्रा्धक्कतशेखरास, । 

वृषारूढां झाल्घरां शक्पुन्नीं यशस्विनीम्‌॥ 
(२) दधाना करपद्याम्यासक्षमालाकमण्डक, । 

देवी प्रसीदतु मयि प्रह्मचारिण्यनुत्तमा ॥ 
(२) पिण्डजप्रवरारूढा चण्डकोपास्रकैयुंता । 

प्रसा तजुते मह्मं चन्द्रघण्टेति विश्रुता॥ 
(४) सुरासम्यू्णकळदां रुधिराप्छतमेव च। 

दधाना इस्तपद्माम्यां कूष्माण्डा छुमदास्तु मे॥ 


(५) सिंहासनगता नित्यं पद्माद्वितकरहया । 
शुभदास्तु सदा देवी स्कन्दमाता यशस्विनी ॥ 
(६) चन्द्रदासोज्ज्वछकरा शादूलूवरवाहना । 
कात्यायनी शुभ दद्यादेवी दानवघातिनी ॥ 
(७) एकवेणी जपाकर्णपूरा नझा खरास्थिता । 
लम्बोष्ठी कर्णिकाकर्णी तेछाभ्यक्तशरीरिणी ॥ 
चामपादोछसछलोइलताकण्टकभूषणा । 
व्धन्मूधंध्वजा कृष्णा काररात्रिसंयङ्करी ॥ 
(८) इवेते बृषे समारूढा इवेताम्बरधरा शुचिः । 
महागौरी शुभ द॒द्यान्महादेवप्रमोददा ॥ 


(९) सिडगन्धवंयक्षाचैरसुरैरमरैरपि । 
सेव्यमाना सदा भूयात्‌ सिद्धिदा सिद्धि दायिनी॥ 


६९६ के तामादिशक्तिं शिरला नमामि # 
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दश महाविद्याके नाम ये है १ काली, २ तारा, रे दक्षिणे च करे कर्मी सुण्डमालाविभूपिताम्‌ । 
षोडशी ( जिपुरसुन्दरी ), ४ भुवनेश्वरी, ५ छिन्नमस्ता, दिगम्बरी महाघोरां प्रत्यालीढपदे स्थितास्‌ ॥ 

६ त्रिपुरभैरवी, ७ धूमावती, ८ बगला, ९ मातङ्गी और अस्थिमाळाघरां देवीं नागयज्ञोपवी तित्रीस्‌ 
१० कमला । कहते हैं कि जब सतीने दक्षयज्ञमें जाना डाकिनीवर्णिनीयुक्तां वासदक्षिणयोगतः ॥ 
चाहा तब शिवजीने निषेध किया | इसपर भगवतीने पहले. (६) उचद्वाजुसहलकान्तिसरुणक्षोमाँ शिरोमाळिकां 
कालीमूर्ति प्रकट की फिर दशों दिशाओंमें दश मूर्तियोमें रक्तालिक्षपयोधरां जपवर्टी विद्यासमभीतिं वरम्‌। 
आविभूत होकर अपना प्रमाव दिखलाया। यही दश इस्ताब्जेद्घती प्निनेश्नविछसह॒क्त्रारविन्द्ध्रियं 
महाविद्या हैं । इनकी उत्पत्तिमे मतभेद भी है | देवीं बद्॒हिमांशरलमुकुटां वन्दे समन्दस्मितास्‌ ॥ 
(७) विचणों चञ्चला दुष्टा दीघों च सङिनाम्बरा । 


Fi विवर्णकुण्डला रूक्षा विधवा विरलद्विजा ॥ 
(५) शवारूढां महाभीसां घोरदधूं वरम्रदास्‌ । काकध्वजरथारूढा विलर्वितपयोधरा । 
हास्ययुक्तां ब्निनेन्नां च कपाळकस्मिकाकराम्‌॥ सूपहस्तातिङूक्षाक्षी 'तहृस्ता चरान्विता॥ 
मुक्तकेशीं छछजिह्ां पिबन्तीं रुधिरं सुहुः । प्रवृद्धधोणा तु ख्या कुटिला ङुटिलेक्षणा । 
चतुर्बाहुयुतां देवीं वराभयकरां स्मरेत्‌॥ क्षत्पिपासाद्दिंता नित्यं भयदा कलदप्रिया ॥ 
(२) प्रस्याळीढपदार्पिताह्वि शव हद्‌ घोराइद्दासा परा (©) डना थसपिरनकयरकिषीः 
खङ्गेन्दीवरकत्रिंखप्पंरसुजा इुङ्काररवाजोद्भवा। दासीर परिपीतवर्णोस्‌ । 
न हु ता पीतास्बराभरणमाइयविश्रूषिताङ्गीं 
खो पि दवी करामि "तदुरि 
जाड्यन्न्यस्थ कपाळके त्रिजगतां हन्त्युप्रतारा खयस्‌ ॥ सा करण देवी 
(३) बालाकंमण्डलाभासां चतुर्बाहां त्रिळोचनास्‌ । वासेन शत्रून्‌, परिपीडयन्तीस्‌ । 
पाशाइुशशरांश्रापान्‌ घारयन्ती शिवां भजे ॥ गदाभिघातेन च दक्षिणेन 
(४) उद्यदिनद्युतिमिन्दुकिरोटा तुङ्गकुचां नयनत्रययुक्ताम्‌ पीताम्बराठयां हिसुजां हान ॥ 
स्मेरमुखी वरदाकुशपाझाभीतिकरां प्रभजे सुवनेशीम्‌॥ (९) श्यामाझीं शशिश्ेखरां त्रिनयनां रकसिंद्ासनस्थिताम्‌। 
चेदेवाइदण्डेरसिखेटकपाझाइशधराम्‌॥ 
(५) छित्रमसां करे वामे धारयन्तीं खमखकम्‌ । (९) कन्त्या काञ्ननसच्या हिसार ुसिगल- 
सलार आसा केलिहानाप्रसिहिकाम्‌ ॥ इस्तोरिक्षसदिरण्मयास्ृतघटैरासिच्यमानां शियम्‌ । 
पिबन्तीं रौधिरीं धारां निजकण्ठचिनिगंताम्‌ । बिश्लाणां वरमव्जयुग्ममभयं हस्तेः किरीटोज्ज्वळां 


विकीणकेशपाशाक्च नानापुष्पसमन्विताम्‌ ॥ क्षौमाबद्धनितम्बबिम्बकलितां वन्देऽरविन्दस्पितास्‌॥ 


| 


देवकृत देवीस्तुति 
ब्रह्मरूपे सदानन्दे परानन्दस्वरूपिणि । ब्रुतसिद्िप्रदे देवि नारायणि नमोऽस्तु ते ॥ 
शरणागतदीनार्तपरित्राणपरायणे । सवस्यातिहरे देवि नारायणि नमोऽस्तु ते ॥ 


। 


भाद्रपद 
१९९१ 


३ पूर्णमदः पूर्णमिद पूर्णात्पूर्णसुदच्यते । 
पूर्णस्य पूर्णमादाय पूर्णमेवावशिष्यते ॥ 


NILA 
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प्रसिद्धान्‌ सिद्धान्‌ वां शिशुतरुणबृद्धानपि जनानुदारान्‌ वा दाराननवरतमाराधनपरान्‌ । 
चिदानन्दात्मेयं भुवनजननी संविदमला हरन्ती हच्छल्यात्रयति किल कल्याणपदवीम्‌ ॥ 


संख्या २ 
वषे ९ | गोरखपुर, भाद्रपद १९९१, सितम्बर १९३४ [ a संख्या ९८ 
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प्रसाद विश्वेश्वरि पाहि विशं 
त्वमीश्वरी देवि चराचरस्य॥ 
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माताकी दया 


(छेखक---श्रीअरविन्द ) 


इस जीवनमै सब प्रकारके भय) सङ्कट और सर्वनाशसे 
बेलाग- बेचोट बचकर आगे बढ़े चलनेके लिये दो ही 
चीजोंकी आवश्यकता है और ये दोनों चीजें ऐसी | | 
जो सदा एक दूसरेके साथ रहती है (१ ) भगवती. 
माताकी दया और ( २) तुम्हारी ओरसे, ऐसा अन्तःकरण 
जो विश्वास, सचाई और शरणागतिसे पूर्ण हो । तुम्हारा 
विश्वास विशद, निकल और पूर्ण होना चाहिये । मनमें 
और प्राणोमें यदि ऐसा अहंकारयुक्त विश्वास हो कि जिसमें 
बड़े बननेकी वासना, अभिमान, दथाडम्बर, मानसिक 
प्रगल्मता, प्राणौकी स्वेच्छाचारिता, व्यक्तिगत माँग निम्न 
प्रकृतिके कद्र सन्तोष प्रात करनेकी कामनाके कलङ्क लगे 
हुए हों तो ऐसा विश्वास ऊध्वंगमनाक्षम और भूमाच्छन 
अग्निशिखाके सद्दश है जो ऊपर खर्गकी ओर उज्ज्बलित 
नहीं हो सकती । यह समझो कि तुम्दें जो जीवन मिला 
है वह ईश्वरी कार्यके लिये दै, ईश्वरी तत्वको प्रकट करनेमें 
सहायक होनेके लिये है। और किसी बातकी इच्छा मत 
करो, केवल यही चाहो कि ईश्वरी चेतन्यकी ही पवित्रता, 
शक्ति, ज्योति, विशालता, शान्ति और आनन्द प्राप हद 
और वह तुम्हारे मन, प्राण और शरीरको पलटकर दिव्य 
और पूर्ण बनाये बिना नहीं छोड़ें । और कोई चीज मत 
मागो) केवळ यही इच्छा करो कि वह दिव्य, आध्यात्मिक 
और विज्ञानमय सत्य तुम्हें प्राप्त हो; एथिवीपर और तुम्हारे 
अन्दर और उन सर्बोके अन्दर जो ऊपरसे पुकारे गये 
हैं और चुन लिये गये हँ, इस सत्यकी सिद्धि हो और 
इसकी सुष्टिके लिये और विरोधी शक्तियोपर इसकी 
बिजयप्रातिके लिये जिन अवस्थाओकी जरूरत है वे 
तैयार हो जायं । 
तुम्हारी सद्ददयता और शरणागति असली और पूरी 
होनी चाहिये । आत्मसमपंण करते हो तो पूरे तौरपर करो, 


इसमें अपनी कोई खास माँग मत रक्खो; अपने लिये कुछ 
अलग करके मत रक्खो- पेसा आत्मसमर्पण करो कि 
तुम्हारे अन्दर जो कुछ भी है वह भगवती माताका दो 
जाय और अहङ्कारके लिये कुछ भी बचा न रहे या किसी 
अन्य शक्तिको भी कुछ न मिले । 


जितनी ही अधिक तुम्हारी श्रद्धा बढ़ेगी, सचाई बढ़ेगी; 
शरणागति पूरी होगी, उतनी ही अधिक तुम्हारे ऊपर दया 
रहेगी और तुम्हारी रक्षा होगी । और जब भगवती माताकी 
दयादष्टि और रक्षक हस्त तुम्हारे ऊपर है तब कौन है जो 
तुम्हारे ऊपर आघात कर सके; या जिससे तुम्हें डरनेकी 
जरूरत हो ! माताकी थोड़ी-सी भी दया, उसके रक्षक 
हाथका जरा-सा भी स्पश तुम्हें सारी कठिनाइयों, विभ- 
बाधाओं और सङ्कटौके पार कर देगा; जब्र तुम ऊपर-नीचे, 
अगल-बगल, आगे-पीछे सर्वत्र माताकी ही सत्ताको देख 
रहे हो, तब तों तुम अपने रास्तेपर निर्मय और निश्चिन्त 
होकर आगे बढ़े चले जा सकते दो, क्योंकि यह रास्ता तो 
उम्हींका है, माताके इस मार्गमे किसी विभीषिकाकी परवा 
नहीं, किसी शत्रुका भय नहीं, चाहे वह कितना ही बलवान्‌, 
हो--इस दुनियाका हो या दूसरी किसी भी छिपी दुनियाका । 
माताके वरद हस्तका स्पर्श कठिनाइयोको महान्‌ छाभके 
सुअवसर बना देता है और दुयेलताको निष्कम्प बलमै 
परिणत कर देता है। भगवती माताकी दया ही तो 
भगवानकी 'कर्तृमकर्वृमन्यथाकर्तम! महाशक्ति दै- और 
आज या कल उसका प्रभावकार्य होगा ही; वह भगवानः 
का अमिट आदेश है, उसको कोई मिटा नहीं सकता; उसकी 
गतिको कोई रोक नहीं सकता ।# 


» गीताप्रेससे प्रकाशित श्रीअरविन्दकी “माता? नामक पुस्तकसे। 


— Ae 


शक्तिसम्बन्धी साहित्य 


( छेखक-दौवानबद्दांदुर ओनर्मदाञंकर देवसकरजी मेहता, बी० ए० ) 


(१) वेदिक घर्ममे शक्तिवाद 
प्रणो देवी सरस्वती वाजेभि्वाजिनीचती । घीना- 
सविश्यवतु (ऋ० ६।६१।४) 


आ 0५८ रमेश्वरकी “आनन्दमयी चिच्छक्ति? 
क 205 के स्वरूपबोधक मन्त्र वेदर्मे अनेकों 
प्‌ 82 मिलते हैं। इस अखण्ड आनन्द और 
4 42 चैतन्यको स्फुरित करनेवाली शक्ति- 
8९७ का रदृस्यनाम अदिति रक्खा गया 
है, उसे 'देवतामयी? कहा जाता है । अदिति गन्धवं, 
मनुष्य, पितर, असुर और सम्पूर्ण भूतोंकी माता बतलायी 
गयी है । उसे मही अथवा पथिवी, सावित्री, गायत्री, 
सरस्वती आदि नामेंसे विशेष स्पष्ट किया गया है । उसके 
प्रकाशवाले पुत्रोको आदित्य कहते हैं । उसकी विरोधिनी 
मलिनसत्वाको दिति कहते हैं और उसके पुत्रोंकों दैत्य कहते 
हैं | दितिविरुद्ध अदिति, देस्यविरुद्ध आदित्य, असुरविरुद् 
देव आदि अनेक रूपकोद्वार शक्तिके पाशमें डालनेवाले 
और पाशसे छुड़ानेवाळे बहुत-से पराक्रमोंका वणन है । 
सारांश, अदितिम शक्तिका सर्वोश मातृ-भाव थित है । 


उषादेवीके अत्यन्त चमत्कृतिवाळे सूक्तोम शक्तिका 
कुमारीमाव चित्रित किया गया है । सूयादेवीके सक्तोमे 
शक्तिका पत्नीभाव वर्णित है। अम्मण मुनिकी पुत्रीद्वारा रचित 
याकसूक्ते भी शक्तिवादका स्थापक है। ऋग्वेदके परिशिष्टमे 
लक्ष्मीयूक्त आता है । ट 


यजुरवेदके अमिरदस्यकाण्डके यञ्चवेदीकी इंटोके रखनेके 
मन्त्रौमे एक मन्त्रमे कहते इ¬ 

मैं इस जगत्को उत्पन्न करनेवाले सविता देवताकी 
प्रार्थनीय आ विचित्र चिच्छक्तिको विश्वजन्या सुमतिरूपसे 
कहती हूँ | इस चिच्छक्तिरूप गायका कण्ब मुनिने अच्छी 


१-देखिये अदिति-सूक ऋ० १ । ९२, ११२; तरथा 
काठक २ । ४ । ७; और नारायण उप° २८ 
२-दे.खये ऋ० बेद १०। २६ 


ग्रकारसे दोहन किया था और उसकी सहृस्रधारासे एथियी- 
रूपी गाय बलवान्‌ और दृषट-पुष्ट हुई है ˆ" "`` “जो आद्याशक्ति 
एकरूपा थी वह बहुरूपा हुई, यह चार अञ्चलवाली गाय 
हुई । सूर्यपत्नी बनकर, नववधू होकर उसने नये-नये जड 
जगत्को उत्पन्न किया और साथ ही उसने चर जीवोंकों 
भी प्रकट किया । 

श्वेताश्वतर-झाखाके मन्त्रोपनिषदूमें कहते हैं-- 

“जिस समय सयंत्र अज्ञानका अन्धकार था और जब 
अहोरात्रिका भेद नहीं था, जिस समय जगत्‌ कारण सत्‌ 
अर्थात्‌ व्यक्त नहीं या, और असत्‌ अर्थात्‌ अव्यक्त भी नहीं 
था; जब केवळ ब्रह्म शान्त अर्थात्‌ शियरूपसे स्थिर था, 
तब जगतका प्रसव करनेवाले सविताका प्रार्थनीय अक्षर 
तेज उन्मुख हुआ ओर उसमेंसे प्राचीन कल्पकी पुरातन प्रज्ञा 
अथवा स्फुरणो प्रकट हुई ।? 

सामवेदकी ताण्डि-झाखाके छान्दोग्य उपनिषद्मे 


जगत्कारणको “सत्‌ ” संज्ञा दी गयी है, और 
जीवके लयका वर्णन करते हुए कहा गया है कि जब 


जीवकी वाणी मनमै शान्त होती है, मन प्राणमें शान्त 
होता है, प्राण अध्यक्ष चेतनमें शान्त होता है और 


अध्यक्ष क्षेत्रज्ञ परादेवताम लीन होता है तभी हे श्रेतकेत ! 
जो इस सूक्ष्माकी अवधि आती है उस सूक्ष्मतम वस्तुसे 
यह सम्पूर्ण दृदयजगत्‌ आत्मभावसे भरा रहता है। वह 
सुक्ष्मतम वस्तु ही वास्तविक आत्मा है और वह सूक्ष्मतम 
बस्तु तू स्वयं ही है । 


काठकशाखाके उपनिषद्में कहते हँ--“जिसका 
भेद न हो ऐसी अदिति नामकी शक्ति देवतामयी है, वह 
प्राणसे प्रकट होती है और चिदम्बरकी विज्ञानमयी गुदामें 
प्रविष्ट हुई अनेक भूत अर्थात्‌ प्राणियोके रूपमै प्रकट होती 
है । यह वास्तविक सत्य निर्णय हैं |? 
३-देखिये शुङ यजुर्वेद अ० १७ मन्त्र ७४। 
४-देखिये 'बधूजंजान ``" `"` देवीसूक्त । ` 
५-देखिये श्ेताश्वतर उप० ४। १८ 
६-देखिये छान्दोग्य उप० ६।८। ६ 
७-काठकोपनिषद्‌ २।४। ७ 


६२० 


# कल्याण # 


[ भाग ९ 


(२) ब्राह्मण और आरण्यकमें शक्तिवाद 
अष्टचक्रा नवद्वारा देवानां पूरयोध्या तस्यां हिरण्मयः 
कोशः स्वर्गा लोको ज्योतिषाबतः ॥ 
( तैत्तिरीय आ० प्र १ अ० २८) 
संहिताकालमें एक सत्‌ ब्रह्मकी व्यापक देवतामयी 
शक्तिका स्पष्ट उपास्य रूप ब्राह्मण और आरण्यक अन्थोमे 
प्रकट हुआ है । उसमें बेदत्रयीके ब्राह्मण तथा आरण्यक 
अन्थोमें ब्रह्मचैतम्यकी शुद्ध शक्तिका गायत्री, सावित्री) 
सरखती इत्यादि नामासे व्यवहार किया है । उसमें सड़हाके 
स्वरूपका गायत्रीमन्त्रके गानद्वारा रक्षण करनेवाली शक्तिको 
गायत्री कहा गया है । उसके अध्यात्मतेजकी भर्ग संज्ञा दी 
गयी है। वह तेज इस विश्वका भरण करता हे, विश्वे रमण 
करता दै और अन्तमें विश्वका उसमें लय अथवा गति होती 
है; इसलिये गायत्री देवी भरण, रमण और गमन करनेवाली 
होनेसे भर्गमयी, तेजोमयी, ज्योतिमंयी इत्यादि नामोंसे 
व्यवहृत हुई दै। .उसमेंसे विश्वका प्रसव होता है । इससे 
उसको सावित्री कहते हैँ । उसमेंसे बरह्मवस्तुका आनन्दरूप 
प्रवाह- सरः बहता है इससे उसको सरखती नाम दिया 
गया है। ब्रह्मशक्ति प्राणमयी, जीवनमयी, आनन्दमयी 
होनेसे और ब्रह्मके ख़भावधमोंको प्रकट करनेवाली होनेसे 
सच्चिदानम्दमयी मानी जाती है, और उन खमावधमाँको 
व्यक्त अथवा प्रकट करनेका अन्तबल जिस धमीमे रहता 
है उसे परत्रझ इत्यादि नामोंसे पुकारा जाता है। 
यह गायत्री नाम्नी ब्रह्मशक्ति त्रिलोकीकी रचना 
करती है और त्रिलोकीसे परे भी है | साथ ही वह वेदत्रयीका 
साररूप है, अतः वेदत्रयीके रहस्यका ज्ञान करानेवाली भी 
है । चौबीस अक्षरोंसे बनी हुई, तीन पादोंमें रची हुई, 
तीन व्याहृतियोर्मे बीजभावसे रही हुई और प्रणवकी तीन 
मात्राओसे प्रसूतिबल प्राप्त करनेवाली यह शक्ति द्विजोंका परम 
दैवतं है । 
इस आद्या शक्तिको मायारूपा अर्थात्‌ मिथ्या नहीं 
माना गया है । यदि अग्निके दाइःप्रकाशधमंको मिथ्या 


१-गायत्रीके रहस्यविवरणके लिये देखिये गोपथब्राह्मण 


१।३०। ३८३ गायत्री उपनिषद्‌; छान्दोग्य ३। १२३ बृहदारण्यक 
अ० ५। १४; मैत्रायणी-प्रपाठक ५ । 


माना जाय तो अभिका स्वरूप ही स्थिर नहीं हो सकता; 


इसी प्रकार सत्‌ वस्तुके , खयंस्फुरण-सामथ्ये (चिति) 
को और खयं तृसि दिखानेवाले वेग (आनन्द) को 
मिथ्या मान लिया जाय तो ब्रहमवस्तुका स्वरूप ही नहीं 
बनता । त्रहमयस्तुके खमावघम और औपाधिक धर्म एरथक-प्रथक 


'हैं। जो खमावधर्म हैं वे अह्मकी शक्तिरूप हैं, और जो 


ओपाधिक धमे है वे ब्रह्मके गुण हैं। जिस प्रकार महासमुद्रमें 
अन्तःस्पन्द होनेपर उसकी तरङ्गमयी स्थिति हो जाती है, 
और पुनः निस्तरङ्ग स्थिति हो जाती है। दोनो ही अवः 
स्थाओंमें जिस प्रकार समुद्रका समुद्रत्व एकरस रहता है, 
इसी प्रकार ्रह्मचतन्यकी स्पन्दवाली अर्थात्‌ खयं स्वरूपको 
जाननेवाली -खिति ( जिसे विमश कहते हैं ) और पुन 


. अन्तमुंख होनेकी स्थिति ब्रह्मके ब्रह्मत्वको बाध करनेवाली 


नहीं है । एक ही वस्तु अनेकाकार भासती है। उसमें जो 
वस्तु. भासती है वह मिथ्या नहीं परन्तु सत्य है; हॉ, उसके 
आकारोंमें सत्यत्व-घुद्धिका होना भ्रम हे । अतएव 
शक्तिवादमें ग्रहका विश्वमय भासनां मिथ्या नहीं हे, 
परन्तु उसमें जो भेद भासमान होते हें उन्हें स्वतन्त्र सत्य 
माननेवाळी बुद्धि. भ्रमरूपा हे । विश्वरूपमें भासनेकी 
ब्रह्मसामश्यरूप शक्ति ब्रहमपक्षपातिनी है। और उन आमासोमे 
होनेवाली सत्यत्वबुद्धि मिथ्या-माया है । सारांश यह कि 
जो वस्तु अनेकाकार भासती है वह खय॑ सत्य है, परन्तु 
उन आकारोंमें सत्यत्वघुद्धि मिथ्या है । इसलिये शाक्तः 


-अद्वेतमें यह विश्व ब्रह्मरूप होनेसे ब्रह्ममयीका विलास है अर्थात्‌ 


अधिकरणकी 'चमत्कृति है | इसलिये विश्वका अनुभव ब्रह्मरूप 
होनेसे सत्य है यानी विश्व सत्य है। परन्तु विश्वके आभास 
अहवस्तुसे प्रथक सत्य पदार्थे हैं, ऐसा मानना भ्रान्तिमय है 
और इसीसे यह संसार मायामय है । शाक्त-अद्वेती इस 
प्रकार अनुभवमें आनेवाले विश्वको सत्य मानते हैँ और 
आमासमें सत्यत्व-बुद्धिको अर्थात्‌ संसरणको मिथ्या मानते 
हैं। लौकिक भ्रममें भी सीपीमें चाँदीकी प्रतीति होनेमें दर्शन तो 
वास्तविक सीपीका ही होता है, अतः अधिकरण सत्य है 
परन्तु उसमें जो चाँदीका आमास होता है अर्थात्‌ जो 
अध्यस्तरूपसे अधिकरणको दबाकर ऊपर उतराता रहता 
है उसे सत्य मानना अ्रान्ति है । इस प्रकार त्ह्मवस्तुकी यह 
अधिकरणरूपसे रहनेकी और अन्यथा विश्वरूपसे प्रतीत होनेकी 
सामर्थ्यं कहीं बाहरसे माँगकर नहीं लायी गयी है । क्योंकि एकोऽहं 
बहु स्याम्‌-यह अनेकाकार होनेका आत्मखभाव आत्माकी 


संख्या २ ] 


# शक्ति-सस्बन्धी साहित्य # 


६२१ 


= न 


स्वयम्भू शक्तिहै,औपाधिक नहीं । वह खयं अपने सचिदानन्द- 
स्वभावका आवरण कर अनेक रूपसे विश्षिप्त होता है, जिससे 
अपनेको ढकनेका और अन्यथा दिखानेका बल ब्रह्म- 
वस्तुका स्वाभाविक है | इसलिये इस शक्तिको आत्माकी 
स्वयम्भू दिव्यशक्ति ( देवात्मशक्ति खगुणेनिंगूढाम्‌ ) कहते 
हैं और वह खामाविकी ( खाभाविकी ज्ञानबलक्रिया च ) 
ज्ञान, इच्छा और क्रियारूपमें विभक्त होकर श्वेताश्वतर 
उपनिषद्में वर्णित हुई दै । 


ब्राको आद्याशक्तिके तीन विभागोंको प्राचीन 
उपनिधदोम अनेक नामोंसे कहा गया हे । ऋग्वेदकी ऐतरेय 
शाखाके ब्राहणके .उपनिषदूमें कहा है, 'स ऐश्षत--“उस 
परमात्माने संकल्प किया अथवा इष्टि खोली । यह 
भीतरकी इच्छा-शक्तिका केन्द्रीमाव कहलाता है और इसे 
पीछेके तन्त्रशाञ्जोमें परविन्दु कहा गया है | क्योंकि उस 
स्थितम ब्रह्मचैतन्यने एक केन्द्रमै घनीभूत होकर पहले संकल्प 
किया, उसके बाद उस परमात्मा अथवा ब्रह्मने कामको 
वेग दिया और बहुत गहरा निरीक्षण किया ( सोऽकामयत | 
तपोऽक्कुरुत ) । इस आदि-इच्छा होनेके बाद ज्ञानरूप वेगसे 
ब्रह्म “तपसा. अचीयत? अर्थात्‌ तपके द्वारा एकीकरणको प्राप्त 
होकर घनरूप हुआ और उसमेंसे प्राण-तच्यकी अभिव्यक्ति 
हुई । ब्रह्मवस्तुकी परविन्दु अवस्थामेसे जो आद्य क्षोम होकर 
प्राणतत्वका उदय हुआ उसे तन्त्रशान्नमें अपरविन्दु 
कहते हैं और व्याकरणागममें तथा मन्त्रशा्रमें उसे 
शब्दब्रह्म कहते हैं । इस प्राणतत्त्वके भेदके वाद पन्द्रह 
कलोाओमें सश्टिकी रचनामें लगी हुई ब्रह्मवस्तुकी तीसरी 
शक्तिको क्रियाशक्ति कहते हैं, और वह सष्टव्य पदार्थोके 
नियमाँम आस्तिक्यबुद्धि (भद्धा) उत्पन्न करती है, प्रथिव्यादि 
पाँच तत्त्योंमे भोग्य जगत्‌को और उसे भोगनेके 
साधन 'करणों? को प्रकट करती है, आन्तर मनको बाह्य वेग 
प्रदान करती है, बाह्य क्रियाएँ कराती है और उसके सुख- 
दुःखादि विविध फछोंको प्रकट करती है। प्रथिव्यादि 
पञ्चमूतमात्रा, इन्द्रियसमूह और मनसहित सात कलाओंसे 
कार्यकारणसङ्काँ अर्थात्‌ देहरूप साधन निर्मित 
होता है; भ्रेद्धासे उस शरीरम स्थित चेतन कर्म करता 
है; उस कर्मसे नये-नये नौम घारणकर भोग्य पदार्थोको 


(अन्नैः ) भोगता हैः मोगसे पुनःपुनः नयी-नयी 
NE Id क त मम 


१ देखिये प्रश्नोपानिषद्‌ ६-४ । 


क्रिया करनेकी शॉ क्ति प्रात करता है और अनुमवसे 
(तरप) ज्ञान दीसि करता है, सँन्त्रादि दिव्य साधन 
प्राप्त करता है और प्रथिव्यादि अनेक * लोकोंमें जन्मः 
जन्मान्तर ग्रहण करता है। इस प्रकार क्रियाझक्ति पन्द्रह 
कलाओंके द्वारा भुवनोंको रचकर भोग्य, भोगसाघन, भोग- 
भूमि आदि ब्रह्मवस्वुके आद्य सङ्कस्पको सुष्टिमें सफल बनाती 
है । ब्रहमवस्तुकी इस क्रियाशक्तिको तन्त्रम नाद कहते 
हैं और जिस द्रब्यमें उस नादकी लहरी जाएत होती है 
उसे बीज कहते है । औपनिषद सिद्वान्तके इन मूळ ईक्षण, 
तप और सर्जन नामक सूत्रोंमेंसे इच्छा, ज्ञान और क्रिया- 


शक्तिके पारिभाषिक नाम वेदान्तशात्नर्मे प्रकट हुए हैं 


और बिन्दु, बीज, नाद-ये तनत्रञा्रके यानी शक्तिवादके 
पारिमाषिक नाम प्रकट हुए हैं । इन सम्पूर्ण विचारोके 
बीजक हमें आरण्यके उपासना-प्रकरणोंमें मिल जाते 
हैं । और व्याकरणागमका शब्द-ब्रह्मवाद उस शाक्तवादका 
प्राथमिक रूप है । त्रझवस्त खूब मरकर विश्वाकार बननेके लिये 
एक केन्द्रमै आती है उसका नाम परविन्द है और उसमेंसे 
ब्रह्मका प्रकाश आन्तर खरूपकों पसमश करनेवाले विमञ- 
रूपमे ( विशेषेण मृष्यते अनुभूयते )-- अपनेको मलीमाँति 
पदचान ले,ऐसी चैतन्यकी स्थिति (3९[[-00प5९०परघर८5४) 
जाणत रहती दै । उसमेंसे द्रव्यक्षोभ होनेसे जो 
अव्यक्त बिन्दु जाणत होता है उसका नाम अपरबिन्दु 
अथवा शब्दब्रह्मचैतन्य है | उस अपरबिन्दुका भेद होनेसे 
जडांशमेंसे बीज, अजडांशमेंसे बिन्दु अथवा अणु और 
जडाजड-अंशमेंसे नाद जाग्रत होता है । इन तीन 
भूमिकाओको शक्तियादमें इच्छा, ज्ञान, क्रिया नाम्नी 
परब्रह्म अथवा परदिवकी स्वाभाविकी अध्यात्मशक्ति माना 
जाता है। झाक्तिके स्फुरणवाले ब्रह्मचेतन्यको शिव कहते हैं 
और वह शक्तिमान, कहलाता है | ब्रह्मयस्तुके परबिन्दु, 
अपरबिन्दु और उसके तीन विभाग-बिन्दु, बीज, नादको 
संक्षेपमें समझानेके लिये वेदवादियोंने एक प्रतीककी रचना 
की, जिसे त्रिपुरधाम कहते हैं, -जेसे शिवका प्रतीक अथवा 
पूज्य आकृति लिज्ञात्मक है; जेसे विष्णुका प्रतीक अथवा 
पूज्य चिह्न शालग्रामकी शिला है, वेसे ही शक्तिका प्रतीक 


२ देखिये वाक्यपदीयकी जद्यकाण्ड और उसपर पुण्यराजकी 


टीका, देखिये वैयाकरण-सिद्धान्त-मन्जूपा पु० १७१ | 


[माग ९. 


६२२ ॐ कल्याण के 
करनेवाली “त्रिपुरा है । उसका दूसरा नाम विद्या 
अथवा पूज्य आकृति सबिन्दु त्रिकोणं है । इसमें हे अपरा त्रिपुराको जह्मयादीगण अपर ब्रह्म कहते हैं और 


सध्य बिन्दु परनिम्दुका सूचक है और तीनों कोनोके सिरे 
अपरबिन्दके बिन्दु ( चिदं), बीज (अचिदंश ) और नाद 
(चिदचिदंश) के सूचक हैं। इस सम्पूर्ण आकृतिकी अधिष्ठात्‌- 
देवता अथवा देवीको त्रिपुरा कहते हैं। इस मूर प्रतीकका 
सर्वोश विवरण या प्रतार भीचक्र और उसको समझाने- 
बाली विद्या औीविद्या कहलाती है | 

इस त्रिपुरघामकी अधिष्ठात्री देवीको त्रिपुराके 
अतिरिक्त आरण्यक अन्थोमें सुभगा, सुन्दरी, अम्बिका 
आदि भी कहा है। यह घम, अर्थ, काम-इन तीन पुरुषार्योको 
सिद्ध करती है और ऐश्वर्य, धमं, यश, थरी, ज्ञान; वैराग्य- 
छः भग अर्थात्‌ दिव्य गुर्णोको प्रदान करती है, इसलिये 
इसे सुभगा कहते हैं । इसकी उपासनाका वर्णन करनेवाले 
बेदकाण्डको सौभाग्यकाण्ड कहते हैं और वह अथवंवेदका 
भाग माना जाता है । उस काण्डके मन्त्र इधर'उघर 
कई उपनिषदोमे संग्रहीत हुए जान पड़ते हैं और कितने 
ही मन्त्र आरण्यकमै यज्षप्रक्रियामे अमी मिले ही पड़े हैं । 
डन मन्त्रीका मौलिक अर्थ यज्ञविद्याविषयक छगनेपर भी 
उनका आध्यात्मिक अर्थ देवीकी उपासनाविषयक है । 
उन्हीं मन्त्रेसि सम्बन्ध रखनेवाळे परशरामादिकै कल्पसूज 
हैं और उनकी अनुष्ठानपद्धति अनेक ग्रन्थों, आगमों, 
यामळो और तन्त्रमन्धौम पायी जाती है । इस शक्तिः 
बादके रहस्यका साहित्य उपनिषदोंमें है और अभी 
शक्तिविषयक उपनिषद्‌ सर्वोशमें प्रकाशित भी नहीं हुए हैं। 


; जगत्‌की उत्पत्ति करनेवाली इच्छाशक्तिको त्रिपुरा 
नाम दिया गया है । उसमें नीचेके तीन भुवन (भूः, सुवः 
और स्वः) और उसके भोक्त-मोग्य पदार्थ जिसमें समा 
जाते हैं, उस त्रिलोकीकी भावनाको जगानेवाळी लोकः 
प्रसिद्ध त्रिपदा गायत्री साँख्यशास्रके चौबीस अक्षरोके द्वारा 
प्वौबीस तस्वोको स्पष्ट करनेवाली ( शांखायनसगोत्रा 
गायत्री ) दै । उस त्रिपदाके अतिरिक्त ( त्रिपाद ऊष्व॑- 
नारायणस्वरूपका ज्ञान करानेवाली ) गायत्री संसारके 
राग और भौतिक रजोगुणके द्वार परवस्तुका बोध 


त त म 0 
१ देखिये त्रिपुरमदोपानैषदका “तिल:पुर; आदि प्रथम मन्त्र । 


२ 'परोरजसे5साबदोस? जिसे गायत्रीका गुप्त चतुथ पाद कहते हैं। 


परा त्रिपुराको परब्रह्म । अपरा त्रिपुराकी उपासना सरजो 
ब्रह्मलोक अर्थात्‌ मैथुनी सष्टिके लोकमें या पितृयानमे छे 
जाती है और वह लोक पुनराइत्तिवाला है । परा त्रिपुराकी 
उपासना विरजो ब्रह्मलोक अर्थात्‌ दिव्य सुष्टिके लोकमें या 
'देवयानमें छे जानेवाली होती है और वह अपुनराबृत्तिवाला 
लोक है । मध्यम यान सूर्यलोक अर्थात्‌ सहेन्द्रलोकके 
( महः ) का हैः । 


(३) शक्तिवादका उपनिषद्साहित्यवेदांगसहित 
कासि श्वं महादेवि । साबवीदहं ब्रह्मस्वरूपिणी । 
( देन्युपनिषद्‌ ) 


ब्रह्मचैतन्यके स्वभाव घमे अर्थात्‌ शक्तिके बोधक उपनिषद्‌ 
निम्नलिखित हैं 


र पापिनी | ये तीनों १०८ उपनिषदोंके समह 

३ देवी ८३, ८४, ८५ की संख्याके इँ। 

४ बह्वृच ``` समुच्चयमें १११ की संख्याका है। 
५ भावना *** समुच्चयमें ८७ की संख्याका है। 


६ सरस्तीहृदय समुच्चयमै ११० की संख्याका है । 


७ सीता `°" १०८ उपनिषदोके समूहमें ४७ की 
संख्याका दे । 
८ सौमाग्यर्षी--उपनिषदोके समूहमें १०९ की 
संख्याका है । 
« काढी *** प्रा ८ 7 ०ू5की१ १वीं निल्दमे 
82 20% प्रकाशित है । 
१० तारा छ 22 
९९ अद्वैतमाव 9) 
१२ अरुणा 9 
३ करू 222: १ 


१४ श्रीविद्यातारक"' अप्रकाशित दै, गायकवाडपुरकाल्य- 
की सूचीमै १८३७ की संख्यामें है। 


इन उपनिषदोमे काली, कौल और भीविद्यातारक नामक 


७000000002 न पट 
३ सरजो अहाद्योक और विरजो जहाछोकके मेदके ळ्यि 


देखिये प्रश्नोपनिषद १ । १५-१६ । 
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उपनिषद्‌ वेदकी शाखासाहित्यमें नहीं मिलते, इससे इनको 
तनत्रशाल्नके उदयके बादके मानना चाहिये। परन्तु दूसरे 
अधिकांश उपनिषद्‌ मन्त्र अथवा ब्राह्मणसमूहमें . मिलते 

7 इसलिये मूछमें निश्चय ही ये वेदसाहित्यके हैं। त्रिपुराका 
दूसरा नाम निपुरामहोपनिषदू है। उसमें सोलह मन्त्र हैं | 
वे क्रचाएँ हैं। शाकल्संहिता और कौषीतकी ब्राझणके 
साथ सम्बन्ध रखनेवाले आरण्यकर्म बहुबुच ब्राह्मणोंके 
पाठमें ये मन्त्र आते हैं। साथ ही शांखायन कस्पसूज़के 
सार्थ इन मन्त्रौका विनियोग समझा जाता है, जिससे मालूम 
होता दै कि ये निश्चय ही श्रौतसाहियके मन्त्र हैं । इस 
उपनिषद्पर अप्पय्य दीक्षित, भास्कराय और रामानन्द्‌- 
के भाष्य हैं । 


त्रिपुरातापिनीमे मूल भीविद्याकी पश्चाद झाक्षरीका उद्धार 
है । उसमें देवीकी स्थूल पूजनपद्धति तथा सुक्ष्म पद्धति दी 
गयी है। तीन देवी-मन्त्रांका उसमें उद्धार है। गायत्री-मन्त्रका 
शक्तिवादमें तात्पय दिखाया गया है, और अन्ते निर्गुण 
ब्रह्मविद्याका भी प्रतिपादन है । उसपर अप्पय्य दीक्षित 
और भास्कराय आदिके माष्य हैं । नसिंदतापिनीके जैसी 
ही उसकी रचना है । दसिंइतापिनी अनुष्ट्पपर रची हुई 
बिद्या है और त्रिपुरातापिनी त्रिपदा गायत्रीपर रचित दै । 


देव्युपनिषद्में वाकसूक्तके तथा श्रीसूक्तके मन्त्र हैँ 
और साथ ही उसमें श्रीविद्याकी पञ्चदशी भी है। 
यह उपनिषद्‌ अथ्वयेदके सौमाम्यकाण्डका माना 
जाता है । 


बहुबुच उपतिपदूसे शक्ति-सम्प्रदायकी कादि और हादि 
विद्याका उद्धार है और लळितारूपसे परब्रह्मा चिन्तन 
है। शक्तिके मूल पञ्चादशाक्षरी मन्त्रम, जिस मतमें 'क' वर्ण 
आरम्मम आया है, उसे कादि मत कहते है और जिसमें 
“हः वर्ण आदिम आया दै उसे हादि मत कहते हैं । 


भावनोपनिषद्‌ देवीके परखरूपका भान करानेवाला 
है; उसमें श्रीविद्याकी अध्यात्मप्रतिष्ठा है। इसपर अप्पय्य 
दीक्षित और मास्कराचार्यके माष्य ह | शाक्त अद्वेतवादकी 
भित्ति इसी उपनिषद्पर है । 


———-—-—— 


१ देखिये त्रिपुरोपनिपद्पर भास्कररायका भाष्य । 


सरखतीद्वदयमें ऋग्वेदसंहिताके सरखती-सम्बन्धी 
सारभूत मन्त्र हैं और उसका तान्त्रिक विनियोग दै । 
संदितार्मे होनेके कारण मर्स्वोके प्राचीन होनेमें किंचित्‌ भी 
सन्देह नहीं है । 


सीतोपनिषद्‌ वैष्णवागमके बादका है और रामभक्ति- 


की व्यापकताके पश्चात॒का माळूम होता है। संहिता-ब्राह्मणमें 
उसका स्थान नहीं मिलता। 


सौमाग्यलक्ष्मीमें श्रीसूक्त, जो ऋग्वेदके चोथे अष्टकके 
चौथे अध्यायके चौंतीसवें वर्गमे आया दै और जो खिल 
अथवा परिशिष्ट सूक्तोमें आया है, उसका तान्त्रिक विनियोग 
है और नवचक्रमें देवीकी उपासना किस प्रकार करनी 
चाहिये, यइ समझाया गया है। 


काली, तारा, अद्वेतभाव, कौल और श्रीविचातारक 
प्राचीन नहीं किन्तु वाममागके प्रचारके वादके मालूम होबे 
हैं । इनमें तारा तो वौद्धोंकी देवी है । 


अरुणोपनिषदू तैत्तिरीय आरण्यकके अन्तर्गत है । 
यह उपनिषद्‌ १०८ उपनिषदोंके समुयमें आनेवाळे 
आरणिकोपनिपदूसे एथक दै । उस अरुणा नामक झाकत 
उपनिषद्की टीका, लक्ष्मीधरकी जो सौन्द्रयंलहरीपर 
रीका है, उसके अन्तर्गत हुई है। 


बेदके छः अज्ञोंमें व्याकरणागम मुखरूप माना जाता 
है । व्याकरणागममें याकको चैतन्यकी शक्तिके रूपसे खीकृत 
किया है और उसका आधार क्रग्वेदकी श्रुतियोमे है, ऐसा 
माना जाता है। ऋग्वेदके एक मन्त्रम (अ० २।३। 
२२। ५) कहा है कि 'वाग्देवीके चार पाद हैं, उसे बुद्धिमान्‌ 
ब्राह्मण जानते हूँ | उसके तीन पाद गुदामे गुत दै और सिफ 
उसके चौथे पादको ही मनुष्य प्राणी जानते हैँ |? इस 
मन्त्रके अनेकों विवरण हुए हैं | मन्त्रशाज्ानुसार वाक्‌ ब्रह्म- 
तत्त्वकी शक्ति दै । उसके परा, पश्यन्ती, मध्यमा और 
वैखरी ये चार रूप उसके चार पाद हें । इनमें परा, 
पयन्ती और मध्यमा- थे तीनों बुढि, मन ओर प्राणकी 
गुद्दामै गुसत रहनेवाले पाद हैं और केवल प्रत्यक्ष वैखरी 
वाणी मनुष्यकी समझवाला पाद है । वैयाकरण लोग 
जाति, गुण, क्रिया और यदृच्छा--इस प्रकार शब्दके चार 
पाद मानते हैं । निरुक्तकार नाम, आख्यान, उपसगे और 
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निपात--ऐसे चार पाद मानते हैं । परन्तु मूल श्रुतिका 
तात्पय पुण्यराजकुत भतृहरिके वाक्यपदीयके विवरणसे 
ऐसा समझा जाता है कि चैतन्यका बहिंगामी वेग वाक है | 
घुण्यराजके शब्दोमे कहें तो प्रत्यगात्मा जो अन्तर्निष्ठ है 
उसका अन्य प्राणीको प्रबोध देनेके प्रयक्षका नाम शक्ति 
है और वह आत्म-वस्त॒मेंसे लवित होता है । अर्थसे 
अप्तथक्‌ यह शक्ति सूक्ष्म वाकदेवी है। भर्तहरिके ब्रहा- 
काण्डमें इस आत्मचैतन्यकी शक्तिको सम्पूर्ण शब्दों और 
अथोंकी प्रकृति कहा है--(या० प° १-१० )। वह देवीवाक्‌ 
इस प्रपञ्चमें बिखरी हुई दीखती है? (वा० प० १ । १५६) । 
सारांश यह कि व्याकरणागमके अनुसार शब्दब्रक्ष अथवा 
याकूमूछ परब्रह्मका अपररूप है और उस अपरब्रह्मको 
जाननेवाला परब्रह्मका अनुभव कर सकता है । यह शब्द- 
ब्र या अपरत्रह्मशक्तिका पर्याय है। शब्द कूटस्थ स्फोट- 
रूप है या वर्णात्मक है, यह एक विवादका विषय है; परन्तु 
स्फोटात्मक अथवा वर्णात्मक शब्द मूल ब्रह्मकी शक्ति है, इस 
'विषयर्मे विवाद नहीं है । वैयाकरण-सिद्धान्त-मञ्जुषामें 
झक्तिवादका आश्रय लेकर यह सिद्धान्त स्थापित किया 
गया है कि परमेश्वरकी सजेन करनेकी इच्छासे मायावृत्ति 
प्रकट होती हे । उसमेंसे तीन गुणोंवाला अव्यक्त बिन्दु 
प्रकट होता है । इस बिन्दुरूप अव्यक्तको ही शक्तितरव 
समझना चाहिये । उस बिन्दुका जड अंश बीज, चैतन्य 
अंश ( अपर ) बिन्दु और मिश्र अंश नाद है। 


(४) शक्तिवादका सत्रसाहित्य 
( अगस्त्यसून्न १ ) 


वेदके कर्मपर श्रौत, ग्रह्म और धर्म-इन तीन 
ञ्याल़ाओंपर जो सूत्र हैं उन्हें कल्पसूत्र कहते हैं । इसी 
प्रकार शक्तिविषयक सौभाग्यकाण्डपर भी बड़ा भारी 
सन्नसाहित्य है । परश॒रामका दशखण्डी कब्पसूत्र है । 
अन्थ बहुत छोरा है, परन्तु उसपर शाक्तोके आचार-विचारों- 
की रचना हुई है | उसमें (१) दीक्षाखण्ड ( २) गणेश- 
पद्धति (३) ललिताक्रम (४) पन्द्रह नित्या तथा 
प्रधान देवताका ळयाङ्गपूजन (५) श्रीचक्रपूजनपद्धति 
(६) काम्यप्रयोग (७) निष्कामप्रयोग (८) सम्पूण 
मन्त्रोंकी सामान्य पद्धति ( ९) समयाचारसंग्रह ( १० ) 
कोलाचारसंग्रह--इतने विषय हैं । झाक्तमतके अनुभवी 


अथातः शक्तिजिज्ञासा । 


विद्वानोंका कथन है कि मूळ दत्तसंहितामें अठारह हजार इळोक 
थे । परञ्चरांमने उसका छः हजार सूत्रोमे संक्षेप किया और 
उसमें पचास काण्ड थे । हारीतगोत्रके सुमेधाने इसका भी 
संक्षेप किया और यह इस समय दशखण्डीके नामसे प्रसिद्ध 
है। भास्कराय (ई० स० १६६८-१७६४ ) के शिष्य 
उमानन्दनाथने नित्योत्सव नामक सूत्रपर निबन्ध लिखा है, 
और उनकी शिष्यपरम्परामें रामेश्‍्वरने (ई० स० १७३१) 
सूत्रपर वृत्ति लिखी है । परञ्चरामकल्पसूत्र “गायकवाड़ 
संस्कृतग्रन्थाबलि? से प्रकाशित हुआ है । 


फिर जैसे वेदके ज्ञानकाण्डपर जैमिनिका प्रातिशाख्यत्रझ- 
सूत्र दै और शाखापर ब्रक्षबादका बादरायणरचित ब्रहमसून्र 
है, उसी प्रकार झाक्तसिद्धान्तको स्थापित करनेवाले अगस्त्म- 
मुनिके शक्तिसूतर हैं | इनके सिवा भरद्वाजके मी शक्तिधर्मके 
सूत्र हैं । ये सूत्र अमी प्रकाशित नहीं हुए, परन्तु मूलग्रन्थोंको 
प्राप्त करके पढ़े गये हैं । 


इसके सिवा नागानन्दके भी शक्तिसूत हैं, ऐसा 
भास्कररायकी ससशतीकी टीका तथा ललितासहस्नामकी 
रीकासे समझमें आता है । त्रिकदशन, जो काइमीरमें प्रकट 
हुआ है, उसकी परम्परामें प्रत्यभिज्ञामतके शक्तिसूज हैं और 
उसके कर्ता क्षेमराज हैं । ये “काइ्मीरम्रम्थावलि?से प्रकाशित 
हुए हैं । 


महर्षि अन्विराके देवीमीमांसादर्शनके सूत्र हैं, उसके 
पहले पादका नाम रसपाद है, और उसमें परमेदवरके 
रसात्मक खरूपका प्रतिपादन किया गया है । दूसरे पादका नाम 
उत्पत्तिपाद है, उसमें शाक्त-अद्वेतानुसारिणी शक्तिवादकी 
प्रक्रिया है, और ब्रह्म और शक्तिका अभेद प्रतिपादन 
किया गया है। 


आऔशङ्कराचार्यके परमगुरु भीगौडपादाचार्यके भौ 
श्रीविद्यारत्नयूत्र हैं, वे 'प्रिसेस आफ वेल्स सरस्वतीमबन 
अन्थावलि'से कुछ वर्ष पहले प्रकाशित हुए थे । उनपर 
शङ्करारण्यकी टीका दै । 

इस मीमांसासे स्पष्ट माळूम होता है कि बेदवादके 


सूज्रोंकी तरह शाक्तवादका भी विपुल सत्साहित्य है, और 
उसकी खोज होना बहुत आवश्यक है । 


संख्या २] 
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(५) शक्तिवादका आगमसाहित्य अथवा 
तन्त्रसाहित्य 
तन्त्रकृ्न्त्रसम्पूञ्या तन्त्रेशी तन्त्रसम्मता || 
सन्त्रेशा तन्त्रविचन्त्रसाध्या तन्त्रस्वरूपिणी ॥ 
(जझयामल ) 


तकाल पूर्ण होनेके बाद उसके अनुसन्धानमे आगम- 
अन्थोंका आविभाव हुआ है। छान्दोग्य उपनिषदू्मे पञ्चामृत 
विद्याका वर्णन है । उसमें सूर्यबिम्बको देवमधु संज्ञा दी 
गयी है, और यह अपनी पूर्व, पश्चिम, उत्तर, दक्षिण 
चार दिशाओंकी किरणोंद्रारा ब्रह्माण्डमे मधुरसका . प्रसरण 
करता है । पूर्व दिशाकी किरणें ऋग्वेदरूपी पुष्पका रस 
खींचती हैं और उसमेंसे जो मधु उत्पन्न होता है 
उससे वसु देवता अभिद्वारा तृत होते हैं; दक्षिण दिशाकी 
किरणें यजुवेदके पुष्परसको चूसती हैं और उससे उत्पन्न 
अमृतसे रुद्रदेवता इन्द्रद्वारा पुष्ट होते हैं; पश्चिम दिशाकी 
किरणें सामवेदके पुष्पोंका रस खींचती हैं और उसके 
अमृतसे आदित्य देवता वरुणद्वारा तृप्त होते हैं, और उत्तर 
दिशाकी किरणें अथर्वबेदके पुष्पोंके सारको खींचती हैं और 
उसके अमृतसे मरुत्‌ देवता सोमद्वारा पुष्ट होते हैं । 
बिद्यारूपी अमृत अथवा मधुके आधारपुष्प ऋग्वेद, यजुर्वेद, 
सामवेद और अथवंबेदमें अवस्थित हैं और उनके सारको 
भगवान्‌ सूर्य अपने बिम्बमे खीं चकर उससे वसु, रुद्र, आदित्य 
और मरुत्‌-इन देवता ओंके गण अनुक्रमसे अग्नि, इन्द्र, वरुण 
और सोम--इन चार अध्यक्षद्वारा मधुरस मोगकर तृप्त 
होते हैं | इन चार मुखोंके रूपकवाले ब्रह्मदेवकों चारों 
बेदोका प्रवर्तक माना गया है। परन्तु उसी उपनिपदयें 
सूर्यके ऊध्वमुखका वर्णन है । उसकी किरणे परोरजा 
कहलाती हैं, क्‍योंकि उसमें रजस्‌ अर्थात्‌ रजोगुण या रागका 
स्पश नहीं है । उसकी किरणें “गुल्म आदेश" को खींचती 
हैं और उसे ब्रह्मतत्त्वके पुष्पमेसे खींचती हैं, और उसका 
जो मधु होता है उसे प्रणवद्वारा साध्य देवता अर्थात्‌ 


सिद्धजन भोगते हैं | इस 'गुह्य आदेश” को आगम कहते हैं, ' 


और जो चारों वेदोमें प्रकट आदेश है उसे निगम कहते 
हैं। आगमवादी इस ऊध्व॑मुखकों परमेश्वरका अर्थात्‌ 
शिवका पञ्चम मुख कहते हैं और वह ऊध्वश्षोतद्वारा 
ब्रह्मविद्या चार बेदोमें ही समास नहीं हो जाती 
परन्तु देश, काळ और निमित्तोके परिवतनसे 


युगानुसार सिद्धजर्नोद्वारा प्रकट होती है। इसील्यि 
माण्डूक्य उपनिषदूको आगमप्रकरण ही कहते हैं। 
आगमका लक्षण वाचस्पति मिश्रने इस प्रकार किया है कि 
जिससे भोग और मोक्ष दोनोंका स्वरूप समझा जा सके 
यह आगम है | प्राचीन वेदसाहित्य कर्मकाण्डद्वारा केवळ 
सर्गादि भोग-साधनोंका स्वरूप समझाता है अथवा 
शानकाण्डद्वारा केवळ मोक्षका खरूप और उसके साधन 
बतलाता है। परन्तु पञ्चम आगमसाहित्य भोग और मोक्षकी 
एकवाक्यता करके क्रमपूर्वक व्यवहारसुख और परमार्थ- 
सुख दोनों दे सकता है । 


इस आगमसाहित्यका आविभांव बुद्धनिर्वाणके वाद 
कई सदियोंतक हुआ ज्ञात होता है, और प्रत्येक देवता- 
वादके विषयका आगमसाहित्य है। शैव-सम्बन्धी शेवागम- 
साहित्य, वेष्णव-सम्बन्धी सात्वततन्त्र अथवा पाञ्चरात्र- 
साहित्य, सौर-सम्बन्धी सौर-साहित्य और गाणपत्य-सम्बन्धी 
गाणपत्य आगमसाहित्य हे। जेन और बौद्ध भी इसी प्रकार 
अपने-अपने आगमसाहित्यकों मानते हैं | इस सम्पूर्ण 
साहित्यमें शक्तिवाद रूपान्तरसे प्रविष्ट माळूम होता है 
और उसके विचार या क्रियाकी पद्धति जिसमें सविस्तर 
वर्णन की गयी हो ऐसे ग्रन्थोंकी “तन्त्र' कहा गया है। 
देवताके स्वरूप, गुण, कर्म आदिका चिन्तन जिसमें किया 
गया हो, तद्विषयक मन्त्रीका उद्धार किया गया हो, उन 
मन्त्रोको किस प्रकारके यन्त्रमे संयोजित कर देवताका ध्यान 
करना, यह बताया गया हो, उस उस देवताकी उपासनाकेः 
पाँच अङ्ग-पटल, पद्धति, कवच, नामसहस और स्तोत्र 
व्यवस्थितरूपसे जिसमें दिखाये हों ऐसे अन्थोंको तन्त्र 
कहते हैं । इन तन्त्रोंका बिपुल साहित्य था, परन्तु अब 
उसके केवल खण्डमात्र ही उपलब्ध होते हँ । नालन्दाके बौद्ध 
विद्यापीठमें तन्तौंका अध्यापन होता था। मुसलमान 
राज्यके आक्रमणके समय बोद्ध ओर दिन्दुओंके बहुत-से 
तन्त्रग्रम्थ नष्ट हो गये । श्रीरसिकमोइन चट्टोपाध्यायने 
इस होलीकी आगमें पड़े हुए तन्तग्रन्थोमेंसे कुछका रक्षण 
किया दै, और आर्थर एयलेन ( सर जॉन बुडरफका गुप्त 
नाम ) ने भी बहुत-से तन्त्रोका उद्धार किया है । इस तन्त्रः 
साहित्यके गहरे अभ्यासियोंका साम्प्रदायिक मन्तव्य ऐसा 
है कि सश्कि आरम्मसे ही सुयोग्य गुरु-शिष्य-परम्परासे 
यह “गुह्य आदेश” चला आता है, इसका आत्यन्तिक नाश 
न कभी हुआ और न होना ही सम्भव हे । युगधर्मके 


६२६ 


अनुसार वे आदेश दिव्यगुरु, सिद्धगुरु या मनुष्यगुरुद्वारा 
प्रकट होते हैं और उसका सम्प्रदाय प्रजाके अमुक विमागमें 
कायम रहता है । जिस प्रकार माताके जारको जाननेवाला 
पुत्र उस गुप्त बातको किसीके सामने प्रकट नहीं करता; 
वैसे ही तान्त्रिक भी योग्य अधिकार बिना किसीके सामने 
कुछ भी नहीं कहता और योग्य अधिकारका विश्वास 
होनेपर भी वह उस गुह्य आदेशको शिष्यके प्रति उतना ही 
प्रकट करता है जितना उसके लिये उपयोगी हो । फिर वह 
शिष्य अपनी साधन-सिद्धिके क्रमसे सिद्धिपदको प्राप्त करता है 
और अन्तमे पूर्णाभिषिक्त होता है । 


विमलानन्द खामीका (जो एक अनुभवी तान्त्रिक 
माळूम होते हैं) कथन है कि ब्रह्मविद्या चारों गुगोमे 
उपासनाद्वार आगम अथवा तत्त्रद्वारा प्रकट हुई है। 
सत्ययुगर्से जब देवता ओके लिये सकाम कर्म बहुत होते थे 
तब यह ब्रह्मविद्या उमा हैमवतीद्वारा इन्द्रादि देवताओंके 
सामने प्रकाशित हुई थी) अम्भण मुनिकी पुत्रीको वाकृयूक्तमें 
प्रकट हुई थी । तरेताझुगमें, ज्र पञ्जयज्चकी अतिशयता हुई, 
तब यह ब्रह्मविद्या वसिष्ठ, विश्वामित्र, जनक, परझुराम आदि 
ब्रह्मि और राजर्पियोंद्वारा प्रकट हुई थी। वसिष्ठ मुनिके 
खीनाचारद्वारा तन्त्र प्रकाश करनेकी वात मानी ही जाती है; 
विश्वामित्रकी तन्त्रविद्या गन्घर्वतन्त्रके प्रथम पटलमें है 
और प्रसिद्ध गायत्रीकी सम्पूर्ण रहस्पपद्धति विश्वामित्रने ही 
रची थी, ऐसा माळूम होता है। आज मी विश्वामित्रका गायत्री- 
स्तवराज इसकी साक्षी दे रद्दा है । विदेहराज जनकके 
तान्त्रिक जीवनके अनेकों प्रसङ्ग गार्गी, सुलभा आदिके 
आख्यानोमें पाये जाते हैं । कालिकुलसर्वस्वमे परथुरामके 
तान्त्रकत्वका वर्णन है और उनका कल्पसूत्र दशखण्डी 
अबतक विद्यमान है। द्वापरयुगमे जब हविर्यज्ञको अतिशयता 
हुई तब ब्रहाविद्याका स्थापन श्रीकृष्णने आगमद्वारा किया 
था । भगवद्वीता श्रीकृष्णका प्रसिद्ध आदेश दै और गुह्य 
आदेश राधातन्त्रमें, देवीभागवतमें और महाभारतके 


अनुझासनपर्व ( अ० १४) में समाया हुआ ज्ञात होता. 


है । विराटपवंके छठे अध्यायमें देखा जाता हैं कि पाण्डव, 
राजर्षि भीष्म, वेदव्यास, शुकदेय, असित, देवल, दुर्वासा 
आदि शक्तिवादके रहस्यको जानते थे । अन्तके युग इस 
वर्तमान कलिमे दुर्गापूजा तथा अनेक ब्रत आदिमं तन्त्रमारा 
मिला हुआ माळूम होता है । यह अळग वात है कि साधन 
करनेवाले लोग अपने साधनके तन्त्रानुसारी मर्मको नहीं 


के कल्याण के 
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समझते, परन्तु तान्त्रिक कमं और उपासना वेदिक कर्म 
और उपासनाके साथ चारों ओरसे गुँथी हुई हे । यह 
आगमक्यात्र शक्तिविषयक तीन ब्यूहोंमें बटा हुआ है। 
त्यादि तीन गुणोके आधारपर इन तीन व्यूहोंकों तन्त्र, 
यामल और डामर कहते हैं। प्रत्येकमै चौसठ अन्थोंका समास 
कर सम्पूर्ण साहित्य एक सौ बानवे ग्रन्थोमें ग्रथित माना जाता 
है। सादित्यके इन तीन व्यूहोंको प्रथ्यीके तीन विभाग कल्पित- 
कर तीन खण्डोंमें बॉट दिया गया है । पहले खण्डको 
अश्वक्रान्त, दूसरेको रथक्रान्त और तीसरेको विष्णक्रान्त 
कहते हैं । भूमण्डलके इस प्रत्येक विभागमे कौन-कौन-से 
प्रदेश आते हैँ इस बातके निश्चित करनेका साधन मुझे 
आजतक नहीं मिला । परन्तु यह व्यूह खास करके सम्पूर्ण 
जम्बूद्वीप अर्थात्‌ एशियाखण्डकके लिये लागू पड़ता है; और 
उसमें चीन, जापान आदि प्रदेशांके तान्त्रिक आचार 
अथवा देवतावादका समास माळम होता है | उदाहरणार्थ, 
दश महाविद्याऑमेसे तारा देवी बौद्धोंकी मुख्य देवता है 
और उसकी उपासना मुख्यतया बौद्ध देशोमें होती है और 
भारतवर्पेमे उसका गौण प्रचार है । ज्येष्ठा नामकी देवीकी 
ूर्तियाँ खुदाईमें निकली हैं और इससे अनुमान होता है 
कि उस देवीकी पूजापद्धतिका अच्छा प्रचार रद्द होंगा । 
मुख्य चौंसठ तन्त्रग्नन्थोंका पूरा पता अभी नहीं लग 
सका है, तथापि मुख्य तन्त्रेंकि देखनेसे माळूम होता है वे 
नीचे लिखे अनुसार हैं । यह सूची वामकेश्वर तन्त्रानुसार 
और (ई० स० १७२४ ) भास्कररायके मतानुसार दी गयी 
है । कुलचूडामणि तन्त्र तथा सोन्दर्यलहरीके टीकाकार 
लक्ष्मीघरके (ई० स० १२६८-१३७९ ) मतानुसार जहाँ 
नामभेद हैं वहाँ वे कोष्ठके अन्दर नामभेद लिख दिये गये हैं । 
१ महामाया ( कुछचूडामणि तन्त्रानुसार मायोत्तर ) 
२ शम्ब्रर (कु० चू० तन्त्रानुसार महासारस्वत), ३ योगिनी- 
जालदाम्यर, ४ तत्त्वशम्पर ( सौन्द्येलद्दरीके टीकाकार 
लक्ष्मीधरके मतानुसार नं० २, ३, ४ एकतन्त्र हैँ, शम्बर 
बामजुश और वामदेव प्रथक तन्त्र माने गये हैं); ५-१२ 
जैरवाएक-असिताङ्ग, चरु, चण्ड) क्रोध, उन्मत्त) कपालि, 
भीषण, संहार १३-२० बहुरूपाष्टक- व्राह्ली, माहेश्वरी) 
कौमारी, वैष्णवी, वाराही; माहेन्द्री, चामुण्डा, शिवदूती; 
२१-२८ यामलाएक-- ब्रह्मयामल, विष्णुयामळ, रुद्रयामल) 
लक्ष्मोयासळ) उमायामल, स्कन्दयामळ, गणेदायामळ) 
ग्रदयामल; २९ मह्दोच्छूय ( कु० चू० तन्त्रानुसार तन्त्रशानः 


[रेटेर Ikebe] टांगा? ५४९ 


art लन ६२ pone घर ४७ "ei Live Dg 0४22222033 hen जज 
> ७१७्टटा पूरक wR Nets AWD Be २००० ‘pen PR 


संख्या २ ] 
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सो० ल० टी० लक्षमीघरके मतानुसार चर्द्ज्ञान-नित्या 
घोडशीका ) ३० वातुल [ कु० चू० तन्त्रानुसार वासुकि, 
सौ० ल० री० लक्ष्मीघरके मतानुसार मालिनी ( समुद्रयान- 
विद्या ) ] ३१ बातुलोत्तर ( कु० चू तन्त्रानुसार महा- 
सम्मोहन ), ( सौ० छ० टी० लक्ष्मीघरके मतानुसार महा- 
सम्मोइन-वाममागेका ) ३२ हृद्भेद ( कापालिक मतका ) 
३३ तन्त्रमेद [ अभिचारविरुद्ध प्रयोगका ] ( कु» चू० 
तन्त्रानुसार महासूक्ष ) ३४ गुह्॒तन्त्र [ अभिचारविरुद्ध 
प्रयोगोंका ] ३५ कामिक [ कामशात्रका ] ३६ कलावाद 
(कु० चू० तन्त्रानुसार कलापक अथया कलापदं ) ३७ कला- 
सार [ वर्णोत्कर्ष-विद्या ] ३८ कुब्जिकामत ( आयुवंद- 
विषयक ) ३९ तन्त्रोत्तर ( कु० चू० तन्त्रानुसार वाहन ) 
४० वीणातन्त्र (यक्षिणी-प्रयोगका) ४१ नोडल ४२ त्रोडलोत्तर 
[ नं० ४१, ४२ गुरिका, अज्ञन और पादुका-सिद्धिके 
म्रयोगोंके हैं ] ४३ पञ्चामृत [ पञ्च भूतोंके देइस्थ पुर किस 
प्रकार अजरामर रहते हैं इस विषयका ] ४४ सूर्यमेद ४५ 
भूतोड्डामर[नं० ४४, ४५ मारणादि प्रयोगोंके है] ४६ कुलसार 
४७ कुलोंडीश ४८ कुलचूड़ामणि ( कु० चू० तन्त्रानुसार 
वाहनोत्तर ) ४९५० महाकालीमत ( कु० चू० तन्त्रा 
नुसार मातृभेद ) ५१ महालक्ष्मीमत (सौ० छ० री० 
लक्ष्मीधरके मतानुसार अरुणेश ) ५२ सिद्धयोगेश्वरीमत 
(सौ० ल० टो० रक्ष्मीघरके मतानुसार मोहिनी ) 
५३ कुरूपिकामत ( सो० ७० टो० लक्ष्मीधरके मतानुसार 
विकुण्ठेश्वर ) ५४ देवरूपिकामत ( सो० छ० टी» लक्ष्मी- 
घरके मतानुसार देवीमत ) ५५ सवंबीरमत ५६ विमलामत 
[ नं० ५०-५६ ये सात कापालिक मतके दै ] ५७ आम्राय- 
पूर्वा्राय, पश्चिमाम्नाय, दक्षिणाम्राय, उत्तराम्नाय 
५८ निरुत्तर ५९ वेशेषिक ६० शानाणव ६१ बीरावलि 
( जैनतन्त्र ) ( कु० चू० तन्त्रानुसार विश्वात्मक ) 
६२ अरुणेश ६३ मोदिनीश ६४ विश्युद्देवर । 


इन चौसठ तन्तरोमें अनेकों व्यावहारिक तथा पारमार्थिक 
विद्याओका समास हुआ माळूम होता है। इनमें ब्रह्मका 
स्वरूप, ब्रह्मविद्या और शक्तितत्य, जगत्‌की सृष्टि और 
संहारक्रमका वर्णन, तत्त्यविभाग-इतने विषय परमार्थ- 
सम्बन्धी हैं और शेष विषय व्यवद्दास्के-धर्म, अर्थ और 
कामको सिद्ध करनेवाले हैँ । इस तनत्रसाहित्यके विचारकोके 
आचारमेद्‌ सात प्रकारके होते हैं-- (१) वैदिक, (२) वेष्णव, 
- (३) शेव, (४) दक्षिण, (५) वामः (६) सिद्धान्त 


और (७) कौल। इन सबका तात्तिक सिद्धान्त शाक्त 
अद्वेतवादका है । लक्ष्मीधर तान्त्रिकोके सामयिक) कोल 
और मिश्र--ऐसे तीन मेंद करते हैं । 


सामयिक मर्तोका साहित्य पाँच शभागमोर्मे बटा 
हुआ है, ऐसा लक्ष्मीधर बतलाते हैं; और उसकी पाँच 
संहिताएँ हैं, और उनके कत्ता वशिष्ठ, सनक, झुक, सनन्दन 
और सनत्कुमार-ये पाँच माने जाते हैं | इन पाँच 
झुभागमोंके आधारपर शाङ्कराचायने सौन्दर्यलहरी नामक 
अन्थमै श्रीविद्याका समुद्वार किया माझम होता है और 
उनके परमगुरु गौडपादाचायने इस सामयिक सिद्धान्तके 
विषयमें सुभगोदय नामक ग्रन्थ लिखा है । मुझे पाँच 
शुभागम उपलब्ध नहीं हो सके | 


सामयिकके सिद्धान्ती लक्ष्मीश आदि समयमागंके 
तन्त्रोको शुद्ध मानते हैं और आचारमें क्रमपूरयेक १-वेदिक; 
२-वेष्णव, २-शैव, ४-दक्षिण, ५-वाम, ६-सिद्धान्त 
और ७-कौलको चढ़ते-उतरते मानते हैं। अर्थात्‌ बैदिकोंका 
आचार शुद्ध है और वेष्णय, शैव, दक्षिण, वाम, सिद्धान्त 
और कोल क्रमसे नीचे उतरते हुए हैं । कौलोका ऐसा 
मन्तव्य है कि कौलाचार श्रेष्ठ है और सिद्धान्त, वाम, 
दक्षिण, शैव, वेष्णव और वैदिक उत्तरोत्तर नीचे दजके हैं । 

कौलोंके आचार पञ्चमकारसे सम्बन्धित स्थूल भूमिकाके 
होनेके कारण और फिर पश्चुदुंडिके मनुष्योंके लिये 
नियम-विधिको समझे बिना अधःपतन करानेवाले होनेके 
कारण सामयिकोँके निन्दापाच बने हैं; इधर कौछाचार्य 
सामयिकोंको प्रच्छन्न तान्त्रिक कहकर उनकी निन्दा करते 
हैं % x x x x 


(६) शक्तिवादका निवन्ध अथवा विवरणरूप 
साहित्य और पौराणिक साहित्य 


वागुद्सूता पराञक्तिय चिद्रूपा परासिधा। 
चन्दे तामनिशं भक्त्या श्रीकण्ठाधंशरीरिणीम्‌॥ 
( सूनसेहिता ) 


ऊपर लिखे अनुसार श्रौत, ब्राह्मण, आरण्यक, 
उपनिपद्‌, सूत्र और आगम अर्थात्‌ तन्त्र नामक झक्ति- 
यादके साहित्यपर भाष्य, बृत्ति, टीका, निवन्ध, विवरण और 
इत्यादि रूपसे विपुल साहित्यकी तान्त्रिकोंने रचना 
की हे । 
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ओत, ब्राह्मण, आरण्यक और उपनिषदू-साहिस्यके अन्तर्गत 
शक्तिवादके मूलबाङसयपर सायणाचार्य ( ई० स०१३०० ) 
उपनिषद ( इ०स० १७५० ), अप्पय्य दीक्षित ( इन्स० 
१५२०-१५९६ ), भास्करराय (ई०स० १७२४ ) और 
कोळाचाये सदानन्दके भाष्य उपलब्ध हैं। इनमें पहले 
दोनों शाङ्करमतानुयायी वेदान्ती हैं, अप्पय्य दीक्षित 
शिवाद्वेती हैं, भास्करराय शाक्त अद्वेती और सदानन्द कौल 
अद्वेती हैं । अप्पय्य दीक्षितकी आनन्दलहरी और उस- 
परकी टीका शाक्तवादके गम्भीर मर्मेको प्रकाशित करनेवाली 
है; और भास्कररायके शरसूत्रपर, कौल उपनिषद्पर, 
पुर महोपनिषद्पर,ललितासहखनामपर (सौमाग्यमास्कर) 
सप्तशतीपर युप्तवती आदि भाष्य, तथा योगिनीहृदयतन्त्र 
( बामकेश्वरतन्त्रका एक भाग ) परकी सेतुबन्धटीका आदि 
अन्य अपूव चमत्कृतियुक्त और अति गुप्त रहस्यके बोधक 
हैं । उनका वरिवस्यारहस्य नामक प्रकरणग्रन्थ मन्त्रशास््र 
और उपासनाको परिस्फुट करनेवाला अपूव विद्वत्तासे 
भरा हुआ है 
भास्कररायकी शिष्यषरम्परामें उमानन्दनाथने 
श्रीविद्यासम्बन्धी नित्योत्सव नामक निवन्ध लिखा है। और 
उसकी परम्परामें रामेश्वरने ( ई० स०१८३१ ) परञ्चरामके 
कल्पवत्रपर बृत्ति लिखी है। गौडपादके श्रीविद्यासूत्रपर 
ञङ्करारण्यकी टीका है । 
रहस्यसतोत्रोंमे ळशुपञ्चस्तवी, जिसके एक दो स्तोत्र 
प्रसिद्ध कवि कालिदासनिर्मित माने जाते हैं, गौडपादका 
सुभगोदय, शाङ्कराचायकी सौन्दयलहरी, आनन्दलहरी, 
अप्पय्य दीक्षितकी आनन्दलहरी, दुर्वासाका त्रिपुरामहिञ्नः- 
स्तोत्र, ऊलिंतात्रिशती (जिसपर शङ्कराचायंका भाष्य है ), 
आर्यापञ्चाशत्‌ आदि ग्रन्थ विशेष अध्ययन करनेयोग्य हैं । 


पौराणिक साहित्यमें देवीभागवत और नीलकण्ठकी टीका, 
्रह्मण्डपुराणके दूसरे भागके अन्तर्गत ललितासह् नामक 
३२० इलोकोंका प्रकरण, मार्कण्डेयपुराणमें देवी- 
माहात्म्य अथवा सप्तशती; सूतसंहिताके यजवेमवखण्डके 
तालीसवं अध्यायमें आया हुआ शक्तिस्तोत्र आदि 
शक्तिवादके खरूपको समझानेवाले हैं । देवीगीता नामक 


प्रकरण देवीमागवतमें है । शक्तिगीता-ग्रन्थ आधुनिक 
मालूम होता हैट । 


#देवीमाहात्म्यका एक शोक ई० स० ६०८ में एक लेखमें खुदा 


कूमंपुराणमें-शिवमें परत्रहाका स्वरूप विशेषरूपसे 
विकसित है, ऐसा प्रतिपादन करके शक्तिकी महिमाका गान 
किया गया है । अर्धनारीश्वर देवता पुरुष और ख्रीरूपमे 
विभक्त होता है और परमेश्वरीकी आठ हजार नामोसे 
स्तुति की गयी है। अधेनारीश्वरके पुरुष-अंशामेंसे रुद्र उत्पन्न 
हुए और ज्री-अंगामेसे शक्तियाँ प्रकट हुईं, ऐसा वर्णन है। 

_कालिकापुराण. शक्तिवादका खतन्त्र पुराण है| । 
शाक्तोंकी प्रयोगपद्धतियाँ योगिनीतन्त्र, वाराहीतन्त्र, 
कात्यायनीतन्त्र; मरीचितन्त्र, डामरतन्त्र, हरगौरीतन्त्र, शक्ति 


सङ्गमतन्त्र) छक्ष्मीतन्त्र आदि अन्थोमे हैं| पुराण-टीकाकार 


नीलकण्ठका शक्तिततत्वविमरिनी नामक निवन्थ विचारोंसे 
भरपूर है । 

इसके सिवा काइमीरियोंके उत्तरा्नायविषयक नीचेके 
अन्य शक्तिवादको अति स्पष्ट करनेवाले हैं-- 

संवित्सिद्ठि, अजडप्रमावृसिद्धि, तन्‍्त्रालोक, तॅन्तसार, 
तन्त्रसुघा, तन्ब्रबटधानिका, पॅराजिंशिका, परत्यमिज्ञासूत्र, 
(बत्ति तथा विमर्दिनी तथा हृदयसहित) मंहार्थमज्ञरी, 
मौलिनीविजय, कौमकलाविलास (इस अन्थका कामशास्र- 
के साथ किश्चित्‌ भी सम्बन्ध नहीं है; परन्तु मन्त्रबीजका 
उदय किस प्रकार होता दै, इसका वर्णन हादिमतके अनुसार 
है ), स्पीन्दकारिका और स्पँन्दसन्दोइ । 


हुआ दे (0. 2२. Bhandarkar J. उ. एर. 8. 5. 23. 


]909 P. 73.8.) । बाणकांवेका चण्डीशतक इसी माहात्म्यके 
आधारपर रचित है । 

ती मंहाभागवत नामक एक पुराण व्यासराचेत माना. जाता 
हे, उसमें अधिकांशमें शक्तिसम्बन्धी रहस्य और तत्वका दी 
बर्णन है। देवोपुराण नामक एक उपपुराण भी शक्ति-सम्बन्धी 
प्राप्त होता है । इनके सिवा अन्यान्य प्रायः समो पुराणों तथा 
महाभारतमै भी देवीसम्वन्धी अनेकों प्रसंग हैं। --सम्पादक 

१ काइमोर संस्कृत सिरीज सं० ३६; २ का० सं० सि० 
सं० ३४; ३ का० सं० सि० सं० २८-३३; ४ का० सं० सि० 
सं० २०; ५ त्रिवन्द्रम्‌ सं० सि० सं० ४४; ६ अभिनवयुप्तका 
तन्त्रालोकका संक्षेप, ७ काइमीर सं० सि० सं० २१; ८ का० 
सं० सि० सं० २६, २७,३; ९ त्रिवन्द्रम्‌ सं० सि० सं० ६६; 
१० का० सं० सि० सं० ३८; ११ का० सं० सि० सं० १३ 
१२-१४ का० सं० सि० सं० १५-१९। 
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यह मत्यभिज्ञावाद अथवा संवित्सिद्वान्त शक्तिवादके 
आधारपर रचा हुआ है, और इसका काइमीरी शैवोंके त्रिक- 
दशनके साय गहरा सम्बन्ध है । उस वादके मुख्य प्रवर्तक 
अमिनवगुप्त (ई० स० ९९३), क्षेमगज आदि मातम होते हैं। 


कोलमतके प्रसिद्ध शात्रविचारक पूर्णानन्द अथवा जगदा- 


नन्द गौडाचाय ई० स० १४४८-१५२६ भें हुए हैं और 
उनका श्रीतत्त्वचिन्तामणि नामक बृहत्‌ अन्य अभीतक 


अप्रकाशित है | उसका षष्ठ प्रकरण-परचक्रनिरूपण प्रकाशित 
हुआ है। पूर्णानन्द स्वामीके श्यामा-रहस्य, शाक्तक्रम, 
तत््वानन्दतरङ्किणी, योगसार, _कालिकाकारकूट अरन्थोंका 
सन्धान प्राप्त किया जा सका है । 


रहस्य-गरन्थामें इयामारहस्यके सिवा तारारहस्य और 
त्रिपुरारहस्य भी विचारणीय हैं । 


———— 


बंगालके कतिपय शाक्त साधक 


( ढेखक- पं० औचन्द्रदौपनारायणजी त्रिपाठी ) 
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यो तो भारतमें सर्वत्र शक्तिकी उपासना होती है, किन्तु बंगाल `प्रान्तमें इसका विशेष प्रचार देखा जाता 


है । एक तरहसे यह कहा जा सकता है कि बंगालमे 
प्रसिद्ध-प्रसिद्ध शक्तिके पीठस्थान पाये जाते हैं 


मुख्यतः शक्तिकी ही पूजा होती है। फलतः उस प्रान्तमें अनेक 


और समय-समयपर ऐसे अनेक सन्त महात्मा तथा महापुरुष हो गये 
हैं जिन्होंने शक्ति-उपासनाके द्वारा परम सिद्धि प्राप्त की है। 


आज हम इस लेखमें बंगालके दो-चार शक्ति-उपासक 


साधकोंका संक्षिप्त परिचय 'कल्याण? के प्रेमी पाठकोंके सम्मुख रखनेकी चेष्टा करेंगे । 


भक्त चण्डीदास 


भक्तकवि चण्डीदासके पद बंगालमें बड़ी श्रद्धा और 
अक्तिके साथ गाये जाते हैं । इन्होंने अपने पदके द्वारा भीकृष्ण- 
भक्तिका प्रचार किया था, किन्तु थे वह शाक्त । उन्होंने 
माता विशालाक्षीकी आज्ञासे ही बंगालमें भ्रीकृष्ण-लीछाका 
प्रचार किया था । 


बीरभूमि जिलाके नान्नूर गॉवमे दुर्गादास वाक्ची 
नामक एक ब्राह्मण रहते थे। उनका विवाह बॉकुड़ा 
चिलाके छातना गाँवमें हुआ था। लगभग वि०सं० १४६० 
शाकेमें ससुरालमें ही दुगां दासके एक पुत्र उत्पन्न हुआ। यही 
नवजात बाळक भक्तप्रवर चण्डीदास हुआ | 


चण्डीदास अभी छोटे बच्चे ही थे कि उनके माता- 
पिता परलोक सिधार गये । इस तरह चण्डीदास निराश्रय 
हो गये और विद्योपार्जनसे वञ्चित ही रहे । कुछ बड़े 
होनेपर उनके गाँवके ब्राक्मणोंने दयाकर उनका यज्ञोपवीत 
संस्कार कर दिया । जब उन्होंने युवावस्थामें पदापण 
किया तो वह वहाँके विशालाक्षी देवीके मन्दिरमें पुजारी 


नियुक्त हो गये और अपने पिताकी तरह यथाविधि 
भगवतीकी पूजा करने लगे । 


चण्डीदास एकान्त मनसे, हार्दिक श्रद्धा-मक्तिके साथ 
माताकी सेवा करने लगे और तान्त्रिक साधनामे प्रवृत्त हो 
गये । कुछ दिनों साधना करनेके बाद एक दिन उन्हे माँ 
विशालाक्षीकी मूतिके भीतर भीकृष्णकी मूर्ति दिखायी पड़ी । 
उनका मेदज्ञान दूर हो गया और उन्होने अनुभव किया 
कि काली और कृष्ण एक ही हें । तबसे उनका मन राघा- 
कृष्णके प्रेमसे ओतप्रोत हो गया । एक दिन तो माता 
विशालाक्षीकी आज्ञासे एक डाकिनीने चण्डीदासके पास 
आकर अपना परिचय देते हुए कहा--'देवीकी आज्ञा है- 
तुम कृष्णलीलाका प्रचार करों ।' इतना कहकर डाकिनीने 
चण्डीदासको वैष्णवधर्मका मर्म सुनाया और “सहज भजन? 
साधनाका उपदेश दिया । 


चण्डीदास दूसरे दिनसे राधाकृष्णके प्रेमर्मे निमग्न 
हो गये। उनके अन्दर अपूर्य कवित्व-शक्ति थी और गानेका 
भी अच्छा अभ्यास था । यह कृष्णलीला-सम्बन्धी पद रच- 


# ओऔफार्बस गुजराती समाद्वारा प्रकाशित शाक्तसम्मदाय नामक अन्थसे--इस छेखमें कहाँ-कहाँ कुछ वाते छोड़ दो गयी दै 
“शाक्तसम्प्रदायः नामक गुजराती पुस्तक शक्तिप्रमियोंको अवश्य पढ़नी चाहिये। 


६३० 


के कल्याण # 


[ माग ९ 


cece 


रचकर कीतेन करने लगे । उनका कीर्तन सुनकर पाषाणके 
समान कठोर हृदय भी विगलित हो जाता था । 


इन्हीं दिनो चण्डीदासको दोषारोपण करके विशा- 
लाक्षीके मन्दिरसे निकाल दिया गया । किन्तु इस घटनासे उन्हे 
तनिक भी चिन्ता न हुई । वह गाँवसे बाहर निजन स्थानमें 
झोपड़ी डालकर रहने लगे और अपनी साधना करने लगे। 
पर कलङ्क लग जानेकै कारण गाँवके लोगोंकी सहानुभूति 
अब उनके साथ न थी । उनके दुःल-सुखकी चिन्ता करना 
तो दूर, लोग मन-ही-मन उनसे घृणा ही करते थे और 
उनकी परछाईसे भी दूर ही रहते थे। फलखरूप उन्हें अब 
अन्न-वस्रका भी घाटा रहने लगा । दूर-दूरके गाँवोसे 
भिक्षाटन करके कितने दिन काम चल सकता था! एक समय 
तो उन्हें कई दिनोंतक अन्न नहीं मिला और वह भूखसे 
मरणासन्न अवस्थाको प्रास हो गये । उस दिन उन्होने 
निश्‍चय किया कि कल प्रातः अवश्य इस स्थानको छोड़ 
देंगे और किसी दूर देशमें जाकर जीवनयापन करेंगे । 


यावके लोगोंको भला इसकी क्या चिन्ता थी ! किन्तु 

` केसे 
दयामयी माता विझाडाक्षी अपने प्यारे भक्त पुत्रको के 
छोड़ सकती थीं! उसी रात उन्होंने गॉवके मुखियाको 


स्वममें दर्शन देकर आदेश किया--“अरे पिशाच ! तुम- 


लोगोंके झूठा अपवाद लगाकर कष्ट पहुँचानेके कारण मेरा 
सेवक देश छोड़कर चला जा रहा दै | अगर कुशल चाइते 
हो तो सब लोग मिलकर उसे प्रसन्न करों ।? बस, फिर क्या 
था ! सवेरा होते-न-होते मुखिया महाशय गाँवभरके छोगांको 
साथ लेकर चण्डीदासकी कुटियामें पहुँच गये और सत्र लोगांने 
हाथ जोड़कर चण्डीदाससे क्षमा मॉगी । चण्डीदासने तुरन्त 
उठकर सत्रको प्रेमकै सांथ आलिंगन किया । उनका व्यवहार 
देखकर सब लोगोको बड़ा आइचयं हुआ और सब लोगोंने 
उनसे वैष्णवधर्मकी दीक्षा ले ली । 


तबसे चण्डीदास निविज्नरूपसे श्रीक्ृष्णलीलामृतका 
रसास्वादन मृत्युपयन्त वेष्णव भक्तोंको कराते रहे । उनके 
भक्तिभरे पद बँगला भापाके अमूल्य रन दै । वैष्णव भक्त 
उन पर्दाको गा-गाकर आत्मविभोर हो जाते हें और कितने 
ही अभक्त सचे भक्त बन जाते है | उन्होंने वि० संर १५३४ 
शाकेम शरीव्वन्दावन-धाममें इइलीला समा की । आज भी 
यहाँ उनकी समाधि विद्यमान दै । 


rr 


साधक कमलाकान्त 


कमलाकान्त एक प्रसिद्ध देवीमक्त तथा कवि हो गये 
हैँ । इनका जन्म बर्देवान जिलेके अम्त्रिका कालना गावमें 


“बि०्सं० १८३० में हुआ था । वचपनमें ही इनके पिताने इनके 


हृदयमे धर्मका बीजारोपण कर दिया था जो समय पाकर 
अंकुरित हुआ और वह सात्विक, अभिमानऱन्य और परम 
देवीमक्त हो गये । 


कमलाकान्त स्वयं भजन बनाकर माताके सामने गाया 
करते थे । कहते हैं, उनमें पदरचना करनेकी इतनी 
विलक्षण शक्ति थी कि जब कमी कोई उनसे अनुरोध करता, 
उसी क्षण वह किसी भी सुर-तालका श्यामाविषयक पद 
रच डालते और गाकर सुना देते । उनकी इस शक्तिकी 
प्रशंसा धीरे-धीरे उस समयके बर्दवाननरेश ख० महाराज 
तेजश्चन्द्र बहादुरके कानों पहुँची । उन्होंने कमलाकान्तके 
पद सुननेंकी इच्छा प्रकट की । जब कमलाकान्तने आकर 
उन्हें अपने पद सुनाये तो महाराज उनपर मुग्ध हो गये। 
उन्होंने उन्हें अपनी राजसभाके समापति-पदपर ला वेठाया | 
आगे चलकर मद्दाराजने उनकी भगबतीमें अनन्य भक्ति 
देखकर अपना गुरुतक स्वीकार किया और उनके लिये 
कोटालहाट नामक गाँवमें एक सुन्दर-सा मकान बनवा 
दिया जहाँ रहकर यह शान्तिपूर्वक साधना कर सके | 
महाराजने उनके आवश्यक खर्चक्रे लिये मासिक वृत्ति भौ 


निर्धारित कर दी | 


तबसे कमलाकान्त सपल्लीक उसी स्थानमै रहकर साधन- 
भजन करने लगे । आगे चलकर महाराजकी ओरसे उन्हीके 
स्थानमें प्रतिवर्ष कालीपूजा भी बड़े समारोहके साथ होने 


'लगी । महाराज प्रतियर्ष माताकी पूजा करने, दीन-दुखियों- 


को खिलाने-पिळाने आदि अनेक सत्कमाँमें बहुत-सा धन 
व्यय करते । उस पूजामें महाराजके झत्रु-मित्र, आस्तिकः 


. नास्तिक, धनी-गरीव, स्री-पुरुष सब तरहके हजारों आदमी 


भाग रेते और भगवती कालीका दर्शन कर तथा भक्त 
कमळाकान्तके भजन-कीर्तन सुनकर अपना जन्म सफल करते। 


साधारणतया “कामिनी-काञ्चन? को साधन-मागेका 
परम बाधक समझा जाता है । किन्तु कमलाकान्तकी दृष्टिमे 
बात ऐसी नहीं थी । एक वार किसी आदमीने कमलाकान्त 
को ख्रीके साथ रहते जानकर व्यज्ञसे पूछा-आप 
कामिनी-काञ्चनमें अनुरक्त रहकर किस प्रकार साधनः 


संख्या २ ] 


ॐ खंगाळके कतिपय शाक साधक # 
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पूजन करते हैं!” इसके उत्तरम कमलाकाम्तने कहा-- 
“रमणीह्ृदय सरकता, कोमलता, घर्मभीरुता आदि नाना 

- प्रकारके सद्गुणोंका आधार है। रमणी सर्वदा संसारके 
सङ्गलसाघनमें रत रहती है। यह खिग्ध, प्रेममय और 
कमनीय गुणोंसे सुशोभित होती है। एकमात्र रमणीः 
हृदय ही पुरुषकी उम्र और कठोर प्रकृतिको संयमित 
कर सकता है । शाञ्जोमें कहा गया है कि क्रियः समस्ताः 
सकला जगत्सु” अर्थात्‌ साध्वी रमणीमात्र उसी मद्दाशक्ति- 
खरूपिणी जगदम्बाके अंशसे प्रादुर्भूत हुई है। अतएव 
सती-साष्वी स्री संसारमै साधन और भजनके पथके लिये 
सहायस्वरूपिणी, आनुकूल्यरूपिणी है, बह कभी विज्नकारिणी 
नहीं होती । इस प्रकारकी साधन-भजनमें सहायिका 
अर्घाङ्गिनी कभी “कामिनी-काञ्चन' वाळी 'कामिनी? नहीं 
हो सकती । बह “कामिनी” तो इससे एकदम भिन्न है।? 
यास्तयमें जो साधक अपनी सदइधर्मिणीको इस रूपमे देखता 
हो, उसके लिये यह भला केसे बाधक हो सकती है ! 


किन्तु इससे यह नहीं समझना चाहिये कि कमलाकान्त 
संसारके मोह-जालमें फंसे हुए थे । वह वास्तयमें एक सचे 
साधक थे । वह सर्वदा माया-ममताके एकदम पार विवेक- 
खोतमें गोते लगाया करते थे। कहते हैं, जिस समय 
उनकी परमप्रिया पीका देहावसान हुआ, उस समय बह 
ढेशमात्र भी दुःखित न हुए । वह मुँहपर अभि देते समय 
स्वरचित भजन गा-गाकर नृत्य करने लगे । भला “कामिनी- 
काञ्चन’ में अनुरक्त व्यक्तिमें ऐसी क्षमता कहाँसे आयी 
जो पढी-वियोगके समय प्रसन्नचित्त होकर भगवती 
कालीकी प्रार्थनामें मझ हो जाय ! वह तो शोकमें आत्त- 
नाद करता हुआ और प्रथियीपर अचेत विहृळ अवस्थामें 
लोटता हुआ ही देखा जाता है। 


एक समयकी बात है कि रातके समय कमलाकान्त 
अकेळे एक सुनसान मैदानसे होकर गुजर रहे ये । वहॉपर 
कुछ डाकुऔने उन्हें घेर लिया । उन्होंने देखा कि अब तो 
इनसे निस्तार पाना बड़ा कटिन है ।. किन्तु सच्चे भक्तके 
पास भय कहाँ ! वह एकदम निर्भीक होकर, आनन्दमें 
नाचते हुए भगवतीकी प्रार्थना करने लगे । उनके करुण, 
भक्तिरससे लबालब भरे हुए पद सुनकर डाङुओंका 
मन भी पसीज गया । उनका वैरभाव न मालूम कहाँ 
छू-मन्तरकी तरह गायब हो गया । वे ढूटने-मारनेकी जगह 


अद्वा-मक्तिके साथ उनके पैरोपर ळोट गये और उनसे 
क्षमा माँग वहाँसे भाग गये । 

कमलाकान्त माँ कालीके एकनिष्ठ भक्त थे। मरते- 
दम भी उन्होंने किसी दूसरे देवताकी पूजा करने या तीर्या- 
टन करनेकी इच्छा न की । जिन दिनों यह मृत्यु-शय्यापर 
पड़े थे, उन दिनों उनके समीप महाराज तेजश्रन्द्र मी 
उपस्थित थे । महाराज गुरुदेवको अन्तिम समय पावन 
गङ्गातीरपर ले जानेकी तैयारी करने लगे । किन्तु कमला- 
कान्तने इसे स्वीकार नहीं किया। उन्होंने इस पदको 
गाते-गाते इहलीला समाप्त की-- 

कि गरज केन गंगातीरे जाबो । 

आमि केळे मायेर छेळे हये : दिमातार कि शरण ठ्यो॥ 


अर्थात्‌ क्या मतलब है, क्यों मैं गङ्गातीर जाऊँ ! मैं 
काली मैयाका पुत्र होकर क्या विमाताकी शरण दूँगा! 
धन्य हैं ऐसे भक्त जो इतनी प्रगाढ निष्ठा, भक्ति और 
श्रद्वा-विश्वासके साथ अपने आराध्यदेवकी उपासना 
करते हैं । स्थूळ शरीरमें न रहनेपर भी अपने भक्तिमय 
पदोके रूपमें आज भी कमलाकान्त इस संसारमै मौजूद 
हैं ओर साधन-पथके पयिकोंको अग्रसर होनेमें सतत 
सहायक हो रहे हैं | इसीको तो सच्या जीवन कहते हैं । 


साधक रामप्रसाद 


वैष्णव कवि चण्डीदासकी तरह शाक्त कवि रामप्रसाद्‌- 
की अमर वाणी भी सदा ही बज्ञालके कोने-कोनेमें गूँजा 
करती है । रामप्रसाद केवळ उच्च कोटिके कवि ही नहीं थे, 
बल्कि तान्त्रिक साधनामें भी उनकी अच्छी गति थी। 
इनका जन्म हालीसहरके पास कुमारहद् नामक गॉवमे 
वि० सं० १७८० के लगभग एक वेद्य-वंशमें हुआ था । 
बचपनमें इनके माता-पिताने इन्हें संस्कृत और फारसीकी 
पूरी शिक्षा दिलायी और लगभग बाईस वर्षकी उम्रमें इनकी 
शादी कर दी । इन्हीं दिनों इनका झुकाव तान्त्रिक साधना- 
की ओर हुआ और वह एक सुयोग्य गुरुसे दीक्षा लेकर 
साधना करने लगे । किन्तु कुछ ही दिनों बाद इनके पिता- 
का देहान्त हो गयां और परिवारके भरण-पोषणका बोझ 
इन्हीपर आ पड़ा । घरमै कोई स्थायी सम्पत्ति न होनेके 
कारण आखिर नौकरीके लिये वह कलकत्ते आये और एक - 
सम्भ्रान्त व्यक्तिके यहाँ खाता लिखनेके कामपर नियुक्त हो 
गये । मगर इनका मन तो जगन्माताके पवित्र चरणोमें 
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` रहता था, अतएव हिसाब-किताब लिखनेकी जगह बहीपर 
ही माताका नाम और गुणगान लिखने लगे | जब इनके 
उच्च कर्मचारीने यह देखा तो बह बहुत रंज हुआ और 
उसने सारी बात मालिकको सुना दी । माताकी प्रेरणासे 
दयाळ मालिकने रांमप्रसादकी भक्ति देखकर क्रोधित 
होनेके बदले उन्हें तीस रुपये मासिक इत्ति जन्मभरके लिये 
देकर घर वापस भेज दिया । फिर तो रामप्रसाद घर लौट 
आये और 'पञ्चमुण्डी' का आसन बनाकर साधना करने 
छगे । उन्होने इस स्थानमें लगातार पन्द्रह वर्षोतक 
साधना की और माताके गुणगानमै कितनी ही कविताएँ 
बनायी । इस साधनामें ही उनका भेदामेद-शान एकदम 
दूर हो गया और उन्होंने कालीके अन्दर ही शिव-विष्णु 
और राम-कृष्णके दर्शन किये । उन्होंने इसी समय एक 
गीतकी रचना की जिससे यह बात स्पष्ट हो जाती हव । 
वह गीत इस प्रकार है 
मन करो ना देषादेषि, यदि इनि रे वैकुण्ठवासी । 
आभि वेदागम पुराणे करिकाम कत खोंज-तालासि। 
रे काली, कष्ण, शिव, राम, सक्र आमार एहोकेशी । 
'शिवरूपे चर शिंग, कष्णरूपे बाजाओ बाशी । 
ओ मा रामरूपे घर घनु, काठीरूपे करे असि! 


भावार्थ यह है कि मन तू दवेषाद्वेषी छोड़ दे । मैंने वेद 
शात्र, पुराण सब खोजकर देख लिया; काली, कृष्ण, शिव; 
राम-ये सब मेरी माता ही हैं । ऐ माता ! तुम्ही शिवरूपमें 
आज) ष्णरूपमें वंशी, रामरूपमें घनुष ओर कालीरूपमें 
तलवार धारण करती हो ।' 


अबतक रामप्रसादकी साधना और कवित्वशक्तिकी 
ख्याति सर्वत्र फैल चुकी थी और उससे मुग्ध होकर 
कृष्णनगंरके राजा महाराज कृष्णचन्द्रने उन्हें अपनी 
समामें नौकर रखना चाहा । किन्तु जगन्माताके सच्चे 
सेवक रामप्रसादने राजाकी सेवामें रहना स्वीकार नहीं 
किया । अन्तर्मे राजाने एक सौ बीघा माफी जमीन 
उन्हें दी | 

इन्हीं दिनों रामप्रसादकी माताका स्वर्गवास हो गया। 
रामप्रसाद उनके श्राद्धादि कमसे निद्दत होकर एक 
इमशानघाटमें जाकर शवसाघना करने लगे । इस 
साधनामें माताने अनेक भयानक रूप दिखाये, किन्तु 
रामप्रसाद तनिक भी विचलित न हुए । अन्तमें प्रसन्न 
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होकर माँ कालीने जगजननीरूपमें प्रकट होकर भक्तको 
दर्शन दिये। रामप्रसादने तब बड़ी मक्तिके साथ प्रणाम- 
पूजा करके इस प्रकार यन्दना कौ-- 


आद्याशक्ति भक्ति उक्ति युक्ति मुक्तिदायिका, 
सिद्धविद्या राजा साध्या शैरुसुता बालिका । 
हास्य आस्य सुप्रकाइय इदय चारु नासिका, 
त्व॑ नमामि विश्वरूपा देहि ज्ञानचन्द्रिका ॥ 


भक्त रामप्रसाद इस प्रकार बराबर शक्ति-साधना और 
माताके शुणगानमें लगे रहते थे | इन्होंने अपने जीवनमें 
लगमग एक लाख पदोंकी रचना की थी । इनके गानेकी 
शेळी इतनी मनोहर थी कि मनुष्य तो क्या, साक्षात्‌ माँ 
जगदीश्वरी भी मुग्ध हो जाती । एक बारकी बात है 
कि रामप्रसाद सपरिवार नौकापर कहीं जा रहे थे । सन्ध्याके 
शान्त वाताबरणमें उन्होंने नौकाकी छतपर वेठकर एक गान 
गाया । गाना समास होते ही नदी-किनारेके पासके जङ्गल- 
से मानों किसीने नारी-स्वरमें कहा--“भक्त ! इस ओर 
फिरकर गाओ न।' रामप्रसादने जो सिर उठाकर देखा तो 
उधर एक टूटा-फूटा मन्दिर दिखायी दिया, जहाँसे यह 
शब्द आ रहा था । उन्होंने जोरसे कहा-*अगर गाना 
सुननेका इतना शौक दै तो तुम्ही क्यों नहीं जरा इधर 
फिरकर देखती !?? और इसके बाद वह सपरिवार नाव 
तीरपर लगाकर मन्दिरमें पहुँचे । कहते हैँ, माताकी मूर्ति 
यास्तवमें उसी रुख घूस गयी थी। फिर तो भक्तने 
गद्गद होकर बार-बार प्रणाम किया और स्तुति की । हांसे 
लौटकर महाराज कृष्णचन्द्रसे कहकर उन्होंने मन्दिरके 
जीर्णोद्धार और पूजाका प्रबन्ध करा दिया । 


इसी तरह एक वार रामप्रसाद अपने एक घरका बेड़ा 
बाँध रहे ये । घरके भीतर थे रामप्रसाद और बाहर थी 
उनकी पुत्री जगदीश्वरी । लड़की बाहरसे रस्सी पकड़ा 
दिया करती थी और रामप्रसाद बाँधते जाते थे | रामप्रसाद 
बेडा बाधते जाते थे और साथ-ही-साथ माताका गुणगान 
करते जाते थे । उनका ध्यान माताके चरणोंमे रम गया 
था और बाँधनेका काम आप-से-आप यन्त्रकी भाँति चल 
रहा था । इसी बीच जगदीश्वरीको उसकी माने बुला 
छिया; किन्तु बेडा बाँधनेका काम चलता ही रहा । 
सर्वान्तर्यामी माँ खयं कत्याके स्थानमें बैठकर 
पकड़ाने लगीं | थोड़ी देर बाद जब जगदीश्वरी आयी तो 
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उसने देखा कि उसके न रहनेपर भी रामप्रसादने बहुत-सी 
रस्सियाँ बाँध दी हैं । उसने आश्चर्यके साय पूछा-- 
“बाबूजी ! मेरी गैरहाजिरीमें रस्सी किसने पकड़ायी ! तब 
रामप्रसादका ध्यान इूरा और उन्होने पुत्रीकी ओर देखते 
हुए पूछा--'क्यों, क्या तुम इतनी देरतक यहाँ वहीं थी ? 
लड़कीने कहा, “ना, मैं तो माके युलानेपर खाने चली 
गयी थी ।' तब रामप्रसादने तुरन्त ताङ लिया कि खयं 
जगन्माता जगदीश्वरीने उपस्थित होकर यह काम किया 
है । उन्होंने अफसोस करते हुए. कहा--'भेरी बेटी इतने 
समीप आकर अन्तमें घोखा देकर भाग गयी ।? 

भक्त रामप्रसादके जीयनमें कई बार माताने उन्हे 
दर्शन दिये और उनकी प्रार्थनाके अनुसार लोगोंका 
कल्याण किया । इतने उच्च कोटिके साधक होनेपर भी 
रामप्रसाद बराबर ही लौकिक आचार-अनुषठानका पूरा-पूरा 
पालन करते थे । उन्होंने कमी शास्रीय आज्ञाओंका 
उल्लंघन नहीं किया । वह शाक्त होनेपर भी अन्य उपासना- 
मागाँके प्रति आदरका भाय रखते थे । वह दुखी गरीबोंके 
प्रति सदा दयाका भाव रखते थे और यथासाध्य सेवा- 
सहायता किया करते थे। यही कारण था कि तीस रुपये 
मासिक बत्ति और सौ बीघा माफ़ी जमीन होनेपर भी 
उनके घरमै कमी-कमी भोजनके लिये अन्न भी घट जाता 
था । किन्तु फिर भी रामप्रसाद इसकी कोई परवा 
न करते और अपने धर्मपर अटळ बने रहते । उन्हें 
एकमात्र माता जगदीश्वरीका भरोसा था और वास्तबमें 
यही बराबर उनके योगक्षेमकी चिन्ता रखती और यथा- 
समय सहायता किया करतीं । 


इस तरह मक्त रामप्रसाद प्रायः बददत्तर वर्षकी उम्रतक 
साधु-सा जीवन व्यतीत करते रहे । अम्तमें कार्तिक मासकी 
कृष्ण चतुर्दशीके दिन उन्होंने विधिवत्‌ मातृपूजा की । 
अमावस्याकी रात समाप्त होनेपर जब प्रतिमाविसजेनकी 
तैयारी होने लगी तो उन्होंने अपनी समाधि मङ्ग होनेपर 
अपनी स्त्री सर्याणीसे कहा, देखो, सर्वाणी, आज हम- 
लोगोंका शेष दिन दै । चलो, हँसते-हँसते माताका अनुगमन 
करें ।? यह कहकर रामप्रसाद गाना गाते हुए घरसे निकेल 
पड़े | उनके पीछे-पीछे सर्वाणी, उनका पुत्र और गाँवके 
सैकड़ों आदमी आँस्‌ बहाते हुए चळे। ज्यो-ज्यो रामप्रसाद 
नदीतटके समीप पहुँचते जाते ये, त्यों-त्यों उनके कण्ठसे 
अपूर्व सङ्गीतलहरी निकलती जाती थी। उस समयके उस 
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मनोहर गीतको सुनकर मनुष्यकी कौन कहे, वनके पशुपक्षी 
मी स्तब्ध होकर जहाँ-के-तहाँ बेठ रहे। नदीतटपर पहुँचनेपर 
धीरे-धीरे रामप्रसाद सर्वाणीके साथ गदनभर पानीमें चळे 
गये । फिर पतिपत्नी आमने-सामने सुस्कराते हुए खड़े हो 
गये और एक दूसरेको एकटक देखने लगे | इसी समय 
इठात्‌ उनके मस्तकसे एक ज्योतिमंय चीज बाहर निकल 
गयी और दोनों पतिपत्नी जगजननीकी अमर गोदीमें 
सर्वदाके लिये पहुँच गये । 


श्रीश्रीरामकृष्ण परमहंस 


बंगालके प्रमुख शक्तिसाधकोमें श्रीश्रीरामकृष्ण 
परमहंसदेयका भी एक विशेष स्थान है| इनका नाम न 
केवल भारतमें, प्रत्युत अमेरिका आदि विदेशॉमें भी लोग 
जानते हें । इनका जन्म वि० सं० १८९० में बंगाळके 
हुगळी जिळेके अन्तर्गत कामारपूकुर नामक गॉवमे हुआ 
था | इनके पिताका नाम खुदीराम चट्टोपाध्याय तया माताका 
नाम चन्द्रमणि देवी या। इनका बचपनका नाम गदाधर या। 
ये अपने तीन भाइयोंमें सबसे छोटे थे | इनके दो सहोदर 
भ्राताओका नाम था--रामकुमार और रामेश्वर । 


सत्रह वर्षकी उम्रमें गदाघर अपने बड़े माई 
रामकुमारके साथ कलकत्ते चळे आये । रामकुमार कलकत्तेमें 
लोगोंके घर ठाकुरजीकी पूजा किया करते और क्रिया- 
कर्म कराया करते थे। फलतः गदाधरके पछ्ले भी यही 
काम पड़ा । वह एक घरमै पुजारी नियुक्त हो गये । इस 
काममें रहते-रहते कुछ दिनोमें गदाघरका खभाव ऐसा 
बन गया कि सिया पूजा-पाठ और धर्मचर्चाके उनका 
मन और किसी काममें नहीं लगता था | उनका मन 
संसारसे एकदम उदासीन रहने लगा; न तो घन पैदा 
करनेकी रुचि उनमें दिखायी देती थी और न सुखभोगकी 
लालसा । वह सवंदा ठाङुरजीकी पूजा-अचों, सेवा-शभूषा 
करनेमें लगे रहते, रातदिन केवल उन्दी बातोंकी आलोचना 
किया करते, आठौं पहर धर्मचर्चामें व्यस्त रहते। 


कलकत्तेकी विख्यात रानी रासमणिक्रे घरमै रामकुमार 
और गदाघरका बड़ा मान था, रानी रासमणि दोनों 
भाइयोंकी गुरुकी भाँति भक्ति करती थीं । उन्होंने 
गङ्गाजीके तटपर दक्षिणेश्वरमे अपने बगीचेमें महामायाकी 
प्रतिष्ठा की और रामकुमारको वहाँका पुजारी नियुक्त 
किया | कुछ दिन बाद गदाधर भी वहीं आकर रहने लगे 
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` रहता था, अतएव हिसाब-किताब लिखनेकी जगह बहीपर 
ही माताका नाम और गुणगान लिखने लगे । जब इनके 
उच्च कर्मचारीने यह देखा तो वह बहुत रंज हुआ और 
उसने सारी बात मालिकको सुना दी । माताकी प्रेरणासे 
दयाळ मालिकने रामप्रसादकी भक्ति देखकर क्रोधित 
होनेके बदले उन्हें तीस रुपये मासिक वृत्ति जन्मभरके लिये 
देकर घर वापस भेज दिया । फिर तो रामप्रसाद घर लौट 
आये और 'पञ्चमुण्डी' का आसन बनाकर साधना करने 
छगे । उन्होने इस स्थानमे लगातार पन्द्रह वर्षोतक 
साधना की और माताके गुणगानमै कितनी ही कविताएँ 
बनायीं । इस साधनामें ही उनका भेदामेद-शान एकदम 
दूर हो गया और उन्होने कालीके अन्दर ही शिव-विष्णु 
और राम-कृष्णके दर्शन किये । उन्होंने इसी समय एक 
गीतकी रचना की जिससे यह बात स्पष्ट हो जाती दै । 
यह गीत इस प्रकार है-- 
मन करो ना द्वेषादेषि, यदि हनि रे बैकुण्ठवासी । 
आमि वेदागम पुराण करिळाम कत खोंज-ताकासि | 
एथ काढी, कृष्ण, शिव, राम, सकर आमार एकोकेशी । 
शिवरूप चर शिंगा, इष्णरूपे बाजाओ बाँशी। 
ओ मा रामरूपे घर धनु, काठीरुपे करे असि! 
भावार्थ यह है कि 'मन तू देषादेषी छोड़ दे । मैने वेद 
ज्ञ, पुराण सब खोजकर देख लिया; काली, कृष्ण, शिव, 
राम- थे सब मेरी माता ही हैं । ऐे माता ! तुम्ही शिवरूपमें 
श्रुङ्ग, ऋष्णरूपमें वंशी, रामरूपमें धनुष और कालीरूपमें 
तलवार धारण करती हो ।' 


अबतक रामप्रसादकी साधना और कवित्यशक्तिकी 
ख्याति सर्वत्र फैल चुकी थी ओर उससे मुग्ध होकर 
कृष्णनगरके राजा महाराज कृष्णचन्द्रने उन्हें अपनी 
सभामें नौकर रखना चाहा । किन्तु जगन्माताके सच्चे 
सेवक रामग्रसादने राजाकी सेवामें रहना स्वीकार नहीं 
किया । अन्तम राजाने एक सौ बीघा माफी जमीन 
उन्हें दी। 

इन्हीं दिनों रामप्रसादकी साताका स्वर्गवास हो गया । 
रामप्रसाद उनके आद्वादि कर्मसे निञ्गत्त होकर एक 
इमशानघाटमें जाकर शवसाधना करने ळगे। इस 
साधनामें माताने अनेक भयानक रूप दिखाये, किन्तु 
रामप्रसाद तनिक भी विचलित न हुए । अन्तमें प्रसन्न 


होकर माँ कालीने जगजननीरूपमे प्रकट होकर भक्तको 
दर्शन दिये । रामप्रसादने तब बड़ी भक्तिके साथ प्रणाम- 
पूजा करके इस प्रकार वन्दना की--- 


आद्याशक्ति भक्ति उक्ति युक्ति मुक्तिदायिका, 
सिद्धविद्या राजा साध्या शैरूसुता बालिका । 
हास्य आस्य सुप्रकाइय इदय चारु नासिका, 
तव॑ नमामि विश्वरूपा देहि शानचन्द्रिका ॥ 


भक्त रामप्रसाद इस प्रकार बराबर शक्ति-साधना और 
माताके शुणगानमें लगे रहते थे । इन्होंने अपने जीवनमै 
लगमग एक लाख पदोंकी रचना की थी । इनके गानेकी 
शैली इतनी मनोहर थी कि मनुष्य तो क्या, साक्षात्‌ माँ 
जगदीश्वरी मी मुग्ध हो जातीं । एक बारकी बात है 
कि रामप्रसाद सपरिवार नौकापर कहीं जा रहे थे । सन्ध्याके 
शान्त वातावरणमें उन्होंने नोकाकी छतपर बैठकर एक गान 
गाया । गाना समाप्त होते ही नदी-किनारेके पासके जङ्गल- 
से मानों किसीने नारी-खरमें कहा--“भक्त ! इस ओर 
फिरकर गाओ न।? रामप्रसादने जो सिर उठाकर देखा तो - 
उधर एक टूटा-फूटा मन्दिर दिखायी दिया; जहाँसे यह 
शब्द आ रहा था । उन्होंने जोरसे कहा- “अगर गाना 
सुननेका इतना शौक है तो तुम्ही क्‍यों नहीं जरा इधर 
फिरकर देखती ? और इसके बाद वह सपरिवार नाव 
तीरपर लगाकर मन्दिरमें पहुँचे । कहते हैं, माताकी मूर्ति 
वास्तवमै उसी रुख घूम गयी थी। फिरतो भक्तने 
गद्गद होकर बार-बार प्रणाम किया और स्तुति की । यहाँसे 
लौटकर महाराज कृष्णचन्द्रसे कहकर उन्होंने मन्दिरके 
जीणोंद्धार और पूजाका प्रबन्ध करा दिया | 


इसी तरह एक बार रामप्रसाद अपने एक घरका बेड़ा 
बाँध रहे थे। घरके भीतर थे रामप्रसाद और बाहर थी 
उनकी पुत्री जगदीश्वरी । लड़की बाहरसे रस्सी पकड़ा 
दिया करती थी और रामप्रसाद बाधते जाते थे | रामप्रसाद 
बेड़ा बाधते जाते थे और साथ-ही-साथ माताका गुणगान 
करते जाते थे | उनका ध्यान माताके चरणोंमें रम गया 
था और बाँधनेका काम आप-से-आप यन्त्रकी मोति चल 
रहा था । इसी बीच जगदीश्वरीको उसकी मॉने बुला 
छिया; किन्तु बेड़ा बाँधनेका काम चलता ही रहा । 
सर्वान्तर्यामी माँ खयं कत्याके स्थानमें बेठकर रस्सी 
पकड़ाने लगी । थोड़ी देर बाद जब जगदीश्वरी आयी तो 


संख्या २] 


# बंगालको कतिपय शाक्त साधक # 
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उसने देखा कि उसके न रहनेपर मी रामप्रसादने बहुत-सी 
रस्सियाँ बाँध दी हैं । उसने आश्चयंके साथ पूछा-- 
“बाबूजी ! मेरी गैरहाजिरीमें रस्सी किसने पकड़ायी !? तब 
रामप्रसादका ध्यान टूटा और उन्होने पुत्रीकी ओर देखते 
हुए पूछा--'क्यों, क्या दुम इतनी देरतक यहाँ नहीं थी १ 
लड़कीने कहा, “ना, में तो माके चुलानेपर खाने चली 
गयी थी ।' तब रामप्रसादने तुरन्त ताड़ लिया कि खयं 
जगन्माता जगदीश्वरीने उपस्थित होकर यह काम किया 
है । उन्हाने अफसोस करते हुए. कहा--'मेरी बेटी इतने 
समीप आकर अन्तमें धोखा देकर भाग गयी ।? 

भक्त रामप्रसादके जीयनमें कई बार माताने उन्हें 
दर्शन दिये और उनकी प्रार्थनाके अनुसार लोगोंका 
कल्याण किया । इतने उच्च कोटिके साधक होनेपर भी 
रामप्रसाद बराबर ही लौकिक आचार-अनुष्ठानका पूरा-पूरा 
पालन करते थे । उन्होंने कमी शात्रीय आज्ञाओँका 
उल्लंघन नहीं किया । बह शाक्त होनेपर भी अन्य उपासना- 
मागाँके प्रति आदरका भाव रखते थे । वह दुखी गरीबोंके 
प्रति सदा दयाका भाव रखते थे और यथासाध्य सेवा- 
सहायता किया करते थे। यही कारण था कि तीस रुपये 
मासिक इत्ति और सौ बीघा माझी जमीन होनेपर भी 
उनके घरमै कभी-कभी भोजनके लिये अन्न भी घट जाता 
था । किन्तु फिर भी रामप्रसाद इसकी कोई परवा 
न करते और अपने धर्मपर अटल बने रहते । उन्हे 
एकमात्र माता जगदीश्वरीका भरोसा था और वास्तयमें 
यही बराबर उनके योगक्षेमकी चिन्ता रखतीं और यथा- 
समय सहायता किया करतीं । 


इस तरह भक्त रामप्रसाद प्रायः वहत्तर वर्षकी उम्रतक 
साधु-सा जीवन व्यतीत करते रहे । अन्तमें कार्तिक मासकी 
कृष्ण चतुर्दशीके दिन उन्होंने विधिवत्‌ मातृपूजा की । 
अमावस्थाकी रात समाप्त होनेपर जब प्रतिमाविसजनकी 
तैयारी होने लगी तो उन्होंने अपनी समाधि भङ्ग होनेपर 
अपनी स्त्री सर्वाणीसे कहा, देखो, सर्वाणी, आज हम- 
लोगोंका शेष दिन है । चलो, हँसते-हँसते माताका अनुगमन 
करें ।? यह कहकर रामप्रसाद गाना गाते हुए घरसे निकल 
पड़े । उनके पीछे-पीछे सर्वाणी, उनका पुत्र और गाँवके 
सेकडो आदमी आँसू बहते हुए चळे। ज्यों-ज्यों रामप्रसाद 
नदीतटके समीप पहुँचते जाते ये; त्या-त्यो उनके कण्ठसे 
अपूर्व सद्धीतल्हरी निकलती जाती थी। उस समयके उस 


शार अं० २२-- 
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मनोहर गीतको सुनकर मनुष्यकी कोन कहे, वनके पशुपक्षी 
भी स्तब्ध होकर जहाँ-के-तहाँ बेठ रहे। नदीतटपर पहुँचनेपर 
धीरे-धीरे रामप्रसाद सर्वाणीके साथ गदनभर पानीमें चळे 
गये । फिर पतिपत्नी आमने-सामने मुस्कराते हुए खड़े हो 
गये और एक दूसरेको एकटक देखने लगे । इसी समय 
इठात्‌ उनके मस्तकसे एक ज्योतिमय चीज बाहर निकल 
गयी और दोनों पतिपत्नी जगजननीकी अमर गोदीमें 
सर्वदाके लिये पहुँच गये । 


श्रीश्रीरामकृष्ण परमहंस 


बंगालके प्रमुख शक्तिसाधकोमें श्रीश्रीरामक्रृष्ण 
परमहंसदेवका भी एक विशेष स्थान है। इनका नाम न 
केवल भारतमें, प्रत्युत अमेरिका आदि विदेशमै भी लोग 
जानते हें । इनका जन्म वि० सं० १८९० में बंगाळके 
हुगळी जिळेके अन्तर्गत कामारपूकुर नामक गाँवमें हुआ 
था | इनके पिताका नाम खुदीराम चट्टोपाध्याय तथा माताका 
नाम चन्द्रमणि देवी था । इनका बचपनका नाम गदाधर या। 
ये अपने तीन भाइयोंमें सबसे छोटे थे । इनके दो सहोदर 
्राताओंका नाम था--रामकुमार और रामेश्वर । 


सत्रह वर्षकी उम्रमें गदाघर अपने बड़े भाई 
रामङुमारके साथ कलकत्ते चले आये । रामकुमार कलकत्तेमे 
लोगोके घर ठाकुरजीकी पूजा किया करते और क्रिया- 
कमं कराया करते थे | फलतः गदाधरके प्ले मी यही 
काम पड़ा | वह एक घरमै पुजारी नियुक्त हो गये । इस 
काममें रहते-रहते कुछ दिनोमें गदाघरका स्वभाव ऐसा 
बन गया कि सिया पूजा-पाठ और धर्मचर्चाके उनका 
मन और किसी काममें नहीं लगता था । उनका मन 
संसारसे एकदम उदासीन रहने लगा; न तो घन पैदा 
करनेकी रुचि उनमें दिखायी देती थी और न सुखभोगकी 
लालसा । वह सवदा ठाङुरजीकी पूजा-अर्चा, सेवार्‍भूषा 
करनेमें लगे रहते, रातदिन केवल उन्हीं बातोंकी आलोचना 
किया करते, आठौं पहर धर्मचचोमें व्यस्त रहते । 


कलकत्तेकी विख्यात रानी रासमणिके घरमें रामकुमार 
और गदाधरका बड़ा मान था, रानी रासमणि दोनों 
भाइयोँकी गुरुकी भाँति भक्ति करती थीं । उन्होंने 
गङ्गाजीके तयपर दक्षिणेश्वरमें अपने बगीचेमें महामायाकी 
प्रतिष्ठा की और रामकुमारको वहाँका पुजारी नियुक्त 
किया | कुछ दिन बाद गदाधर भी वहीं आकर रहने लगे 
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ओर पीछे वहाँके पुजारी नियुक्त हो गये। इस शान्त, 
स्निग्ध और पवित्र उपवनमें माताके चरणतलमे आकर 
गदाधरके मन-प्राण एकदम भक्तिविभोर हो गये, उनका 
मन भगबद्दशनके लिये व्याकुल हो उठा । रातदिन 
बस इसी चिन्ताम यह रहने लगे कि किस तरह इस विश्वः 
ब्रह्माण्डके खष्टाका साक्षात्कार होगा, किंस तरह उस सत्यं 
शिवं सुन्दरम) प्रेममय भगवानक्के पादपङ्कज प्राप्त होंगे | 
कभी-कभी वह दैनिक पूजा-पाठ करना भी भूळ जाते और 
माताके सम्मुख बैठकर केवल यही कहते हुए रोया करते; 
“हे मा ! मेरे इस छोटेसे जीवनका एक दिन तो इथा ही 
चला गया, फिर भी तुमने दशन नहीं दिये ।' ऐसे 
समय उन्हें यह भी पता न चलता कि किस प्रकार दिन 
बीत गया और कब रात समास हो गयी । कमी-कभी 
चह लगातार कई दिनोंतक भूख, प्यास और नींदका 
त्याग कर केवल रोया करते और चिल्लाया करते, “माँ ! 
मुझे दर्शन दो- मैं केवल तुम्हें ही चाहता हूँ |? 


बड़े भाई रामकुमारने गदाधरको एकदम विरक्त होते 
देख उन्हे संसारजालमें फँसानेके लिये शारदा नामकी एक 
छः वर्षकी बालिकाके साथ उनका विवाह कर दिया। 
किन्तु गदाधरके हृदयम जो भक्तिकी खोतस्विनी प्रबळ 
चेगसे प्रवाहित होने लगी थी, वह इस सामान्य वाळके 
बाधसे कैसे रुक सकती थी! बिंवाहके बाद दक्षिणेश्वर 
आकर वह दूने उत्साहे साथ माँ काळीकी सेवामें जुट 
गये । कुछ समय बाद एक दिन उन्होने अपनी सहधर्मिणीके 
पास जाकर कहा- “अगर तुम मेरे साथ अपने विवाह- 
सम्बन्धको भूल जाओ और मुझे आजा दो तो मैं एकाग्र 
मनसे माताके भीचरणकी पूजा कर सकूँ ।” शारदा देवीने 
यह सुनकर पतिदेवको नाना प्रकारसे उत्साहित किया और 
शक्तिःपूजाकी आज्ञा दे दी | पीछे चलकर उस देवीने 
अपने पतिका शिष्यत्व अहण कर लिया और वह मी 
अपने पतिदेवके समान आज भी बंगालमें “माता ठाकुरानी' 
के नामसे पूजित होती हैं । 
पक्षीसे आज्ञा ले लेनेके बाद तो मानों गदाधर--(पीछे 
रामकृष्णका सारा बन्धन छिन्न-मिन्न हो गया, उनकी सारी 
कठिनाइयाँ काफूर हो गयी । वह पहलेसे भी अधिक 
उत्साइके साथ माँ कालीका भजन-पूजन करने लगे । माँ 
काळीके नाममें मानों वह पागल हो उठे । उन्हें अपने 
शरीरतककी सुध न रही । “यह देह तो देह नहीं, यह तो 
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हमारी माका वासस्थान है”--इस भावको मनमें इढ्तासे 
बैठाकर) बाह्य संसारसे एकदम उदासीन होकर, एक 
मनसे वह “माँ मॉ? पुकारने लगे | जब पूजा करने बेठ 
जाते तो फिर वह पूजा समास ही नहीं होती थी--छगातार 
पूजा करते ही जाते थे । पूजा करते-करते आत्मविस्मृत 
होकर माताकी पूजाका फूल कभी-कभी अपने ही सिरपर 
चढ़ाने लगते थे जब्र आरती करने गते रो बस आरती 
ही करते रहते--कब आरती बन्द होगी इसकी कुछ 
सम्भावना नहीं रहती । और जब ध्यान करने बेठ जाते 
तो फिर एकदम ज्ञानञ्ऱ्य हो जाते | दिन हो, रात हो; 
डव हो; कुठाय हो, जहाँ ध्यान लगाकर बेठ जाते बस 
यहीं निश्चळ पत्यरकी मूर्तिकी भाँति भ्यानमें मग्न हो जाते, 
कोई कुछ समझ नहीं पाता था कि उनका ध्यान कब इटेगा, 
कब उन्हें होश होगा । उनका न तो दूसरा कोई जप था, 
न तप था; न पूजा थी, न पाठ था; न क्रिया थी, न 
कमै था--रातदिन केवल आकुल होकर वह “माँ माँ? 
पुकारा करते थे । 


रामकृष्णी यह दशा देखकर रानी रासमणिने 
पूजाके लिये दूसरा पुजारी नियुक्त कर दिया और उन्हे 
एक महापुरुष समझकर उनकी सेवा-शुभूषाका भी प्रबन्ध 
कर दिया | अब रामकृष्णका वह बोझ भी हलका हो 
गया और उनकी साधना अबाध ग्रतिसे चलने छगी। 
वह इस तरह प्रायः चालीस वर्षकी अवस्थातक दक्षिणेश्वरमें 
कालीकी उपासना करते रहे और अन्तमें उन्होंने माँ 
कालीको अपनी अट्टट भद्धा और अगाध भक्तिसे प्रसन्न 
करके ही छोड़ा । कहते हैं, महामाया साक्षात्‌ उन्हें दशन 
दिया करती थीं और बराबर उनकी रक्षा किया करती थीं । 
उन सर्वशक्तिमयी परमेश्वरीकी कृपासे परमहंस रामङ्ष्णके 
अन्दर अलौकिक तेज, ज्ञान और आनन्दका भण्डार भर 
गया, वे ज्ञानानन्द्स्वरूप हो गये । 


रामकृष्ण परमहंसकी साधना ज्यो-ज्यो आगे बढ़ती 
गयी) ज्या-ज्या माँ कालीकी कृपा उनपर होती गयी, 
त्यों-ही-त्यों उनका प्रकाश भी चारों ओर फैलने लगा । 
लोगोमें इस बातकी चर्चा बड़े जोरोके साथ होने लगी कि 
दक्षिणेश्वरमें एक महापुरुषका आविर्भाव हुआ है | दऊकेः 
दळ लोग देशके कोने-कोनेसे तथा विदेशोसे मी 
दक्षिणेश्वरमे आने लगे और उनके उपदेशेसि लाम उठाने 
लगे । उनके सबसे बड़े शिष्य स्वामी विवेकानन्द थे, 
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जिन्होंने अपने महान्‌ गुरुका सन्देश न केवळ भारत, वरं 
सारे संसारको सुनाया और उनके नामपर देश-विदेशमें 
ऐसी अनेक संखाए खोली जो आज भी नि;खार्थभावसे 
जनताकी भौतिक और आध्यात्मिक सेवा कर रही हैं | 


परमहंस रामकृष्ण इस तरह अपने अन्तिम समयतक 
लोगोंकी ज्ञानपिपासा बुझाते रदे और आध्यात्मिक 
साधनामें सहायता करते रहे । 


आखिर १६ अगस्त वि० सं० १९४३ को रामकृष्ण 
परमहंस अनन्त परमासमसत्तामें सर्वदाके लिये लीन 
हो गये ।# 


महात्मा वामा क्षेपा 
बंगाल प्रान्तके यीरभूमि जिलेमें “तारापीठ' नामक 
एक प्रसिद्ध शक्तिपीठ है । इसी पीठस्थानमें वामा क्षेपा 
नामक एक सिद्ध महात्मा हो गये हैं । तारापुरके पास ही 
अटला नामका एक छोरा-सा गाँव दै । वहाँ सर्वानन्द 
चट्टोपाध्याय नामक एक निष्ठावान्‌ ब्राह्मण रहा करते थे | 
सर्वानन्दके दो पुत्र और दो कन्याएँ थीं | पुत्रोंका नाम 
था--वामाचरण और रामचन्द्र । वामाचरण ही आगे 

चलकर वामा क्षेपाके नामसे प्रसिद्ध हुए । 


वामाचरणका जन्म वि० सं १८९१ सालमें हुआ था। 
बचपनमें इनका अधिकांश समय खेल-कूदमें ही बीता । 
पठन-पाठनमें इनका चित्त नहीं लगता था । किन्तु इनके 
खेलमै एक विशेषता थी | वह देवी-देवता ओंकी मूत्ति बनाकर 
खेला करते थे । कालीपूजाके अवसरपर काली, जगद्धात्री- 
पूजाके समय जगद्धात्री, इसी तरह जिस समय जो पर्व 
आता; उस समय उसीके अनुसार प्रतिमा बनाकर अपने 
समवयस्क बालकोंके साथ धूप, दीप, नैवेद्य लेकर विधिवत्‌ 
पूजा करते थे । यह देखकर उनके पिताको बड़ी खुशी 
होती थी और वह पुत्रको और भी उत्साहित करते थे । 
अतएव वामाचरणका बचपन सुखपूर्वक बीत रहा था; 
किन्तु इसी बीच हठात्‌ उनके प्रिताका देहावसान हो 
गया । अब अपढ बालक वामाचरणपर ही ग्रहस्थीका 
सारा बोझ आ पड़ा । उनके पिता ऐसी कोई सम्पत्ति नहीं 
छोड़ गये थे, जिससे गुजारा हो सके । किन्तु वामाचरणको 
भगवानपर-माँ कालीपर पूरा भरोसा या । वह शक्तिके 


# श्रीरामकृष्ण परमहंसका जीवन-चरित्र गीताप्रेससे मेंगवा- 


कर पढ़िये । 
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अनन्य उपासक थे । जब उनकी माताने उनसे कहा कि 
“अगर तुम दो पैसे पैदा नहीं करोगे तो घरमै इतने लोग 
क्या खाकर जीवित रहेंगे !? तब उन्होंने सहज ढंगसे यही 
उत्तर दिया कि “माँ, अन्नपूर्णाके राज्यमें भी क्या कोई 
अन्नके बिना मर सकता है ! जिन्होंने पैदा किया है थे ही 
आहार भी देंगी । तुम एकमन होकर मोको पुकारो, वही 
अन्नवञ्न देंगी ।? वास्तवमें अब वामाचरणको एकमात्र 
सहारा जगजननी महाशक्तिका ही रह गया था। वह प्रायः 
नित्य तारादेवीके दशन करने जाया करते ये और 
उन्हींका नाम जपा करते थे। जब कमी संसारचिन्तासे 
यह कातर होते, सीधे माँ ताराके दरवारमें दौड़े आते और 
दोनों हाथ जोड़कर माताके सामने निवेदन करते, “मॉ 
तारा ! तुम तो सत्र छोगोंके कष्टोंका निवारण करती हो; 
क्या हमारा कष्ट दूर नहीं करोगी !? बस, इतनी प्रार्थना 
करके वह घर छौट आते और वहाँ पहुँचनेपर देखते कि 
चाहे जैसे हो, उनकी सारी आवश्यकताएं पूरी हो गयी हैं । 


इस तरह प्रायः दों वषे बीत गये । वामाचरण केवल 
“तारा तारा” जपा करते और माताके दर्शन किया करते ! 
घर-गहस्थीकी मानों उन्हें कोई चिन्ता ही नहीं थी । एक 
दिन उनकी माताने फिर उनसे कहा--“वामा ! अब तुम 
बच्चे नहीं हो, झादी-विवाहके योग्य हो गये, पागलपन 
छोड़ा, काम-धामकी खोज करो, और कितने दिनोंतक 
इस प्रकार रहोगे १? माताकी यही बात वामाचरणके लिये 
प्रधान उपदेश या मूलमन्त्र हो गयी । उन्हाने मनमें सोचा 
कि माताने मुझे काम करनेको कहा है, मैं व्यर्थके काममें 
समय नष्ट न कर उत्तम काम ही करूंगा । इस प्रकार 
निश्चय कर उन्होने एक दिन अपनी मातासे कहा, “माँ, 
अत में काम करना चाहता हुँ । माताको पुत्रकी बात 
सुनकर बड़ी प्रसन्नता हुई और उसने चाहा कि पुत्र घरपर 
ही रहकर खेती-बारी करे। किन्तु वामाचरणको यह 
बात पसन्द न थी । आखिर यह तय पाया कि वामाचरण 
पासके ही किसी स्थानमें पूजा-पाठका काम करें | 
इस तरह पन्द्रह वर्षकी उम्रमें वामाचरण एक मन्दिरमे 
नौकर हो गये और उन्हें पूजाके लिये फूल आदि 
जुटानेका काम मिला । कुछ दिन यहाँ रहनेपर उन्हें ऐसा 
माळूम हुआ कि यहाँके पुजारीमें वास्तविक भद्धा-भक्ति 
नहीं । अतएव उन्होंने मन्दिरके मालिकसे यह कहकर कि 
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ऐसे पुजारीके लिये में सामग्री नहीं जुटा सकता, नौकरी 
छोड्‌ दी । उसके बाद कई जगह नौकरीके लिये . भटकते 
रहे; किन्तु अपद होनेके कारण उन्हें कहीं काम न मिला । 
लाचार होकर वह घर लौट आये। उनकी यह दशा देखकर 
गॉबके लोग उन्हें “क्षेपः ( पागल) कहकर पुकारने लगे 
और तत्रसे उनका नाम ही 'वामा क्षेपा' पड़ गया । 
तारापुरमें उन दिनों मोक्षदानन्द नामक एक साधु 
प्रधान कोलिकके पदपर थे । उनका ध्यान वामा क्षेपाकी 
ओर आकृष्ट हुआ । वामा क्षेपा प्रायः ही तारापुरमें आकर 
रहते थे और माताकी आराधना किया करते थे । उनके 
कार्यासे मोक्षदानन्द बहुत सन्तुष्ट हुए । फलतः उसके थोडे 
ही दिनों बाद मोक्षदानन्दके स्वर्गवासी होनेपर करीब अठारह 
वर्षकी उम्रमें वामा क्षेपा ही वहॉके महन्त बना दिये गये । 
यामाचरण अब निश्चिन्तमावसे तारादेवीकी उपासनामें 
ही रहने लगे | वह तो बचपनसे ही तारादेवीके अनन्य 
भक्त थे | माताकी भी उनपर अपार कृपा थी । 


इसके कुछ ही दिन बाद हठात्‌ एक दिन उनकी 
माताका खर्गबास हो गया । इसकी उन्हें बिल्कुल खबर 
न थी । तारापुर द्वारका नदीके दूसरे किनारेपर है । जब 
माताका शव अन्तिम संस्कारके लिये द्वारका नदीके किनारे 
आया तो इस पार छोगोंका हरिनाम सुनकर वह चौंक 
पड़े । अब उन्हें माइम हुआ कि मेरी ही माताकी मत्यु 
हुई है । मातृप्रेम उनके हृदयमें बड़े वेगसे उमड़ पड़ा 
और यह अन्तिम दर्शनके लिये व्याकुळ हो उठे । उस 
समय बड़े जोरका तूफान चल रहा था; नदी अपने पूर्ण 
वेगसे प्रवाहित हो रही थी, ऊंची-ऊँची तरङ्गं उठ रही 
थीं, चारों ओर जगह-जगह भंवर चक्कर काट रहे थे, भला 
ऐसे समय नदीको कोन पार करे ! नदीके दोनों किनारोपर 
बहुत-से लोग किंकतंब्यविमूढ़ हो खड़े थे। किन्तु बामाचरण- 
को क्या चिन्ता ! उन्होंने तो सर्वशक्तिमयी आद्याशक्तिका 
स्मरण किया और नदीमें अपनेको फेंक दिया । लोग 
सोचने लगे बस, वामा क्षेपाका भी आज अन्त हुआ । किन्तु 
यह देखकर सबको बड़ा आश्रयं हुआ कि थोड़े ही समयके 
भीतर वामाचरण सकुशल दूसरे पार पहुँच गये । वामा- 
चरणने दुरन्त माताका शव पीठपर उठा लिया और वह पुनः 
नदीमें कूद पड़े । इस बार तो सब्र लोग उनके जीवनसे 
पूर्ण निराश हो गये | एक शवको पीठपर लेकर ऐसे 
समय वामाचरण नदी पार कर जायँगे- यइ कोई खममें 
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भी सोच नहीं सकता था। किन्तु वामाचरणको इससे 
क्या ! उन्हें तो सब शक्तियोंकी स्वामिनी तारामाताका 
भरोसा था और इसी बूतेपर उन्होने ऐसा दुस्साहस किया 
था । माता उनकी रक्षा करनेके लिये उतनी ही तत्पर थीं । 
कुछ ही क्षण बाद लोगौने आश्चर्यसे आँखें फाड-फाडकर 
वामाचरणको शव लिये पानीसे निकलते देखा । तारा- 
पीठके महाइमशानमें तारादेबीके सामने वामाचरणने 
अपनी माताकी चिता सजायी और आग लगा दी । चिता 
जलने लगी और वामाचरण माताके सामने नत्य करने लगे । 


भ्राद्धसे तीन दिन पहले वामा पागल अपने घर आये 
और उन्होने अपने माईसे कहा कि आसपासके गाँयामें 
जितने ब्राह्मण हों सबको निमन्त्रण दे आओ; देखना; 
एक भी आदमी छूट न जाय | पागलकी बातें सुनकर सब 
हँस पडे | घरमै तो खानेका ठिकाना नहीं, निमन्त्रण दे 
आओ सैकड़ाँको ! यामाचरण खयं घूमकर निमन्त्रण दे 
आये । भाडके दिन कॉवर-का-कॉवर सब सामान आने 
लगा और सारा घर आरा, धी, तरकारी आदि सामानोसे 
भर गया । जत्र ब्राह्मणोके मोजनका समय उपस्थित हुआ 
और सब लोग आ-आकर इकडे हुए तो आसमानमें 
घनघोर घटा छा गयी । माझूम हुआ, आज इन्द्रभगवान्‌ 
प्रलय करनेपर ही ठुले हुए हें | सब लोग बड़ी चिन्तामें 
पड़ गये कि ब्राह्मणोंको भोजन कैसे कराया जाय ! वामा- 
चरणने आसमानकी ओर देखा और बड़े करुण स्वरमें 
प्रार्थना की, “माँ ! क्या इतने आझण दरबाजेपरसे भूखे 
ही लोट जायेंगे ! तुम तो माँ | कभी मेरी बात नहीं 
टालती ।' मानो सचमुच दयामयी माताने भक्तकी पुकार 
सुन ली। न माळूम, कहाँसे एक ऐसा हयाका झोका आया; 
जो सत्र बादलोंको उड़ा छे गया और तुरन्त आसमान साफ 
हो गया । सत्र ब्राह्मणोंने आनन्दसे खुले आँगनमें बेठकर 
भोजन किया और इस तरह आद्ध-कमे निर्विन्न समास हुआ | 

आद सम्पन्न हो जानेपर वामा क्षेपा तारापुर चळे आवे 
और शक्तिसाधनामें निमग्न हो गये । यद्यपि वह कुछ पढे- 
लिखे नहीं थे, फिर भी माताकी कृपासे सारे शास्त्र मानों 
उनके नेत्रांके सामने रहते थे | वह लोगोंके मनकी बात, 
दूर देशकी बात, भूत, भविष्य, वतमान तीनों काकी 
बातें अनायास जान जाते थे। उनके जीवनमै उनकी 
अलौकिक शक्तियोंके अनेक प्रमाण लोगोंको देखनेमें आये | 
उन शक्तियोंके द्वारा बह प्रायः ही लोककल्याण किया 
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शक्ति पीठ 


करते थे । एक समय किसी आदमीसे एक संन्यासीने 
हरद्वारमें बताया कि एक सप्ताहके अन्दर सर्पके काटनेसे 
तुम्हारी मृत्यु हो जायगी । उस आदमीको पीछे यह बात 
भी मालूम हुई कि इस विपत्तिसे रक्षा करनेवाले एकमात्र 
वामा क्षेपा ही हैं । बह आदमी दौड़ा हुआ तारापुर पहुँचा 
और वामा क्षेपाके पैरॉमे गिर पड़ा | वही उसकी मृत्युका 
सातवाँ दिन था । यामा क्षेपाने उस आदमीके चारों ओर 
लकीर खींचकर कहा कि बस यहीं पड़े रहो और निरन्तर 
माको पुकारते रहो | उस आदमीने वैसा ही किया । 
आधी रातको निश्चित समयपर साँपने आकर उस आदमी- 
को काट लिया और यह मर गया। वामा क्षेपाने माँ ताराके 
सामने गिरकर प्रार्थना की और उस आदमीको जिला दिया | 


एक बार एक यक्ष्माका रोगी उनकी शरणमें आया । 
वह दवा करते-करते हार गया था । अत्र उसके जीनेकी 
कोई आशा न थी। वामाचरणने शरणार्थीको उठाया 
और उसकी पीठमें तीन मुक्के मारते हुए कहां--'जा बेटा, 
तू दूर हो ।' बस, उसी दिनसे वह असाध्य रोग दूर ही हो 
गया । इसी तरह अपने एक सेवकका कुष्ठ रोग उन्होंने 
एक मुठ्ठी इमशानकी राख मठकर अच्छा कर दिया | इतना 


# भारतयषके प्रधान शक्तिपीठ # 


सब करनेपर भी वह कभी किसीसे पूजामें कुछ नहीं लेते 
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थे | बहुत-से लोगोंने उन्हें द्रव्य देनेकी चेष्टा की, किन्तु 
उन्होंने बराबर ही अखीडार कर दिया | 


इस प्रकार वामा क्षेपाने प्रायः ७७ वर्षकी उम्रतक लोको- 
पकारका काम किया । वह एक योगी थे- सिद्ध पुरुष थे । 
फलतः उन्हें यह पहले ही मालूम हो गया कि अमुक समयमे 
मेरा देहावसान होगा । उन्होंने मृत्बुके दिन अपने मन्दिर- 
कें कतिपय व्यक्तियांको बुलाकर कहा--“अरे, तुमलोग 
मुझे समशान-घाट छे जा रहे हो !? उस समय किसीने उनकी 
इस बातका अर्थ न समझा अथवा उन्हें पागल समझकर 
उसपर विचार करनेकी आवश्यकता ही न समझी | वामा 
क्षेपा यह कहकर आसन लगाकर बेठ गये और माताके 
चरणोमें ध्यान लगाकर समाधिस्थ हो गये । दूसरे दिन 
लोगोंने देखा--बामाचरण योगासन लगाये बैठे हैँ; किन्तु 
उनके शरीरमें जीवनी-शक्ति नहीँ । इस तरह बंगाळके एक 
महान्‌ योगी वि० सं० १९६८ के आवण मासमे योगमागसे 
दिव्यत्वको प्राप्त हो गये | लोगोंने उन्हे उसी तरह उठाकर 
इमशान-घाटमें पहुँचाया और समाधि दे दी। उनकी 
समाधिपर एक मन्दिर बनवा दिया गया है। 


भारतवर्षके प्रधान शक्तिपीठ 


( लखक--श्रीभगवतीम्रसादसिहजी, एम० ए० ) 


भारतीय शक्तिपीठे अथवा प्रधान देवी-मन्दिरोंकी 
उत्पत्तिके विषयमें पौराणिक तथा तान्त्रिक विचार विस्तार- 
पूर्वक अपने 'श्रीज्यालामुखीयात्रा” शीर्षक लेखके उपोदू- 
घातमें में 'कल्याण? की कार्तिक संवत्‌ १९९० की संख्याम दे 
चुका हूँ । अतः दुबारा उन्हें लिखनेकी आवश्यकता नहीं 


समझता | केवल इतना ही और कहना है कि तन्त्रचूडामणि? 


में पीठोंकी संख्या बावन दी हे, 'शिवचरित्र! मं इक्यावन 
और 'देयीमागबन” में पक खो आठ । “कालिकापुराण' में 
छव्वीस उपपीठोंका बर्णन. उपपीठोंका वर्णन है | पर साधारणतया पीठोंकी 
संख्या इक्यावन मानी जाती है। इनमेंसे अनेक पीठ तो इस 
समय अज्ञात हैं । जिनका पता चलता है, तथा जो अन्य 
प्रसिद्ध देवीतीथ॑ वर्तमान कालमें पूजे जाते हैं उन्हें लेकर 
मैंने इस लेखके साथ दिये हुए मानचित्रको बनाया है | 
मानचित्रमें दिये स्थानोंके विषयमै अकारादिक्रमसे 
निम्नलिखित सूक्ष्म विवरण दिया जाता है | 


( १ ) अल्सोडा-जिस पहाड़ीपर अस्मोडेका नगर बसा 
हुआ है उसके विषयमें लिखा है कि 'कोशिकीशाल्मली- 
मध्ये पुष्यः काषायपर्वतःः ( स्कन्दपुराण-मानसखण्ड, 
अध्याय ५२ ) | कोशिकी और झाल्मलीको इस समय 
कोसी तथा खाल कहते हैं । इस अल्मोडेके काषाय पर्वतपर 
नगरसे आठ मीलपर कोशिकी देयीका स्थान है । भगवती 
कोशिकीकी उत्पत्ति 'दुर्गाससशती के पाँचवें अध्यायमें 
दी हुई है। इस स्थानपर दूर-दूरसे आकर उपासक लोग 
पुरश्चरण इत्यादि करते हें । काठगोदाम स्टेशनसे अल्मोड़ेको 
मोटर जाती है । 

(२) आजू-यहाँ अबुँदा देवीका मन्दिर ५१ प्रधान 
पीठेमें दै । यह मन्दिर नगरके वायव्य कोणमें एक ऊँची 
पहाडीपर स्थित है । ऊपर चढ्नेके लिये सीढियाँ बनी हुई 
हैं। मन्दिरसे नगरका दृश्य अत्यन्त नयनाभिराम प्रतीत 
होता दै । दूरसे जो मन्दिर दीखता है बह केवळ आवरण- 
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सा है, क्योकि मुख्य स्थान मन्दिरसे लगी हुई एक शुफामें है। 
शुफाके भीतर निरन्तर दीपक जळता रहता है और इसीके 
प्रकाशसे भगवंतीके दशन होते हैं । यहाँ चैत्री पूणिमा तथा 
बिजयादशमीके अवसरौपर बड़े मेले लगते हें | आबू-रोड 
स्टेशन 8. 8. 0. 7. की देहळी-बम्बईवाली छोटी छाइनपर 
हे । यहाँसे आबू पर्वतको मोटर जाती हैं । 


(३) उनेन-यह नगर सम्राट बिक्रमादित्यकी राजधानी 
रह चुका दै । यह भी प्रधान शक्तिपीदोंमें है । यहाँका 
महाकालेश्वर शिवलिङ्ग द्वादश ज्योतिकिङ्गौमेंसे है। इसी 
शिवमन्दिरके समीप रुद्रसागरके उस पार महाराज विक्रमा- 
दित्यकी कुलदेवी हरसिद्धि माताका प्राचीन मन्दिर है । 
यहाँ भी दूर-दूरसे लोग पुरश्ररणके लिये आते हैं और इस 
सिद्वपीठके सम्बन्धमें अनेकानेक चमत्कारिक कथाएँ कही 
जाती हैं । उजेनमें क्षिप्रा-तटका इस्य बड़ा ही हृदयग्राही है। 


( ४ ) ओंकारेश्वर-पाठकगण 'शिवाडू' में ओंकारेश्वर 
ज्योतिर्लिङ्गका विवरण पढ़ चुके होंगे । उस विवरणमें 
मान्धाता पर्वतकी परिक्रमाका भी उल्लेख मिलेगा । 
ओकारेश्वरके मन्दिरसे लगभग ३ मील पूर्व नम॑दाके तटपर 
एक महत्त्वपूण शक्तिपीठ है | यह खान “सातमात्रा” के 
नामसे पुकारा जाता है । पर इसका शुद्ध नाम सप्तमातृका 
है । सप्तमातृकाएँ. ब्राह्मी, माहेश्वरी, कौमारी, वैष्णवी; 
वाराही, नारसिंही, ऐन्द्री हैं । ( इनकी उत्पत्तिके विषयमै 
दुर्गाससशती अध्याय ८ देखिये | ) इस तीर्थमें इन सात 
मातृकाओंके मन्दिर हैं । यहाका हश्य परम मनोहर तथा 
श्रद्धोत्पादक है । 


( ५ ) कलकत्ता-हबड़ा स्टेशनसे पाँच मील वूरपर 
भागीरथीके आदि खोतपर कालीघाद नामक स्थान है । 
इसीके ऊपर सुप्रसिद्ध कालीजीका मन्दिर है | यह स्थान भी 
प्रधान शक्तिपीठोंमें है। मन्दिरमें त्रिनयना माता रक्ताम्बरा, 
मुण्डमालिनी तथा मुक्तकेशी विराजमान हैं | सारा बङ्गाल 
प्रान्त बढी भद्धासे मगवतीकी पूजा तथा आराधना करता है। 
इस पीठके चमत्कार अगणित हैं और बराबर होते रहते 
हैं । परमहंस रामकृष्णपर जेसी काली माताकी असीम 
कृपा रही है, उससे पाठक अनभिज्ञ न होंगे। कलकत्तेमें 
हजारभुजा काली, सर्वमङ्गला, तारासुन्दरी, सिंहवाहिनी 
आदि अन्य प्रसिद्ध शक्तिपीठ भी हैं । 

(६ ) काठमाण्डू-नेपालराज्यकी अधिष्ठात्री भगवती 


ॐ कट्याण ॐ 
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गुह्यश्वरीका मन्दिर वागमती नदीके रुह्येश्वरीघाटपर 
औपश्चपतिनाथके मन्दिरसे दो फलांगको दूरीपर स्थित है । 
बीचमें पका रास्ता बना हुआ है। सारा नेपालराज्य इन 
गुह्य कालिकाकी अनन्यभंक्तिसे वन्दना करता है। नवरात्रके 
अवसरॉपर स्वयं नेपाल-सम्राटू सकुटम्ब नित्यप्रति वागमतीमे 
स्नान कर भगवतीके दर्शन करते हैं । 


(७) कारका--देहळीसे जो लाइन झिमलेको जाती है 
उसपर कालका नामक प्रसिद्ध जंकशन है । यहाँपर 
भगवती कालिकाका एक प्राचीन मन्दिर है । दुर्गा- 
सप्तशतीके पाचवे अध्यायमें लिखा है कि शम्भ-निशम्म- 
द्वारा पीड़ित देवताओंने हिमालय-पर्वतपर जाकर विष्णुः 
मायाकी स्तुति करना आरम्भ किया । इसी अवसरपर 
पार्वंतीजी उधरसे होकर निकलीं । उन्होंने स्तुतिमें लगे 
हुए देवगणोसे पूछा कि आपलोग किसकी स्तुति कर 
रहे हैं । इतना पूछते ही भगवती पार्वतीके शरीरसे शिवा 
माता निकल पड़ी और उन्हाने पार्वतीजीको उत्तर 
दिया कि ये देवगण मेरी स्तुति कर रहे हैं। भगवती 
पार्वतीके शरीरकोशसे प्रकट होनेके कारण शिवा माताका 
नाम कौशिकी पड़ा ( अल्मोड्ेमे कोशिकीके पीठका 
बिवरण ऊपर दिया जा चुका है) और-- 


तस्यां विनिगंतायां तु कृष्णाभूत्सापि पावती । 
कालिकेति समाख्याता हिसाचलकताश्रया ॥ 


अर्थात्‌ निज शरीरसे कौशिकीके अलग हो जानेपर 
पार्वती इयामवर्णा हो गयीं और उन्होंने हिमालयमें निवास 
ग्रहण किया । यही श्यामवर्णा पार्वती कालकाकी देवी हैं। 


(८) काशी--काशीमें जो शक्ति-त्रिकोण है उसके कोनो- 
पर क्रमशः दुर्गाजी (महाकाली) महालक्ष्मी तथा 
वागीसबरी ( महासरस्वती ) विराजमान हैं । लक्ष्मीकुण्ड- 
पर महालक्ष्मीजीकी जो मूर्ति है उसके साथ-साथ भी 
महाकाली तथा महासरस्वतीकी मूर्तियाँ हैं. । बागीववरीकी 
प्राचीन प्रतिमा मन्दिरके, नीचे एक पक्की गुफाके भीतर है। 
इन तीन शक्तिपीठके साथ एक-एक कुण्डकी स्थिति 
काशीखण्डमें उल्लिखित है । दुर्गा कुण्ड तथा लक्ष्मीकुण्ड तो 
अबतक विद्यमान हैं पर वागीश्वरीकुण्ड पचास-साठ वर्ष 
हुए पट गया | उसके स्थानपर अब एक उद्यान है। इन तीनों 
देवियोंके आसपास ( क्रमशः भदेनी, रामापुरा तथा जेतपुरा 
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श्रीकामाख्यामन्दिर--गौहाटी - 


श्रीगुद्येश्वरीमन्दिर- नेपाल 


कांगड़ादवीका मन्दिर--कांगड़ा 


औचामुण्डाजीके मन्दिरके समीप विद्यालकाय नम्दीमूत्ति-मैसूर 
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# भारतवष के प्रधान शक्ति-पीठ % 
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मुहछोमे ) काशीके प्राचीन ग्राह्मणोंकी बस्तियाँ हैं और 
समस्त नगरकी पुरोहिती उन्हीं ब्राह्मणोंकी है। 


इन प्रधान शक्तिपीठोंके अतिरिक्त काशीमै सुप्रसिद्ध 
नवदुर्गाओके (शैलपुत्री, ब्रह्मचारिणी, चन्द्रघण्टा, 
कूष्माण्डा, स्कन्दमाता, कात्यायनी, कालरात्रि, महागौरी, 
सिद्धिदात्री ) स्थान हैं जहाँ नबरात्रमें बराबर दिवसके 
अनुसार मेला लगता है और हजारों भक्तगण दर्शनको 
जाते हैं । कूष्माण्डा तथा स्कन्दमाता उपर्युक्त दुर्गाजी तथा 
वागीश्वरी ही हैं और महागौरी काशीकी अधिष्ठात्री केन्द्र 
भगवती अन्नपूर्णा हैं । यही इस महापीठकी देवी हैं । 


इनके अतिरिक्त चौंसट्टी, काली, विशालाक्षी, वाराही, 
त्रिपुरा, मङ्गलागौरी, संकटा, पीताम्त्ररा इत्यादि अनेक 
और शक्तिपीठ हैं। इनमें बाराही तथा सङ्कटाके स्थान 
बड़े सिद्धिप्रद हैं और सैकड़ों भक्तोंपर इन देवियोंने 
चमत्कारिक दयाइष्टि की है । वाराहीजीका मन्दिर मीरघाट- 
पर एक घरके नीचे गुफामे है । पूजाके लिये सूर्योदये 
पूर्व थोड़ी देरको मन्दिर खुलता है, अन्यथा दिनभर 
बन्द रहता है । 


वाराणसीके इन शक्तिपीठोंकी महिमा अपार है और 
प्रायः समस्त भारतवर्षसे लोग यहाँ उपासना अथवा 
अनुष्ठानके लिये बराबर आते हैं । 


(९) काँगडा- काँगडा पटठानकोट-योगीन्द्रनगर 
लाइनपर एक स्टेशन है। यहाँ भगवती विद्येश्वरीका 
बहुत प्राचीन मन्दिर है । इनको नगरकोटकी देवी भी 
कहते हैं | देयीजीका पुराना मन्दिर सन्‌ १९०५ के 
भूकम्पमें गिर गया था, अब नया मन्दिर धीरे-धीरे एक 
टूस्टद्वारा तैयार कराया जा रहा है। यह खान प्रधान पीरों- 
में है और यहाँ सतीके मुण्डका गिरना बतलाया जाता है । 
मूर्ति भी सुण्डकी ही है और उसके ऊपर सुवणछन्र 
शोभायमान है। भगवतीके सम्मुख चाँदीसे मढे हुए 
स्थानमें प्रसिद्ध वागयन्त्र बना हुआ है। यहाँ 
तथा ज्वालामुखी और चिन्तपूर्णीके स्थानोंपर समस्त 
पज्ञाब तथा अन्य समीपवर्ती प्रान्तोंसे प्रतिवर्ष लाखों 
यात्री दशनाथ आते हैं । देवीजीके मन्दिरके अहातेमे एक 
कुण्ड भी है और उसके पास कई प्राचीन यूपस्तम्भ 
र्खे हैं । 

(१०) कोल्हापुर-'देवीभागवत' तथा 'मत्स्यपुराण' 


में वर्णित महालक्ष्मीका स्थान यहाँपर है । यह भी 
सिद्वपीठोमें है । महाराष्ट्रप्रास्त भरमें इतना सिद्ध अन्य 
देवीपीठ नहीं । प्रतिवर्ष लाखो यात्री यहाँ दशनकों आते 
हैं । कोल्हापुरमें छत्रपति महाराज शिवाजीके वंशज राज्य 
करते हैं और नगर रेलवे लाइनपर दै । 


(९९) गन्धवैकु-यह स्थान काइमीरकी राजधानी औ- 
नगरसे पन्द्रह मील उत्तरको है । इसीके समीप काइमीरका 
प्रसिद्ध क्षीरभवानी अर्थात्‌ योगमायाका मन्दिर है । चारों 
ओर जल है, बीचमें एक टापू-सा है | ज्येष्ठ झुक्ञा अष्टमीको 
यहाँ बड़ा मेला लगता है और उस अवसरपर यहाँ बहुत हवन- 
पूजन होता है । प्राचीन आ्य-संस्कृति यहाँ जीती-जागती 
दिखायी देती है । बड़े-बड़े सौम्यवर्ण तिलकधारी पण्डित लोग 
शुद्ध वेदमम्त्रोसे अर्चनामें तत्पर दीखते हैं । कहा जाता है कि 
क्षीरमवानीके मण्डपके चारों ओर जो कुण्ड बना है उसका 
जल रंग बदलता है और इसीसे झुमाशुभका विचार होता 
है। स्वर्गीय काइमीर-नरेशको इस स्थानके प्रति बड़ी 
श्रद्धा थी । यहाँ अगणित चेनारके पेड़ हैं, जिनकी छाया 
बड़ी ही ठंढी तथा स्वास्थ्यप्रद है । 


( १२ ) गिरनार-काठियावाड प्रान्तका सुप्रसिद्ध अम्बराः 
देवीका मन्दिर जून्तागढ़-राज्यमें गिरनार पर्वतपर है । 
पर्वतकी चढाई बड़ी ऊँची है और प्रायः छः हजार सीढ़ियाँ 
पार करनेपर पर्वतके तीनों शिखरोंकी यात्रा होती है । 
प्रत्येक चार-पाँच सीढ़ियोंके बाद एक चौड़ी सीढ़ी मिलती है, 
जिसपर यात्री लोग विश्राम कर लेते हैं । इस पर्वतके तीनों 
शिखरोपर क्रमशः अम्ब्रादेवी, गोरक्षनाथ तथा दत्तात्रेयके 
स्थान मिलते हैं । अम्बादेवीकी विशाल मूर्ति इस भयानक 
यन्य प्रदेशमें बड़ी ही उग्र प्रतीत होती है । इस जङ्गलमें 
अनेकानेक सिंह विद्यमान हैं | इसी पर्वतपर एक गुफामें 
कालीजीकी मूर्ति भी है, जहाँ अनेक उपासक मिलते हैं। 


(१३) गौहाटी-गौहाटीसे दो मील परिचम नीलगिरि 
अथवा नीलकूट पर्वतपर प्रधान सिद्धपीठ है जिसे भगवती 
कामाख्या अथवा कामाक्षा कहते हें । 'कालिकापुराण? 
के. अनुसार इस स्थानपर सतीकी योनि गिरी थी । अतः 
यहाँका प्रधान तीय एक अंधेरी गुफाके भीतर स्थित योनि- 
पीठ है । इस स्थलपर केवल कुण्ड-सा है, जो पुष्पाच्छादित 
रहता है । पासहीमै एक मन्दिरमें भगवतीकी मूर्ति मी है। 
यह पीठ महाक्षेत्र कहा जाता है और इस महत्त्वके अन्य 
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पीठ भ्रीविन्ध्यवासिनीक्षेत्र तथा श्रीज्यालामुखीमै ही हैं। इस 
पीठके विषयमे कहा जाता है कि भगवती प्रतिमास 
रजस्वला होती हँ | उस समय पण्डे लोग शुद्ध वसन भगवतीके 
योनिस्थ रजमें रंग लेते हैं और उसे यात्रियोंको प्रसादवत्‌ 
देते हैं । यात्रियोंको यहाँ पण्डोहीके यहाँ निवास करना 
होता है । यहाँसे सोलह मीलपर सुप्रसिद्ध कामरूप नामक 
स्थान है जहाँकी ख्रियोंके विषयमें अनेकानेक ऐन्द्रजालिक 
कथाएँ प्रचलित हैं। कामाक्षामें यथासाध्य संख्यामें कुमारिका- 
ओको भोजन करानेकी प्रथा है । 


(२४) चट्गँव-यहसि चौबीस मीलपर सीताकुण्ड नामक 
तीर्थ है। उसीके समीप चन्द्रशेखर पर्वतके शिखरपर भगवती 
भवानीका मन्दिर है जो इक्यावन शाक्तिपीठोमें गिना जाता 
है | इस स्थानपर वाडवकुण्डमें निरन्तर आग निकलती 
रहती है और समीपहीम पत्थरसे आग निकला करती है । 


(१५) चित्तौइ-इस ऐतिहासिक दुर्गके भीतर एक 
प्राचीन मन्दिर भगवती कालिकाका है। इनको यदि 
इमशानकाली कहें तो कोई अत्युक्ति न होगी, क्योंकि इस 
दुगकी रक्षाम न जाने कितनी राजपूत वीराङ्गनाऔने 
अम्निमें अपनी आहुति दी और न जाने कितने रणबॉकुरे 
वीरोने केसरिया वाना पहनकर अपने प्राण रणमें उत्सर्ग 
किये । इस मन्दिरमे अखण्ड दीप जळता है और यहाँक्े 
प्रत्येक खम्मपर अगणित मूर्तियाँ तथा बेळ-बूटे बने हैं । 
इस दुर्गमें तुळजा भवानी तथा अन्नपूर्णाके मन्दिर मी हैं। 


(१६ ) चिन्त पुणां-जालन्धरसे ज्वालामुखी जाते हुए 
होशियारपुरसे तीस मीलपर चिन्तपूर्णीका स्थान सघन 
पर्वतीय प्रदेशने स्थित है । सुप्रसिद्ध कॉगड़ेकी घाटीमें जो 
झाक्तित्रिकोण है, उसके प्रत्येक सिरेपर क्रमशः चिन्तपूर्णी, 
ज्वालामुखी तथा काँगड़ेंकी विद्येश्वरी विराजमान हैं । इन 
तीनों सिद्धपीठोंमे प्रतिवर्ष लाखों यात्री आते हैं | 


(९७) जुनार घुनार स्टेशनसे दो-तीन मील दक्षिण 
विन्थ्यपर्वतकी एक सुरम्य खोहमें भगवती दुर्गाजीका स्थान 
है। मन्दिरका प्रवेशद्वार एक खिड़की-सा है और उसमें 
बैठकर भीतर जाना होता है । भीतर पर्याप्त खान है। 
दुगोमाताकी प्रतिमा बड़ी ही श्रद्धोत्पादक हे । यह स्थान 
अनुष्ठान इत्यादिके लिये अनुपम है। मन्दिरके समीप 
झरनेका जळ नाछेके रूपमै बता है और इसी नालेके पास 


एक खुली गुफा या दालानमें अनेकानेक प्राचीन तथा 
विचित्र लेख खुदे हैं । यह खान बड़ा खास्थ्यवर्धक हे । 

(१८ ) जनकपुर-जनकपुररोड स्टेशन है । वहाँसे 
नेपालराज्यमें इस स्थानको जाना होता है । इसी स्थानपर 
जनकनन्दिनी सीताजीका प्रादुर्भाव हुआ था । दूर-दूरसे 
यात्रीगण ( अधिकाँश मिथिला तथा विहारप्रान्तसे ) यहाँ 
दर्शनको आते हैं | 


( १९) जबरपुर-यहाँसे बारह मीलपर सुप्रसिद्ध भेडाघाट 
नामक नमंदाका प्रपात है जिसे देखने विदेशोंसे भी लोग 
आते हैं । नर्मदाके किनारे दोनों ओर लगभग मीलभरतक 
बरावर ऊँची-ऊँची संगमर्मरकी चट्टानें हैं । इन्हींपर 
गौरीशाङ्करजीके मन्दिरमें चौंसठ योगिनियोंके स्थान हैं। 
मूर्तियों मनुष्याकार हैं और तन्त्रोक्त विधिसे बनी हैं । खेद है 
कि आततायी यबनोने इनको भभ कर डाला है। किन्तु 
फिर भी यहाँ अनेक यात्रीगण आते हैं । 


(२०) ज्यारामुखी-इस महापीठका विस्तृत विवरण 
सं० १९९० के 'कल्याण' की कार्तिकवाली संख्यामें निकल 
चुका है। इस स्थानपर अनादिकाळसे एथियीमेसे कई 
अभिशिखाएँ निकल रही हैं । 


(२९ ) जाइन्धर-शक्तिपीठौंके वर्णनमें इस स्थानका 
नाम भी आता है पर इस समय जालन्धर “नामक नगरमें 
कोई प्रधान देवीपीठ नहीं माखूम होता । अतः अनुमान 
किया जाता है कि प्राचीन जालन्धरसे त्रिगतं प्रदेश ( यतमान 
काँगड़ेकी घाटी) मानना चाहिये । इस विरतंप्रदेशमें 
चिन्तपूर्णी, ज्वालामुखी तथा नगरकोटकी देवीके स्थानोसे 
जो शक्तित्रिकोण बनता है वह परम पुनीत माना जाता है 


(२२) तिरुपती-यहाँकी सुप्रसिद्ध बालाजीकी मूर्ति 
दक्षिणमारतका महाक्षेत्र है। वहॉसे तीन मील दूरपर 
चिन्तानूर नामक स्थानमें भीपड्रावतीका मन्दिर है | 


(२३ ) द्वारका-इस धाममें भीरुक्मिणी देवी तथा 
श्रीसत्यमामाजीके प्रसिद्ध मन्दिर हैं || इन मन्दिरोंके राजसी 
ठाट भगवान्‌ आकृष्णचन्द्रजीके समयकी द्वारकाके वैभवकी 
याद दिलाते हैं | 

(२४) देवीपाटन--किंवदन्ती है कि भगवती पटेश्वरी- 
की स्थापना महामारत-कालमें राजा कणंद्वारा हुई थी। 
सम्राट विक्रमादित्यने तीर्थोद्वारके समय यहाँ भी दूसरा 


व पता आर ८ ता जा 7 नाम आभार आगरा: ५: एप 


IN 


CE 


भीचिन्तपूर्णीजी देवी- होशियारपुर 


श्रीसारिका चक्रेश्वर--हरिममात ( कारमीर ) 


संख्या २] 


मन्दिर बनवा दिया । कालान्तरमें नाथसम्प्रदायके 
कनफटे योगियोंकी यह गद्दी हो गयी और अब भी यह 
स्थान उन्हींकी देंख-रेखमें है । पटेश्वरीदेवीका मन्दिर एक 
टीलेपर बना हुआ है और समीपमें एक कुण्ड मी है । 
चैत्रकी नवराजमें यहाँ एक बहुत बड़ा मेला लगता है, 
जिसमें अवध तथा नैपालसे लाख डेढ़ लाख आदमी आते 
हैं। इस मेलेमें नेपाळी टाँगनोकी बड़ी बिक्री होती है । 


(२५) देहकी-भारतकी इस प्राचीन तथा आधुनिक 
राजधानीमें दो प्राचीन शक्तिपीठ विद्यमान हैं। कुतुब- 
सीनारके पास योगमायाका मन्दिर है। कहते हैं कि 
भगवती योगमाया एथिवीराजकी इष्टदेवी थीं । मन्दिरके 
भीतर कोई मूर्ति नहीं । केवळ, कामाक्षापीठकी तरह 
भगवती योनिरूपा-सी विराजमान हैं । दूसरा खान यहाँसे 
लगभग छः-सात मीलपर ओखला नामक ग्रामँ एक टीले- 
पर कालिकाका मन्दिर है । मन्दिर अठपहल है और 
अपने ढंगका निराला है । इस प्रदेशमें देवीको बड़े-बड़े 
पंखे चढ़ानेकी प्रथा प्रचलित है । 


(२६) नागपुर-मध्य-मारतके इस नगरमे सहख- 
चण्डीका तथा रुक्मिणीजीके दो प्रसिद्ध मन्दिर हैं, जिनके 
दशनोंको इस ग्रान्तके अनेकानेक यात्री आते हैं । 


(२७) नैनीतार-संयुक्त प्रान्तीय पर्वतीय नगरोंमें यह 
स्थान बड़ा ही मनोरम है । यहाँपर पर्वतके ऊपर एक 
बड़ी म्त्री-चौड़ी झील है, जिसमें सदैव अगाध जल भरा 
रहता है । इस हृदका प्राचीन नाम स्कन्दपुराणके 
अनुसार त्रिऋषिसरोवर है । ये तीन ऋषि अत्रि, 
पुलस्त्य तथा पुलह थे । इसके मल्लीतालवाले किनारेपर 
प्राचीन नयना देवीका मन्दिर है । सन्‌ १८८० ई० में 
इस स्थानपर पहाड़ फट पड़ा था, जिससे प्राचीन मन्दिर 
दब गया । वर्तमान मन्दिर पचास वर्ष पुराना हे । इस 
कुमाऊँ प्रदेशमे भगवती नयना देवीका बड़ा मान है 
` और इन्दींके कारण इस स्थानको नैनीताल कहते हैं | 


(२८) पठानकोट-यह पठान’ शब्द सुसस्मान जाति- 
से सम्बन्ध नहीं रखता । इसका शद्ध रूप “पथ? है; क्योकि 
इस नगरमें प्राचीन कालसे कई बड़ी-बड़ी सड़कें मिलती हैं। 
यह प्राचीन हिन्दू राजाओके समयका एक किला ध्वस्त 


अवस्थामे विद्यमान है | इसमें एक बड़ा प्राचीन देवीका . 


स्थान है । त्रिगतं पर्वतीय प्रदेशके द्रारपर स्थित इन 


कै आरतवर्षके प्रधान दाक्ति-पीठ # 
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की 


पठानकोटकी देवोकी आराधना अनन्त कालसे होती 
आ रही है। 


(२०) पण्ठरपुर-महाराष्ट्र प्रदेशके इस महत्त्वशाली 
क्षेत्रका विस्तृत विवरण ज्येष्ठ संवत्‌ १९९१ की संख्यामें 
निकल चुका है । यहाँपर श्रीविठोबाके सुप्रसिद्ध मन्दिरमें 
उनकी पटरानियाँ रुक्मिणी, सत्यभामा, महालक्ष्मी तथा 
राधिका प्रथक-प्रथक्‌ अपने मन्दिरोंमें विराजमान हैं । 


(३०) प्रयाग-इलाहाबादके जिलेमें कड़ा नामक 
स्थानपर कोई चार सौ वर्ष हुए बाबा मलूकदासजी हो 
गये हैं । ये बड़े ही प्रसिद्ध सन्त थे और इनके अनेकानेक 
पद तथा “बानियाँ? अबतक प्रचलित हैं| बाबाजी खत्री ये 
(इस लेखकका परम सोभाग्य है कि मातृपक्षसे उसका 
सम्बन्ध इन महात्मासे है) और भगवती चण्डकाके 
उपासक थे । उनकी गदियाँ भारतवर्षमें कई स्थानोपर 
हैं। कड़ेकी देवी विशेषरूपसे प्रसिद्ध हैं और दूर-दूरसे 
खत्रीलोग अपने बालकोंके क्षौर-संस्कारके लिये अथवा 
दर्शनोंको इस स्थानपर आते हैं । 


(६९) पूना यहाँका सुप्रसिद्ध पावंती-मन्दिर समस्त 
महाराष्ट्र प्रदेशमें मान्य हे । इसकी पर्वतीय स्थिति तथा 
सुन्दर शिल्पकला बड़ी ही नयनाभिराम हैं । 


इसी जिलेमें प्रतापगढ़ नामक स्थानमें छत्रपति महाराज 
शिवाजीकी इष्टदेबी भगवती भवानीका प्राचीन मन्दिर 
है । कथा है कि शिवाजी महाराजकी उग्र तपस्यासे प्रसन्न 
हो भगवतीने प्रकट होकर उनको प्रसादरूप एक खञ्ज 
प्रदान किया था | इसी खद्धसे महाराज जगद्विजयी हुए थे । 
ऐसी ही खञ्गःप्रदा नकी कथा शुरु गोविन्दसिके विषयमे भी 
प्रचलित हे । पाश्चात्य साहित्यमें भी आर्थरके खड्ध एक्स- 
केलिबर (८६।;७९7) तथा ओरलेण्डोके खञ्ज इरिंडना 
(Durind०१) के अमोधत्यके सम्त्रन्धमै भी लोगोंके ऐसे 
ही विचार हैं | भगवती भवानी महाराज शियाजीके वंशज 
कोल्हापुरके महाराजाओंकी इष्टदेवी हैं और राज्यका निशान! 
यही खज्ञ है जिसके नीचे 'जय भवानी? लिखा रहता दै । 


(३२) पूर्णगिरि अल्मोडे जिलेमें पीलीमीत होती हुई 
लाइन टनकपुरतक जाती हे । (पूर्णगिरि अथवा पुण्यागिरि) 
उनकपुरसे आठ-नो मीलपर शारदानदीके किनारे नेपाळ 
राज्यकी सरहदपर है । मार्ग बड़ा दी सुन्दर हे और यहाँ- | 


६४२ 
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की 23 सघन वनराजिको देखकर कभी तृप्ति नहीं हो सकती । 
सागमें इञ्ञास नामक खानपर ठहरनेके लिये दो धर्मशालाएँ 
हैं पूण शैलकी शोभा अवर्णनीय है। इस पर्यतके सुन्दर बाँस 
तथा अन्य वृक्ष भगवतीके समझकर नहीं काटे जाते । 
यदि किसीने धृष्टता कर इस प्रथाका उल्लंघन किया तो 
उसे उन्ही बॉसॉमें पैदा होकर साँप, बिच्छू, गोजर सताते 
हैं । पर्वतको चढ़ाई देखनेमें तो खड़ी दै पर भगवतीकी 
कृपासे सब लोग सकुशल यात्रा कर आते हैं | पर्वतपर 
अनेक मन्दिर हैं, पर तीन हजार फीट ऊँचे शिखरपर भगवती 
काछिकाका मुख्य स्थान है । प्राचीन पीठ ढका हुआ रहता 
है । प्रार्थना करनेपर पण्डाजी उसका दशन भी करा देते हैं। 


इस पर्वतपर रजस्वला स्री अथवा अपवित्र स्थिति- 
वाला पुरुष नहीं चढ़ सकता । कहते हैं कि यदि अवज्ञा- 
वश ये चढ्ने लगें तो अन्धे हो जाते हैं । यह स्थान प्रधान 
शक्तिपीठोंमे गिना जाता है । यहाँ नवरात्रके अवसरांपर 
हजारों यात्रीगण दूर-दूरसे आते हैं । 


(३३) फुरुखाबाद-इस जिलेमें तिरवा नामक स्थानपर 
बड़े-से श्रीयन्त्रके ऊपर भगवती महात्रिपुरसुन्दरीकी मूर्ति 
बनी है, जिसका विस्तृत विवरण अन्यत्र दिये हुए “श्रीयन्त्र? 
नामक लेखमें मिलेगा जो शक्तथङ्कमै छपा दै | जनसाधारण 
इसको अन्नपूर्णाका मन्दिर कहते हैं । 


इसी जिलेमें कन्नौज (कान्यकुब्ज) नामक नगरमें अनेक 
देवीमन्दिर हैं जो सैकड़ों वध पुराने हैं। सिंहवाहिनी इत्यादि- 
के खान तो कम-से-कम चोदह-पन्द्रह सौ वर्ष पुराने 
हैं। क्षेमकलीका स्थान महाराज जयचन्दंके समयका है। 
इसी कन्नौजमें समस्त पूर्वीय खत्रियोंके देवठे (देवस्थान) है, 
जहाँ अब भी दूर-दूरसे मुण्डन, यज्ञोपवीत इत्यादिके समय 
आना पड़ता है। दुर्दान्‍्त यवनोंके शासनकालसे इन 
खत्रियोंके पुरोहितोंकों शिवा अथवा चण्डिकाकी चळ मूर्तियौँ 
रखनी पड़ी हैं और ये ही अबतक प्रचलित हैं । कहीं-कहीं 
तो इस चल मूर्तिका रखना भी कठिन हो गया । वहाँ 
केवल देवीकी चुन्नी (रक्ताम्वर) ही पूजी जाने लगी | 
(३४) बॉदा-यहाँका महेश्वरी देवीका मन्दिर बहुतः 
प्राचीन है । इस स्थानपर बड़े-बड़े उपासकोंने तपस्या की 
है | इसीके समीप वामदेवेश्वर पवतपर जो अपूर्व वामदेव 
लिङ्ग है उसीसे इस नगरका नाम बाँदा पडा है | 
(३५) मुननेश्वर=इस खानका प्राचीन नाम एकाम्न- 


कानन है । यह क्षेत्र मी इक्यावन शक्तिपीटोंमें है । यहाँ 
देवीपादहरा सरोवरके तटपर प्रथक्‌-प्रथक्‌ एक सौ आठ 
योगिनियोंके मन्दिर हैं । भुवनेश्वरका बिस्द्रत विवरण 
कल्याणके 'शिवाङ्क' में निकल चुका है । 


(१६) मशुरा-इस स्थानके प्रधान शक्तिपीठ महाविद्या 
तथा बरसानेके मन्दिर हैं । महाविद्याका स्थान मथुराहीमें 
है। एक ऊँचे टीलेपर प्राचीन मन्दिर बना हुआ है। 
भगवतीकी मूर्ति बड़ी विशाल है। नेत्रकी ज्योति विशेषतया 
प्रभावशाली है। बरसानेमें भी एक ऊँचे दुर्ग-सदश मन्दिर- 
पर भीराधिका रानीका प्राचीन पीठखल है। होलीके 
अवसरपर यहाँ जो माधुर्य बरसता है उसकी उपमा त्रैलोक्य- 
में नहीं । विखारभयसे इस महोत्सवका विवरण नहीं 
दिया जाता । 

(३७) मदुरा-यहाँके ग्यारह मंजिळवाले मीनाक्षी देवीके 
मन्दिरका कुछ विवरण कल्याणके शिवाङ्क में निकल 
चुका है । दक्षिण-भारतमें जितनी प्रतिष्ठा इस मन्दिरकी है 
उतनी अन्य किसी मन्दिरकी नहीं । इस मन्दिरके द्वारपर 
अष्टलक्ष्मयोंकी मूर्तियाँ बनी हैं । प्रत्येक खम्मेपर एक 
मूर्ति है और इन्हीं खम्मौपर छत खड़ी है । उस छतपर 
पार्वतीके जन्म, उनकी तपस्या, शिव-वियाह, षडानन- 
जन्मादिकी कथाएँ खुदी हैं । इसी मन्दिरके भीतर जो 
“पद्यम्‌? तडाग है उसके चारों ओर खम्भौपर भगवान्‌ 
शङ्करकी लीलाएँ मूर्तिरूपमें खुदी हैं । इस मन्दिरकी नवग्रह- 
मृर्तियॉ भी विशेषरूपेण द्रष्टव्य हैं | 


(३८) मद्रास-इस नगरके \।7! 506९४ अथवा 
साहूकारपेठमे सुप्रसिद्ध माता कुडिका मन्दिर है । मन्दिरके 
सामने स्त्रिया कण्डेकी आँचसे मीठा चावल पकाकर देवीको 
मोग लगाती हैं | इस मन्दिरके प्रति मद्रासियोंकी बड़ी 
श्रद्धा है । वन्दनाकी विधि यहाँकी विचित्र दै । देवीके 
सम्मुल आते ही दर्शक अपने सिरम घूँसे मारता है और 
अपना कान पकड़कर नाचने लगता है | 


(२९) महोबा-इस स्थानके प्रसिद्ध देवीमन्दिरोंका विस्तृत 
विवरण कल्याणकी पौष सं० १९९० की संख्यामें निकल 


चुका है | 


(४०) मुम्बइ-इस विख्यात नगरीमें मुम्बादेवी, काळवा- 
देवी और महालक्ष्मीके प्रधान शक्तिपीठ हैं । सम्बादेवीकी 
पूजामें जीवबछि नहीं दी जाती । कालबादेवीकी मृति 
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अत्यन्त प्राचीन है। महालक्ष्मीका मन्दिर समुद्रतरपर बड़े ही 
सुहावने स्थानपर बना है । मुम्बादेवीके समीप एक विशाल 
ताछाब भी है । इन स्थानोंके अतिरिक्त प्रसिद्ध बाबुलनाथके 
ऊँचे पर्वतीय मन्दिरमे जो प्रधान देवीमूति हे; उसके 
सौन्दर्य तथा गम्भीरताका वर्णन नहीं हो सकता । 


(४९) मैसूर-इस राज्यकी अधिष्ठात्री भगवती चामुण्डा 
हैं जिनका सुविशाल मन्दिर मैसूरसे लगी हुई एक पहाड़ी- 
पर है रास्तेमे पक्की सीढ़ियाँ वनी हैं। भगवतीके मन्दिरके 
समीप एक विशालकाय नन्दी-मूर्ति बनी है जिसे देखकर 
दर्शकछोग आश्चर्यान्वित होते हैं । चामुण्डाको यहाँ भेरुण्डा 
भी कहते हैं और मैसूरराज्यका विख्यात गण्डमेरुण्डा 
'चिह? चामुण्डाहीका द्योतक है । 


( ४२ ) मैहर-मैहरमें एक पहाडीपर सुप्रसिद्ध वीर 
आल्हाकी इष्टदेवी शारदाका मन्दिर है | यह स्थान बड़ा 
ही सिद्ध माना जाता है । इस स्थानके सम्बन्धकी कुछ 
चमत्कारिक वातें मेरे 'महोबा और उसके देवस्थान? 
शीर्षक लेखमें सं० १९९० पोषके 'कल्याण'में मिलेंगी । 


(४९) विन्ध्याचरु-जो देवी भगवान्‌ भ्रीकृष्णचन्द्रके 
स्थानपर वसुदेवद्वारा कारागारमै लाई गयी थीं और 
जिन्होंने कंसके हाथसे छूटकर आकाशवाणी की थी, वही 
श्रीविन्ध्यवासिनी हैं । यह तीर्थ महाप्रधान शक्तिपीठोमें 
है । यहीं भगवतीने झुम्भ तथा निशम्भको मारा था। 
इस क्षेत्रमै जो शक्तित्रिकोण है उसके कोनापर क्रमशः 
विन्ध्यवासिनी ( महालक्ष्मी), कालीखोहकी काली 
( महाकाली ) तथा पर्यतपरकी अष्टभुजा ( महासरखती ) 
विराजमान हें । इस तीर्थके चमत्कारों तथा सौन्दरयके विषयमे 
यहाँ लिखनेसे लेखके विस्तारका भय है । उपयुक्त 
त्रिकोणके अतिरिक्त मन्दिरके समीप ही दूसरा शक्तित्रिकोण 
है । बड़े त्रिकोणकी यात्रा चार-पाँच मील लम्बी है। 
काशीसे प्रायः प्रति श्रावण हजारों भक्तजन इस खानकी 
यात्रा करते हैं | उनका प्रसिद्ध जयजयकार यों है-- 


बोकेगा सो निहाळ होगा! 
बो साचे दरवारकी जय॥ 
हे दबोराँचाकी तेरी सदा जय! 
फिर बोझ लक बीरकी जय॥ 
है बीर साहब तेरी सदा जय। 
जङ्गमे मङ्गर करनेदाकी तेरी सदा जय॥ 


उत्तरी हिन्दु्तानके लाखों यात्री प्रतिवर्ष इस 
पुण्यक्षेत्रकी यात्रां करते हैं । 

(४४) शिमळा--य॒ह प्रदेश भी एक प्रसिद्ध शक्ति- 
खल है। झिमलेमें कोटीकी देवी वायसरायके स्थानके समीप 
ही विराजमान हैं । तारादेवी नामक स्टेशनके पास ताराका 
प्राचीन स्थान है और कण्डाघाट स्टेशनके पास भी एक 
प्राचीन देवीमन्दिर है । इन स्थानोपर हजारों यात्री 
प्रतिवर्ष यात्रा करते हैं और यहाँ बड़े-बड़े मेळे लगते हैं | 

(४५) श्रैशेक--यहाँके ज्योतिलिङ्गका विवरण 
कल्याणके 'शियाङ्क' में निकल चुका है। यहींपर ब्रह्मारांबा 
देवीका सुविख्यात शक्तिपीठ है । इन्हींके नामपर इस प्तः 
का नाम ब्रह्मगिरि पड़ा हे । इस स्थानके प्राकृतिक सौन्दर्य- 
की छटा वर्णनातीत है यह क्षेत्र इक्यावन शक्तिपीठोंमे है। 


(४६) सौमर--यह वही स्थान हे जहासि नमक बनकर 
आता है । नमकके विशाल कारखानेके पास एक प्राचीन 
देवीका मन्दिर हे । इन्हें माताजी कहते हैं । सरकारी प्रवन्ध 
होनेपर मी इस स्थानकी आराधना-पूजाके लिये समुचित 
व्यवस्था की गयी है। राजपूतानेमें इस क्षेत्रका बड़ा मान है। 


(४७) हरिद्वार -इस पुण्यक्षेत्रमे भी एक शक्ति- 
त्रिकोण है । इसके एक कोनेपर नीलपर्वतपर स्थित भगवती 
चण्डी देवी हैँ । दूसरेपर दक्षेश्‍वरके स्थानवाली पार्वती हैं । 
( यहींपर सती योगाभिद्वारा भस्म हुई थीं, जिससे प्रधान 
शक्तिपीठोंकी उत्पत्ति हुई) और तीसरेपर ब्िल्वपर्वत- 
वासिनी मनसादेवी हैं । इन तीनों स्यानांके प्राकृतिक 
सौन्दर्यके विषयमें जितना भी लिखा जाय उतना ही थोड़ा है । 


शक्तिपीठ 


“00 क्षयज्ञके बाद विष्णुके चक्रसे सतीका 
5 अङ्गप्रत्यङ्ग जहॉ-जहॉ गिरा था, वे 
सब स्थान देवीपीठके नामसे विख्यात 
| NS हुए । इन सब स्थानोंकी पूज्यता और 
pie: | पवित्रताके सम्त्रन्धमँ इस प्रकार 
NE) 


लिखा है-सत्ययुगमें एक समय 


दक्षप्रजापतिने शिवजीसे अपमानित हो बृहस्पति नामक 
एक यका आरम्भ किया | प्रजापति दक्षने उस यझमें 
शिवजी और अपनी कन्या सतीको छोड़कर समी देवी- 
देवताओंको निमन्त्रण दिया । पित्रालयमें महासमारोहृसे 
यज्ञ हो रहा है, यह सुनकर सतीने निमन्त्रण नहीं पानेपर 
भी पिठृण जा यज्ञ देखना चाहा और शिवजीके निकट 
अपना अभिप्राय प्रकट किया । शिवजी पहले तो राजी न 
हुए, पर पीछे सतीके विशेष आग्रह करनेपर उन्हें जानेकी 
अनुमति दे दी । सती अनुचरोंके साथ पितृश्ह पहुंची तो 
दक्षने किसी प्रकार उनका आद्र न किया । केवल 


स्थान अङ्ग तथा अङ्गभूषण 
१ हिज्नुला त्रहारन्त्र 
२-शकंरार तीन चक्ष 
३-सुगन्धा नासिका 
४-काइमीर कण्ठदेश 
५- ज्वालामुखी महाजिहा 
६-जलन्धर स्तन 
७-वैद्यनाथ हृदय 
८-नेपाळ जानु 
९-मानस दक्षिणहस्त 
१०-उत्कलमे विरजाक्षेत्र नामिदेश 
११-गण्डकी गण्डस्थल 
१२-बहुला वाम बाहु 
१३-उजयिनी कूपर 
१४-त्रिपुरा दक्षिणपाद 
१५-चहल दक्षिणबाहु 
१६-त्रिखोता बामपाद 
१७-कामगिरि योनिद्रेश 
१८-प्रयाग, हस्ताङ्गुलि 


इतना ही नहीं, वे क्रोधसे अधीर हो शिवजीकी निन्दा 
करने लगे । सतीको पिताके सुखसे पतिकी इस प्रकार 
निन्दा सुनना असह्य हुआ । वे यञ्ञङुण्डमें कूद पड़ीं । 


शिवजी यह वृत्तान्त सुनते ही पागलकी तरह वहाँ पहुँच 


गये और वीरभद्रादि अनुचरोंके साथ जाकर दक्षको मार 
डाला और इनका यज्ञ विध्वंस कर दिया । शिवजी 
सतीकी मृत देहको कन्धेपर रख चारों ओर उद्धट्भावमें 
नाचते हुए घूमने लगे । यह देखकर भगवान्‌ विष्णुने 
अपने चक्रसे सतीका अङ्गप्रत्यङ्ग काट डाला | अङ्ग-प्रत्यङ्ग 
इक्यावन खण्डॉमें विभक्त हो जिस-जिस स्थानपर गिरे 
थे) वहाँ एक-एक भैरव और एक-एक शक्ति नाना 
प्रकारकी मूर्ति घारणकर अवसान करती हैं, उन्हीं सब 
स्थानोका नाम महापीट पड़ा दै । किस-किस स्थानपर 
कौन-कौन अङ्ग गिरा था तथा कौन-कौन भैरव. और 
शक्ति वहाँ रहती हैं, तन्त्रचूडामणिमें इस विषयमे जो 
कुछ लिखा है, उसकी तालिका नीचे दी गयी है। 


शक्ति सैरव 
कोड्यीला भीमलोचन 
महिषमर्दिनी क्रोघीश : 
सुनन्दा च्यस्बक - 
महामाया त्रिसन्ध्येश्वर 
सिद्धिदा उन्मत्त भैरव 
त्रिपुरमालिनी भीषण 
'जयदुगों वेद्यनाथ 
महामाया कपाली 
दाक्षायणी अमर 
विमला जगन्नाथ 
गण्डकी _ चक्रपाणि 
बहुलादेवी भीरुक 
मङ्गलचण्डिका कपिलाम्म्रर 
त्रिपुरसुन्दरी निपुरेश 
भवानी चन्द्रशेखर 
भ्रामरी अैखेश्यर 
कामाख्या उमानन्द 
ललिता भव 
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१९-जयन्ती याम जङ्घा जयन्ती क्रमदीश्वर 
२०--डुगाद्या दक्षिणाङ्जुष्ठ भूतधात्री क्षीरखण्डक 
२१-कालीपीठ दक्षिणपादाङ्गुलि कालिका नकुलीश 
२२-किरीट किरीट बिमला संयत्त 
२३-वाराणसी कर्णकुण्डल विशालाक्षी मणिकर्णी कालभैरव 
२४-कन्याश्रम पृष्ठ सर्वाणी निमिष 

२५ कुरुक्षेत्र गुल्फ सावित्री. खाणु 

, २६-मणिवन्ध दो मणिबन्ध गायत्री सर्वानन्द 

` २७-शरीचैल गरीवा महालक्ष्मी शम्बरानन्द 
२८-काश्ची अस्थि देवगर्भा सरु 
२९-कालमाधव नितम्त्र काली असिताङ्ग 
३०-शोणदेश नितम्बक नमंदा भद्रसेन 
३१-रामगिरि अन्य स्तन । शिवानी चण्डभैरव 
३२-बुन्दावन केशपाश उभा भूतेश 
३३-झचि ऊ््वंदन्त | नारायणी संहार 
३४-पश्चसागर अघौदन्त बाराही / महारुद्र 
३५-करतोयातट तल्प अर्पणा वामनमैरव 
३६-श्रीपर्वंत दक्षिण गुल्फ सुन्दरी -  सुन्द्रानन्दमैरव 
३७-विभाष याम गुल्फ कपालिनी सर्वोनन्द्‌ 
३८-प्रमास उद्र प चन्द्रभागा वक्रतुण्ड 
३९-मैरवपर्वत ऊर्ध्व ओष्ठ अवन्ती लम्बकणे 
४०-जनस्थल दोनों चिबुक भ्रामरी विकृताक्ष 
४१-सर्वशेल याम गण्ड राकिनी वत्सनाभ 
४२-गोदावरीतीर गण्ड विश्वेशी दण्डपाणि 
४३-रक्ावंली दक्षिण स्कन्घ कुमारी शिव 
४४-मिथिला वाम स्कन्ध उमा महोदर 
४५-नलहाटी नला कालिकादेवी योगेश 
४६-कर्णाट कण जयदुर्गा अभीरु 
४७-वक्रेश्‍वर मनः महिषमर्दिनी यक्रनाय 
४८-यशोर पाणिपझ यशोरेश्वरी चण्ड 
४९-अड्टहास ओष्ठ फुछरा विद्वेश 
५०-नन्दिपुर कण्टहार नन्दिनी नन्दिकेदवर 
५१-लङ्का नूपुर इन्द्राक्षी राक्षसेश्वर 
बिराट पादाङ्कुलि अम्बिका अमृत 
मगघ दक्षिणजद्धा सर्वानन्दकरी व्योमकेश 


किसी-किसी ग्रन्थमे शेषोक्त दो पीटोंका उल्लेख में आता है। तन्त्रचूडामणिमे स्थान, अङ्ग, भैरव और शक्ति 
नहीं है । इक्यावन पीठ ही अनेक पुस्तकोमें गहीत हुए दें । नामका जैसा विशेषरूपसे उल्लेख किया गया है, देवी- 
देवीभागवतमें एकसौ आठ पीटस्थानोंका उल्लेख देखने मागवतमें वैसा नहीं है । इसमें महर्षि बेदव्यासने जनमे- 
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NNN ०२००000202000002002020000020000000000000000000000 0000 
जयके प्रश्‍नानुसार पीउस्थान और वहाँके अधिदेवताका २६-हिरण्याक्ष महोत्पला 
नाम उल्लेख किया है, जो इस प्रकार है-- ३७-विपाशा मोवाच 

स्का देवता ३ ८-पुण्डूबडन पाटला 
३९-सुपादर्य नारायणी 
* १-वाराणसी विशालाक्षी ४०-त्रिकडु रुद्रसुन्दरी 
२-नेमिषारण्य लिङ्गधारिणी ४१-विपुल विपुला 
३-प्रयाग ललिता ४२-मलयाचल कल्याणी 
४-गन्धमादन कामुकी ४३-सह्यद्रि एकवीरा 
५-दक्षिणमानस ` कुमुदा ४४-इरिश्चन्द्र चन्द्रिका 
६-उत्तरमानस विश्यकामा ४५-रामतीर्थ रमणी 
७-गोमन्त गोमती ४६-यमुना मृगावती 
८-मन्दर कामचारिणी ४७-कोटितीर्थ कोटवी 
९-चैत्रस्थ मदोत्कटा ४८-मधुवन सुगन्धा 
१०-इस्तिनापुर जयन्ती ४९-गोदावरी त्रिसन्ध्या 
११-कान्यङुव्ज गौरी ५०-गज्ञाद्वार रतिप्रिया 
१२-मल्य क्या ५१-शिवकुण्ड शुभानन्दा 
१३-एकाग्र कीतिमती ५२-देविकातट नन्दिनी 
१४ विश्व विश्वेश्वरी ५३-द्वारावती रुक्मिणी 
१५-पुष्कर उुष्हूता ५४-वून्दावन राघा 
१६-केदार सन्मागंदायिनी ५५-सथुरा देवकी 
१७-हिमयतपृष्ठ सन्दा, ५६-पाताल परमेश्वरी 
१ ८-गोकर्ण भद्रकणिका ५७-चित्रकूट सीता 
१९-स्थानेश्वर भवानी ५८-विन्ध्य विन्ध्यवासिनी 
२०-बिल्वक बिल्वपत्रिका ५९-करवीर महालक्ष्मी 
२१-श्रीशेल माधवी ६०-विनायक उमादेवी 
२२-मद्रेशवर भद्रा ६१-वैद्यनाथ आरोग्या 
२३-वराहशल जया ६२-महाकाल महेश्वरी 
२४-कमलालय कमला ६३-उष्णती थ अभया 
२५-सद्रकोटि रुद्राणी ६४-विन्ध्यपर्यत नितम्बा 
२६-काळञ्जर काली ६५-माण्डव्य माण्डवी 
२७-शाल्ग्राम महादेवी ६६-माहेश्यरी पुर स्वाहा 
२८-शिवलिज्ञ जलप्रिया ६७-छगळण्ड प्रचण्डा 
२९-महालिज्ञ कपिला ६८-अमरकण्टक चण्डिका 
३०-माकोट मुकुटेश्वरी ६९-सोमेश्यर बरारोहा 
३१-मायापुरी कुमारी ७०-प्रभास पुष्करावती 
३२-सन्तान ललिताम्बिका ७१-सरस्वती देवमाता 
३३-गया मङ्गला ७२-तट पारावारा 
३ ४-पुरुषोत्तम विमला ७३-महालय महामागा 
३५-सहसाक्ष उत्पलाक्षी ७४-पयोष्णी पिङ्गलेदवरी 
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७५-कृतशोच सिंहिका 
७६-कात्तिक अतिश्याङ्करी 
७७-उत्पलावत्तंक लीला ( लोला ) 
७८-शोणसङ्गम सुभद्रा 
७९-सिद्धवन लक्ष्मी 
८०-भरताभ्रम अनङ्गा 
८१-जारन्षर विस्वमुखी 
८२-किष्किन्धापर्वंत तारा 
८३-देवदारुवन पुष्टि 
८४-काइमीरमण्डल मेघा 
८५-हिमाद्रि भीमादेवी 
८६-विश्वेश्वर तुष्टि 
८७-शङ्कोद्वार घरा 
८८-पिण्डारक घृति 
८९-चन्द्रभागा कला 
९०-अच्छोद 'शिवघारिणी 
९१-येणा अमृता 
९२-बदरी उर्वशी 


क: युजरातर्मे शक्तिके तीन मद्दापीठ # ६४७ 
९३-उत्तरकुर ओषधि 
९४-कुशद्वीप कुशोदका 
९५-हेमकूट मन्मथा 
९६-कुमुद्‌ सत्यवादिनी 
९७-अश्वत्थ वन्दनीया 
९८-कुबेरालय निधि 
९९-वेदबदन गायत्री 
१००-शिवसन्निधि पार्वती 

१०१-देवलोक इन्द्राणी 
१०२-ब्रह्मामुख सरस्वती 
१०३-सूयविम्ब प्रभा 
१०४-मा तृमध्य वेष्णवी 
१०५-सतीमध्य अरुन्धती 
१०६-स्नीमध्य तिलोत्तमा 
१०७-चित्रमध्य ब्रह्मकला 
१०८-सर्वप्राणीवर्ग शक्ति 
देवीगीतामें देवीपीठोंकी संख्या ७२ दी गयी है, 
कुछ अन्य गरन्थामें मी पीठोंकी संख्या भिन्न-भिन्न दी गयी है। 


युजरातमें शक्तिके तीन महापीठ 


[ उपयुक्त शीर्षकके तथा ओअम्बिकाजी, आकालीजी और औवालावहुचराजीके सम्बन्धे अलग-अलग कई मदानुभावोंके लेख आये 
हें । सब लेखोंका छापना असम्भव था, इसलिये सवका सार लेकर यह लेख लिखा गया । भूलचूकके लिये लेखक महोदय क्षमा करें । 
प्रधान लेखकोंमें मुख्य पं० औजयदत्तजी शास्री दाशैनिकशिरोमणि, श्रीकनिष्ठ केशवजी, औँ एच० एम० वच्छराजानी नूसिंइगढ़, 
औचुन्नीलाल वनमालीदास पटेल, औहिमतलाल भूषणदास पटेल, आभोगीलाल कृपाशंकर त्रवाडी, औमधुरादास लोचनदास, औकाशी- 


राम चौधरी आदि दें, इम इन सबके इतश्च हैं । --सम्पादक ] 


। है जरातमें अस्बिका, कालिका तथा भीबाला- 
ए (, बहुचरा ये तीन मुख्य देवीके पीठखान हैं । 
इनके सिवा गौणरूपसे अनेकों शक्तिपीठ हैं, 
जैसे कच्छमें आशापुरा, मुजसे थोड़ी वूरपर 
=¬ रुद्राणी, काठियावाड़में द्वारकाके नजदीक 
अभयमाता, हलवदके पास सुन्दरी, बढवाणमें 

७७ बुट माता, नर्मदातटपर अनसूया, पेटला दके 
नजदीक आशझापुरी, घोघाके समीप खोडियार माता, 
और थाना जिलामें कोलियोकी माता महालक्ष्मी डु गराल 
प्रदेशमें हैं। इसके अतिरिक्त गॉवोमें सड़कोपर शाखा 


देवीके मन्दिरोंके ध्यंसावशिष्ट पाये जाते हैं। शासाके . 


वाहन सिंह और हाथीकी प्रतिमा मी देखनेमें आती है। 
डा? ३० २३-- 


शास्ता नामकी देवी शक्तिका ही एक रूप है । शाखाका 
दूसरा रूप 'शासना” है । सोजित्रा गाँवके समीप एक 
मन्दिरमै इस देवीकी पूजा जेनी लोग करते हैं । 

शक्तिके विभिन्न रूपोकी स्थापना विभिन्न प्रकारसै सब 
प्रदेशोंमि पायी जाती है । भारतवर्षके बावन महापीठ 
बावन वर्णांका बोध करानेवाले हैं । गुजरातमें इन 
नाना प्रकारके शक्तिपीठोंके अस्तित्वसे यह स्पष्ट ज्ञात हो 
जाता है कि शाक्तसम्प्रदाय बहुत ही व्यापक और पुरातन 
है। नीचे मुख्य तीन महापीठोंका अलग-अलग संक्षित वर्णन 
दिया जाता है । 

आरासुरी अम्बिकाजी 
पुराणोंमें लिखा है कि भीविष्णुभगवानके चक्रसे कट- 


६४८ 


कटकर देवीके देके पृथक्‌-पृथक्‌ अवयव भूतलपर स्थान- 
स्थानपर गिरे और गिरते ही वे पाषाणमय हो गये। 
भूतलके ये स्थान महातीथ और मुक्तिक्षेत्र हैं । ये सिद्धपीठ 
कहलाते हैं और देवताओंके लिये भी दुलभ प्रदेश हैं |# 
अबुंदारण्य प्रदेशके आरासुर ( आरासन ) नामके रमणीय 
पर्वेतशिखरपर श्रीअस्बिकाजीका भुवनमोहन स्थान 
विद्यमान है । यहाँ सतीके इदयका एक भाग गिरा था । 
अतएव उसी अङ्गकी पूजा अब भी होती है । 


दिल्लीसे अहमदाबादको जानेवाली बी ० बी० सी० आई ० 
रेलवे लाइनपर आबूरोड एक स्टेशन है । वहसे आरासुर 
तक करीब चौदह मीलका रास्ता है। यह रास्ता बड़े ही 
सुन्दर घने जंगलोमे होकर जाता है । सवारीके लिये 
बैलगाड़ी और घोड़ागाडीके अतिरिक्त नियमित मोटर- 
सर्दिसका भी प्रबन्ध है | पैदल जानेमें मी कोई असुविधा 
नहीं होती । मजदूर आसानीसे मिल जाते हैं, जो यात्रियोँ- 
का सामान बहुत कम मजदूरीमें पर्वततक स्वयं पहुँचा देते 
हैं, उनके साथ-साथ जानेकी आवश्यकता नहीं पड़ती । 
रास्तेमें नाना प्रकारके पुष्पोकी सुगन्ध और छोटे-बड़े 
झरनोके सुन्दर दृश्य मनको ऐसा मुग्ध कर देते हैँ कि 
पैदल चळनेवाले यात्रीको मागके कष्टका कुछ भी अनुभव 
नहीं होता । रास्ता निरापद है, चोर-डाकू या . जंगली 
जानवरका कोई भय नहीं रहता है । शिखरपर पहुँचते 
ही यात्री बहाँके अलौकिक दृश्यकों देखकर भावोन्मत्त हो 
जाते हैं । मार्गमै गगनचुम्बी पर्वतश्रेणी, लता-पत्न-पुष्प- 
विचित्रा वनभूमि, छोटे-बड़े झरनोंका वक्र प्रवाह, श्वापदोंसे 
भरा हुआ गहन कानन, शस्य श्यामल कृषिक्षेत्र, ताळ- 
तमाल-नारिकेल-परिवेष्टित आम) साधु-संन्यासियोँके 
योगाभ्रम प्रभ्ृति प्राकृतिक दृश्य यात्रियोंके मनको आनन्दसे 
आषठ्ठावित कर देते हैं । छोटे-छोटे लड़के भी श्रीमाताजीकी 

कृपासे पैदल आनन्दपूर्वक खेलते-कूदते चले जाते हैं । मार्गमे 


ॐ विष्णुचक्रेण संषछिन्नास्तदेावयवाः पृथक्‌ । 
निपेतुः एथिवीपृष्ठे स्थाने स्थाने महामुने ॥ 
महातीर्थानि तान्येव मुक्तिक्षेत्राणि भूतले । 
सिद्धपीठा हि ते देशा देवानामपि दुखेमा: ॥ 
भूमी पतितास्ते तु छायाङ्गावयवाः क्षणात्‌ । 
जग्मुः पापाणतां सबेले(कानां द्वितद्वेतवे ॥ 
आरासनेऽबुंदाङ्गे क्षेत्रे जालन्धरे तथा । 
क्रमश: पतितौ तस्याः कुचौ तु वामदक्षिणो ॥ 


के कल्याण ॐ 
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ब्राळकौकी “जय अम्बे, जय अम्बे? की ध्वनि बहुत ही 
प्यारी लगती है । आबूरोड स्टेशनसे तीन मीळकी दूरीपर 
एक तेलिया नामक नदी मिलती है । जिसको तेल लगाना या 
तेलका बना हुआ: पदार्थ खाना होता है, वह यहीं ल्गा-खा 
लेता है क्योंकि इसके आगे तेलका व्यवहार बिल्कुल ही नहीं 
होता । इसके आगे रास्तेमें दो जगह भीलोंकी चौकियाँ 
हैं, वहाँ फी आदमी एक आना कर देना पड़ता है । बारह 
मीळकी दूरीपर पर्वतकी तलहटीमें बसे हुए घर मिळते हैं, 
जिसे भीअम्बिकाजीका नगर कहते हैं । नगरमें प्रवेश 
करनेपर भीहनुमानमन्दिर तथा भेरवमन्दिर मिळता है | 


आरासुर पर्वंतके सफेद होनेके कारण श्रीअम्विकाजी 
६घोळा गढवाली? माताके नामसे पुकारी जाती हैं । 
भगवतीजीका मन्दिर संगमरमर पत्थरसे बना हुआ है और 
बहुत ही प्राचीन है। मन्दिरके चारों ओर घनी पुरुषाने 
अपनी-अपनी कामनासिद्धिके उपलक्ष्यमें लाखौं रुपये व्यय 
करके धर्मशालाएँ बनवा दी हैं । ऐसी घर्मशालाओंकी 
संख्या साठके करीब है । इससे यह खान एक छोटा-सा 
तैनिटोरियम बन गया है | घर्मशालाओंमें उनके मालिकोंकी 
ओरसे यात्रियोंके लिये पलंग, बिछौना, बरतन बगैरह सब 
प्रकारकी सुविधा रहती है । साधारण मनुष्योको तो घरसे 
भी अधिक यहाँ आराम मिलता है । 

गुजरात प्रान्तभरके बच्चाका सुण्डनसंस्कार प्रायः यहाँ 
ही होता है। कहते हैं कि श्रीकृष्णगवानका मुण्डन- 
संस्कार यहीं हुआ था । गुजरातमें कदाचित्‌ ही कोई ग्राम 
होगा जहाँ इस पीठके उपासक न हों । उपासकोंमें केवल 
हिन्दू ही नहीं, बल्कि पारसी, जैन और मुसलमान आदि 
भी हे । इस स्थानका इतना बड़ा माहात्म्य है कि ग्रतिवर्ष 
लाखों यात्री दूर-दूरसे श्रीअम्बा माताके दशनके लिये आते 
हैं, सहस्रो मनुष्योंकी कामनाएँ. माताजीकी ङपासे पूरी हो 
जाती हैं । पुत्रहीनांको पुत्रकी प्राप्ति होती है; भनदीनोंको 
घनकी, रोगियोंकों खास्थ्यकी प्रासि होती है । मनोती 
करनेवालेकी जब मनोकामना पूरी हो जाती है तो वह 
जबतक श्रीमाताजीका दर्शन नहीं कर लेता, तबतक कोई 
नियम छे लेता है और प्राणपणसे उसका पालन करता है । 


मन्दिरमै जिनका पूजन होता है, वे महादेवजीकी 
पक्षी, हिमाचल और मैनाजीकी पुत्री दुर्गादेवी हैँ । इनको 
भवानी" अर्थात्‌ काम करनेकी शक्ति या 'अम्बा' यानी 
जगतूकी माता मी कहते हैं, यह मन्दिर बहुत प्राचीन है | 


' संज्या२] 


कै गुजरातमें शक्तिके तीन मद्दापीठ ॐ ६४९ 


ऑगनमें जो चौके जड़े हुए हैं, वे इतने घिस गये हैं कि 
उन्हें देखकर सहज ही मालूम हो जाता है कि मन्दिर 
कितना यता है और कितने लोग माताजीके दर्शन करने 
आते हैं। 


माताजीका दर्शन सवेरे ८ बजेसे लेकर १२ बजेतक होता 
है । भोजनका थाळ रखनेके बाद बन्द हो जाता है और 
फिर शामको सूयोस्तके समय बड़े ठाटके साथ आरती होती 
है । उस समय बहुत भीड़ होती है। मन्दिरमे बेशुमार 
छत्र और सभामप्डपमें बहुत-से घण्टे लटकते हुए दिखायी 
देते हैं, जिन्हें भ्द्धाड यात्रियोंने लगवाया है। आरतीके 
समय दर्शनार्थी यात्री इन सब घण्टोंको बजाते हुए ध्यान- 
मभ हो जाते हैं । 


माताजीको तीनों समय तीन तरहकी पोशाक पहनायी 

जाती हैं। इससे वे सवेरे बाला, दोपहरको युवा और शामको 

बृद्धाके रूपमें दिखायी देती हैं | इसीसे कहा गया है-- 
जैसे दिरसे देख को, देखे बैसा रूप। 
म्रदरूपस देखकर देखो न्रह्मस्वरूप॥ 


यास्तवमें माताजीकी कोई आकृति नहीं है; केवल 
एक बीसायन्त्र है, जो शज्ञारकी विभिन्नताके कारण ऐसा 
दिखायी देता है। 

जबतक यात्री माताजीके दरबारमें रहते हैं, तबतक 
खाने) जलाने और सिरमें लगानेके कामें तेलकी जगह 
घीका ही व्यवहार किया जाता है । पतिपत्नी साथ आनेपर 
भी यहाँ जबतक रहते हैं, ब्रक्मचर्यका पालन करते हैं । 


माताजीके मन्दिरके पास एक विश्याल चौक है, इसे 
चाचर कहते हैं। इस चाचरमें रातको एक बहुत बड़ा तवा 
घीसे भरकर जलाया जाता है, इसे भी चाचर कहते हैं । 


रजस्वला स्री और सूतक लगे हुए लोग माताजीके 
चाचरमें नहीं जा. सकते । ऐसे लोगोंके रहनेके लिये 
अलग घर्मशालाएँ. बनी हैं। यदि कोई रजखला स्री 
चाचरमें चली जाती है तो रातके समय जळते हुए घीमें 
धडाका होने लगता है और उसमेंसे ज्याला और धुआ 
निकलने लगता है, जब रजस्वला स्री वहाँसे चली जाती 
है तब ये उपद्रव शान्त हो जाते हैं। इसी प्रकार दिनके 
समय माताजीके मन्दिरपर लगे इए तीनों त्रिञ्चल डोळने 
लगते हैं । 


माताजीको थाल रखानेवाळेको कोठारीसे पहले ही 
आज्ञापत्र ले लेना पड़ता है। आज्ञापत्र मिल जानेपर 
पुजारी एक चाँदीका बरतन दे देता है और उसीमें रखकर 
भोगकी सामग्री एक निश्चित समयपर ली जाती है। 
भोग लगनेके समय ब्राह्मण लोग शोला ( एक प्रकारका 
पवित्र वज्र) पहनकर माताजीका पादपूजन कर सकते 
हैं, और पास जाकर दर्शन कर सकते हैं; क्योंकि उस समय 
भीड़ नहीं रहती । यात्री एक, तीन, पाँच या सात दिन 
लगातार रह सकते हैं | सवेरे आठ. बजेकी आरतीके बाद 
आबूरोडकी ओर वापस जाते हैं, जिनको जल्दी होती दै, 
वे पिछली रातको ही निकल जाते हैं । रवाना होनेसे पहले 
मोदीका हिसाब चुका देना चाहिये । मोदीखानेका नियम 
यह है कि यात्री जिस दिन आता हे, उस दिन जिस 
मोदीकी बारी होती है, वही मोदी उसे सब चीजें जबतक 
यह रहता है, देता है। सब चीजोंका भाव राज्यकी ओरसे 
नियत कर दिया जाता है, पण्डेलोग अधिकतर सिद्धपुरके 
उदीच्य ब्राह्मण हैं । यात्री छोग उनसे दुर्गापाठ, रुद्री, 
मन्त्र-जप आदि कराते हैं और ब्राह्मणभोजन कराते और 
दक्षिणा देते हैं | इसीसे उनकी जीविका चलती है । 


माताजीके चाचरमें हिन्दूके सिवा अन्य जातिका कोई 
आदमी नहीं जा सकता । कुछ समय पूर्व एक यूरोपियन 
सजन आये थे । कहते हैं कि रोके जानेपर मी उन्होंने 
माताजीकी परीक्षाके लिये चाचरपर जाना चाहा । वे 
सीढ्याँपर चढ़ ही रदे थे कि अकस्मात्‌ ऐसे गिरे मानों 
किसीने उठाकर नीचे फेंक दिया हो । उनको बड़ा 
आश्चयं हुआ । तबसे ऐसे अन्यघ्मी सजनोंके वूरसे 
दशनकी सुविधाके लिये सामने चाचरसे दूर एक ऊंची 
बैठक बना दी गयो है, वहाँसे ये लोग दशन कर सकते हैं । 


साधारणतः भ्रीअम्बाजीके यहाँ प्रत्येक पूणिमाको मेला 
लगता है, परन्तु भाद्रपद, आश्विन, कातिक और चेत्रकी 
पूर्णिमाको विशेषरूपसे भारी मेला लगता दै । इन मेलोमें 
प्रत्येक गॉवसे सेकड़ों मनुष्य संघके रूपमें आते हैं । संघके 
मुख्य व्यक्तिको संघवी कहते हैं । माद्रपदके मेलेमें इन 
संघोंकी संख्या विशेष दशनीय होती है । शरद्पूणिमा- 
की चन्द्रकिरणांसे स्यान अत्यधिक सुहावना हो उठता है। 
सम्श्रान्तकुलकी कुल्वधुएँ रात-रातमर चाचरमें औमाताजी- 
का स्तवनगान करती हैं । इस खवन-गानको “गरबा? 
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कहते हैं । यह स्तवनका दृश्य यात्रियोंके मनमै 
भावोकी पवित्र मन्दाकिनी बहा देता है । चाचरमें 
होम किये जानेवाले छुतको माताजीके भील लूट सकते हैं। 
इसलिये यात्री जब चाचरमें घी डालते हैं तब भील लोग 
बीचमें कटोरा रख देते हैं। यहाँकी भीलप्रजा माता 
अस्बिकाजीको बहुत प्यारी है । 


साताजीके गढ्के भीतर ही एक गहरी बावली है, 
उसीसे पीनेका पानी लिया जाता है । इसे लोग 'कलोघर 
वाव? कहते हैं । अब घर्मशालाओंमें भी कुएँ बन गये हैं । 


मन्द्रके पृष्ठमागकी ओर थोड़ी दूरपर पबित्र मधुर 
जलका एक मानसरोवर ह, उसके दक्षिण ओर वाम भागके 
हसष्योके छायाचित्र अन्यत्र देखिये । मानसरोबरके दक्षिण 
पाइवमे स्थित औअजाई माता हैं । अजाई माता 
आीजगदस्वा अम्विकाजीकी बहिन कहलाती हैं । 


यहाँसे एक कोसपर एक छोटी-सी पहाड़ीपर “गब्बर! 
(गहर) नामका स्थान है | वहाँ जानेके लिये भी नाकेपर टेक्स 
देकर रसीद लेनी पड़ती है | उसका चढाव मुदिकल होनेके 
कारण यह कहावत प्रसिद्ध हो गयी है कि-- 
(जो जाय गब्बर वह हो जब्बर ११ 


गब्बरपर जानेका मार्ग बहुत ही कठिन है परन्तु 
अ्रद्धाबलसै बहुत छोटे-छोटे बचे मी उसपर चढ़ जाते हैं । 


उपर्युक्त गब्बर शिखरके विषयमै एक कथा प्रसिद्ध दै । 
कहते हैं पुरातन कालमें एक ग्वालकी गायोंमें माताजीकी 
गाय भी अज्ञातरूपसे जङ्गलमै चरने जाती थी । बहुत 
दिनोंतक चराई नहीं मिलनेके कारण एक दिन सायंकालको 
बह ग्वाला उस गायके पीछे-पीछे उसके मालिकके घर चला । 
वह गायके साथ एक सुन्दर मन्दिरके पास आ पहुँचा । 
मन्दिरमै एक दिव्य रमणी सुन्दर वस्त्र पहने झूलेपर झूल 
रही थी। गवालेके चराई मॉगनेपर उसने कुछ जौ उसके 
कम्बलमें डाल दिये । ग्वाला असन्तुष्ट होकर जौ बाहर 
फॅककर चलता बना । घर पहुँचनेपर उसने सारा वृत्तान्त 
अपनी ख्रीसे कहा । स्री बुद्धिमती थी, ग्वालेकी बात 
सुनकर वह चकित हो गयी । उसने कम्बळका वह कोना 
दिखलानेके लिये कहा जिसमें जौ डाला गया था । उसे 
देखते ही उनके आश्रयका ठिकाना न रहा क्योंकि 
कम्बलमें जो आठ-दस जके दाने बच रहे थे वह सोनेके 
थे । पीछे ग्वाळेने बहुतेरा इदा पर न तो उसे वह 


मन्दिर ही मिला और न वह दिव्य रमणी ही दीख पड़ी । 
बेचारा पछताकर रह गया ! 


“गब्बर? पर चढ्नेके रास्तेपर एक मीलके बाद एक 
गुफा आती है । उसे माईंका द्वार कहते हैं । सुनते हैं 
कि इसी द्वारसे भगवतीके मन्दिरमे जाना होता था। 
पर्वतके भीतर देवीका एक मन्दिर है उसमें देवीका झूला 
है, सुनते हैं भक्तोंको कमी-कमी आज भो देवीके झलेकी 
ध्यनि सुन पड़ती है । द्वार तो सस्यथुगमें ही बन्द हो गया 
था, ऐसी जनश्रुति है । 

गब्बर? के शिखरपर तीन स्थान हैं । एक माताके 
खेलनेकी जगह । यहाँ पत्यरपर पेरकी छोटी-छोटी 
अंगुलियोंके चिह्न दीख पड़ते हैं । दूसरा स्थान पारस- 
पीपला है, और तीसरा भीकृष्णमगवानका ज्वारा है, इसी 
स्थानपर यशोदाजीने श्रीकृष्णजीका मुण्डन करवाया था । 


श्रीअम्बामाताजीके चमत्कारकी अनेक कथाएँ 
प्रसिद्ध हैं । अभी सं० १९८७ विक्रमीके माद्रपदकी 
पू्णिमाकी यात्रामे आते समय सीनोर ग्रामके पड्टीदारका 
एक तीन-चार वर्षका लड़का रातके समय रोह स्टेशनके 
आगे चलती गाड़ीसे गिर गया । जंजीर खींचकर गाड़ी 
खड़ी कराकर रात्रिमें ख़ोजनेसे उसका कुछ भी पता नहीं 
लगा । प्रातःकाल वह लड़का रेलवे लाइनसे कुछ .दूरपर 
रोता हुआ पाया गया । अपनी माताको देखकर उसने रोते 
हुए कहा कि रातभर तो तू मेरे पास वेठी रही, अभी कहाँ 
चली गयी थी! लड़केकी इस बातको सुनकर सबको 
मालूम हो गया कि श्रीमाताजीने ही उसकी रक्षा की थी। 
इस प्रकारके चमत्कार यहाँ आये दिन होते ही रहते हैं । 


ऐतिहासिक इष्टिसे भी इस पीठका महत्त्व कुछ कम 
नहीं है । प्रातःस्मरणीय वीरवर मेवाड़ाधिपति महाराणा 
प्रताप जब अपनी टेकपर अड़े अकबरसे युद्ध करते वन-वन 
भ्रमण करते रहते थे, उस समयकी: बात है। उन्होंने 
अपनी रानी इंडरनरेशकी कन्यासे एक निश्चित तिथिको 
इंडरमें मिळनेका वादा कर लिया था । अकबरको इसकी 
खबर लग गयी थी, और उसने इंडरपर उनको पकड़नेके 
लिये घेरा भी डलवा दिया था । महाराणा अनेक वाघाओं- 
के कारण निश्चित तिथिकी सन्ध्यातक अपना वादा पूरा 
नहीं कर सके । इससे वह बड़े चिन्तित हुए। उधर 
बादशाहके द्वारा ईडरपर घेरा डालनेकी बात भी उन्हे 
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माळूम हो गयी थी । महाराणा धर्मसछूटमें थे। घोर 
अंधियारी रात्रि थी और मूसलाघार दृष्टि हो रही थी, बड़े- 
बड़े नदी-नाले उमड़ रहे थे | पहाड़ी मार्गद्वारा मेवाड़से 
पचास कोस दूर ईंडरको उसी रात पहुँचना था । महाराणाने 
अपने अश्व चेटकको बढ़ाया और अनेक सङ्कटोंका सामना 
करते हुए वह साश्रमती (साबरमती) नदीके तीरपर 
पहुँचे । नदी उमड़ी हुई बड़े ही तीज वेगसे वह रही थी । 
चेटक नदीमें उतरा और सपंकी भाँति आगे बढ़ा परन्तु 
मंझधारामें जाते ही एक बहते हुए पेड़की डालमें उसकी 
टॉग अड़ गयी और वह डूबने लगा । तब शक्तिपूजक 
महाराणाने बड़े ही भक्तिमावसे भीअम्बा माताका स्मरण 
किया और कहा कि है भगवती ! यदि मैं रानीसे मिलकर 
और बादशाहके घेरेको तोड़कर लौटा तो अपनी शक्तिरूपी 
तलवार तेरी चरणोंमें भेंट कर दूँगा ।? बस, क्या था, 
उसी क्षण जगदम्त्राकी पासे अश्वका पैर छूट गया और 
महाराणाजी निश्चित समयपर ईडर पहुँच गये, और 
रानीसे मिलकर बादशाहका घेरा तोड़कर जब लोटे तो 
भ्रीअम्बाजीके दर्शनके लिये आये और उन्होने अपनी 
तलवार भगवतीके चरणोंमें अर्पित की। वह तलवार 
आज मी मातृमन्दिरमें विद्यमान है और उसकी नित्य 
पूजा होती है । | 


कहा जाता है कि राजा भीमकी राजधानी कुन्दनपुर यहीं 
था। श्रीरुक्मिणीजी यहीं अम्बाका दर्शन करने आयी थीं, और 
श्रीकृष्ण मगवानूने रुक्मिणीका अपहरण मी यहीं किया था । 


कुछ शताब्दियों पहले मन्दसोरके सेठ अखैरामजी व्यापारी 
बिसानगर वैश्यका जहाज रात्रिके समय तूफान आनेके 
कारण समुद्रमें डूबने लगा । तब सेठजीने अम्बाजीको याद 
किया और अपनी सम्पत्तिका आधा हिस्सा जगदस्त्राके 
दरबारमें अर्पण करनेका सङ्कल्य किया । इतना करते ही 
भगवतीने निश्लके द्वारा जहाजको उठाकर तुरन्त किनारे 
लगा दिया और उसी रातको पुजारीको यह वृत्तान्त 
सूचित कर पोशाक बदल . देनेकी आज्ञा दी । पुजारीने 
मन्दिर खोलकर देखा तो माताजीकी पोशाक भींग रही 
थी और त्रिञ्चल कुछ टेढ़ा हो रहा था । कपड़े निचोड़कर 
आचमन लेनेपर जल खारा लगा । आबूके पास खारा 
पानी कहाँसे आता ! माताजीके दिये हुए खम और 
प्रत्यक्षकी इस घटनाकी खबर दाता महाराजको दी गयी । 
दाता महाराज वहाँ आये । इक्कीस दिनोंके बाद सेठ 


के शुजरातमें शक्तिके तीन महापीठ # 
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अखैराम वहाँ आ पहुँचे और उन्दने सम्पत्तिका आधा भाग 
माताकी सेवामें अर्पण किया । हवन कराकर माताजीको 
एक हीरा मेंट किया जो अमीतक श्रज्ञारमें चढ़ता है । 
और उनकी ओरसे अखण्ड घृतदीप प्रारम्भ किया गया 
जो उनके बंशर्जोद्वार अबतक जारी है । 


भ्रीअम्बाजीसे करीब तीन मील दूर उदुम्बर वन है, 
यहाँ भगवान्‌ कोटीश्वर शङ्करका मन्दिर हे । यहींसे सरस्वती 
नदी निकलती है जो सिद्धपुर पाटण होते हुए कच्छके 
मैदानमै लीन होती है। कोटीश्वर महादेवके मन्दिरके समीप 
पहाड़से जो झरना निकलता है वह पहले एक कुण्डमें 
आता है इसे कोटीश्वरकुण्ड कहते हैँ और फिर यहाँसे 
गोमुखद्वारा बाहर निकलता है। कोटीश्वरके पास भ्रीमधुसूदन- 
का मन्दिर है, यहीं भ्रीतण्डी-ऋषिका आश्रम है | यहाँ दान- 
पुण्य-हवनादिका बड़ा माहात्म्य पुराणोमें वर्णित हे । 
पूर्वजन्मके भील और भीळनी इसी कोटीश्वरकी आराधना- 
से दूसरे जन्ममें नल और दमयन्ती नामसे उत्पन्न हुए 
थे । श्रीअम्पाजीसे कोटीश्वरतक जानेके लिये मोटरसर्विस 
है । रास्तेमें विमलशाहके बनवाये हुए जैनमन्दिर हैं, जिन्हे 
कुँमारियाजी कहते हैं । ये मन्दिर आबूके देहलवाड़ेके 
जेनमन्दिरोसे करीब पचीस वर्ष पूर्व निर्मित हुए ये । इनमें 
भारतीय झिल्पकलाके उत्तम नमूने देखनेमें आते हैं। 
देश-विदेशसे वूर-दूरके यात्री इन्हें देखनेके लिये आते 
हैं । अमी-अमी इन मन्दिरोंकी मरम्मतमें अहमदाबादके 
जेनसद्धने तीन लाख रुपये खच किये हैं | इससे इनकी 
उत्कृष्ठठाका सहज ही अनुमान किया जा सकता है । 
कुंमारियाजीके मन्दिर तथा आबूके देहलवाड़ेके मन्दिरोंके 
बनबानेमें जो द्रव्य लगा था वह श्रीअम्वाजीकी पासे 
विमळ्शाहको गहरके निकटवर्ती मण्डारा नामक शिखरसे 
मिला था | इसीके उपलक्ष्यमें जेनमन्दिर कुँभारियामें भगवती- 
की मूति पधरायी गयी हे । 

माताजी श्रीअम्बिकाजीसे राजधानी दांतामवानगढ 
१४ मील दूर है । इस रास्तेमें तीन माइलपर पत्थरका 
एक बड़ा मारी त्रि्वूळ आता है । इस स्थानपर यात्री एक 
भीफल चढ़ाकर आगे बढ़ते हैं। यह बहुत ही विकट स्थान है। 

श्रीअम्त्रिकाजीसे ईडरके गढ्की ओर १२ मीलतक पैदल 
जानेपर एक पहाड़ आता दै, इसे चामुण्डाकी टेकरी कहते 
हें। यहाँ एक पाँच मीलके लगमग बड़े विस्तारवाला 
सरोवर है । 
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यहाँ चामुण्डा माताके मन्दिरमे जानेका द्वार है । यह 
सन्दिर बहुत ही छोटा और पुराना है ! 


अस्त्रिकाजीका यह प्रसिद्ध और जाग्रत तीर्थस्थान दाँता- 
स्टेटको हुकूसतस है । दौँतानरेश पमारबंशके क्षत्रिय हैं। 
ये शकप्रयतेक श्रीमान्‌ विक्रमादित्य, विद्याविलासी महाराज 
भोज और वीरवर जगदेव पमारके वंशधर हैं तथा भीअम्बा 
भवानीके एकमात्र उपासक हैं । वतमान दाँतानरेन्द्र श्रीमान्‌ 
भवानीसिंहजी बहादुर अपने पूर्वपुरुषोके सदश वीर, विद्या- 
बुरागी, अत्यन्त उदार हृदय तथा श्रीजगदम्बा माताके कृपा- 
पात्र परम भक्त हैं । यात्रियोंके कष्टनिवारणाथं आप सदा 
तैयार रहते हैं । यहाँ भीलोंकी विशेष बस्तियाँ होनेपर भी 
यात्री निर्भय होकर चलते हैं, आभूषणांसे लदी खियौँ घने 
जङ्गलके मागम अकेली यात्रा कर सकती हैं । रास्तेमें ऐसा कड़ा 
राज्यप्रबन्ध है कि यदि कोई यात्री रास्तेमे कोई वस्तु भूल 
जाय तो वह उसे उसके डेरेपर ही मिल जायगी। 


यहाँ यात्रियोकी सुविधाके लिये राज्यकी ओरसे एक 
डिस्पेंसरी मी खोली गयी है । पोस्टआफिसका भी प्रबन्ध 
हो गया है । राज्यकी ओरसे टेलीफोनका भी प्रबन्ध है, 
उसका प्रयोग प्रजा और यात्री दोनोंके लिये अबाधित कर 
दिया गया है | ऐसे धर्मप्रिय नरेन्द्र इस धर्मस्थानके प्रबन्धक 
हैं, यह सोनेम सुगन्ध है । जगदम्बा इन्हें दीर्घायु तथा धर्म- 
कार्यमे विशेष उत्साह प्रदान करें, यही प्रार्थना है । 


पावागढ़की श्रीसहाकालीजी 


बड़ौदा शहरसे तीस मील दूर ईशान कोणमें पावागढ़ 
नामक एक पहाड़ी है। गोधरा जानेंवाली लाइनमें चम्पानेर 
स्टेशन पड़ता है, वहाँसे चाँपानेर जाना पड़ता है । मोटर- 
सर्विस भी है । रेल और मोटर दोनोमें किराया बड़ देसे केवल 
बारह आने लगते हैं । आश्विन शक्ल प्रतिपदासे दशमीतक 
यहाँ बड़ा भारी मेला लगता हे । स्टेशनके पास दो बड़ी 
धर्मद्यालाएँ हैं, वहाँ यात्रियोंके उहरनेमें बड़ी सुविधा होती 
है । दो-चार पण्डोंके घर भी यात्री लोग ठहरते हैं । 


पावागढकी तलहटीमें चम्पानेर नामके प्राचीन नगरके 
द्वार आदिका कुछ भग्नावशेष आज भी वर्तमान है । यहाँ 
रेलवे स्टेशन दोनेके बाद दो-चार दूकानें भी लग गयी 
हैं। लोकल बोडने एक प्राइमरी स्कूल भी खोला है। 
चम्पानेरके द्वारके पास उसके विजेता सुल्तान महम्मद 
घेगकी बनवायी एक बड़ी मस्जिद अभी अच्छी हालतमें 
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मौजूद है । इसके पास ही एक कुण्ड है, जिसमें यात्री 
लोग जान करते हैं। चम्पानेरके किलेमे पाषाणके महो 
और मकानोंके टुकड़े जहाँ-तहाँ पड़े हैं । 


चम्पानेर शंहर अणहिलपुर पाटनके बसानेवाले राजा 
वनराज चावड़ाके चम्पा नामक मन्त्रीने बसाया था। 
चम्पानेरसे पावागढ़तक चढनेके लिये केवल एक ही मार्ग 
होनेसे यात्रियाँको बड़ी सुविधा होती है पद्दाड़के शिखरपर - 
समुद्रतलसे २८३० फीटकी ऊँचाईपर श्रीमहाकालीजीका 
प्रसिद्ध मन्दिर है । चम्पानेरके अन्तिम राजाके जीवनके 
साथ श्रीमहाकालीजीकी कथाका सम्बन्ध होनेसे उसका 
थोड़ा-सा दिग्दर्शन यहाँ कराया जाता है । 


नम्पानेरके अन्तिम राजा जयसिंहदेव थे। उनको 
पताइ रावल भी कहते थे । वे चौहान वंशके थे । चौहान _ 
वंशके आदिपुरुष अणहल चौहान थे। अजयपाल 
चौहानने अजमेरमें राज्य स्थापित किया | उनके वंशज 
माणिक्यरायने सम्भर राज्य स्थापित किया और माणिक्य- 
रायके वंशज विशलदेवने गुजरातमें विसनगर बसाया था। 
इन्हींके यंशमें दिल्लीके अन्तिम हिन्दू सम्राट महाराजा 
पृथ्वीराज चौहान हुए । उनके वंशज खेँगारजीने 
मालवा प्रदेशमें राज्य स्थापन किया। उनके समयमें 
चौहान लोग 'खींची चौहान? कहलाने लगे । इसी बंशमें 
उत्पन्न हुए हमीररायने अलाउद्दीन खिलजीके साथ 
रणथम्भोरमें युद्ध किया था | हमीररायके वंशज पालनदेवने 
चम्पानेर और पावागढ़ विजयकर चम्पानेरमें राज्य किया | 
उनके वंशमें रामदेव, चांगदेव, चचिगदेव, सोमँगदेव, 
पालनसिंह ( दूसरे), जीतकरण, कंपुरावळ, वीरधवल, 
शिवराज, राघवदेव, त्रिंवकभूप, गंगदास और अन्तिम 
राजा जयसिंहदेव हुए । 


सन्‌ १४८३ ई० के माचे मासमें १७ वीं तारीखको 
सुल्तान महम्मद बेगढाकी फौजने चम्पानेरपर चढाई कर 
किलेको घेर लिया । १४८४ ई० के नवम्बर मासतक युद्ध 
चलता रहा । १७ वीं नवम्त्ररको जयसिंहदेय मारे गये 
और पावागढ़ एवं चम्पानेरपर मुसलमानोंका अधिकार 
हो गया । जयसिंहदेवके तीन लड़के थे, उनमें पहला 
युद्धमें सारा गया, तीसरा केद किया गया और दूसरा पुत्र 
जिसका नाम रायसिंह था भाग गया । रायसिंहके दो पुत्र 
हुए--बड़े पुत्र परथ्वीराजके वंशज छोटा उदयपुरमें राज्य 


श्रीशिवरामकिङ्कर योगत्रयानन्दस्वामी 
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कर रहे हैं और द्वितीय पुत्र डूँगरसिंहके बंशज देवगढ़ 
बारियामे राज्य कर रहे हैं। जनश्रुति है कि भीकालिका 
माताजीके शापसे ही यह नगर ध्वंस हो गया । श्रीकाली- 
जीके मन्दिरके पास आश्विन शक्ल पक्षकी नवरात्रिमै बराबर 
गरबा होता है । इसमें नगरकी तथा राजमहलकी ख्रियाँ 
एक साथ इकट्ठी होकर श्रीमाताजीका स्तवनगान करती 
हैं । शारदी चन्द्रिकामें यह उत्सव बड़ा ही सुद्दावना होता 
है । सारी दर्शकमण्डली श्रीमाताजीके भावमे उन्मत्त होकर 
आनन्दसुघाका पान करने लगती है । सुनते हैं इसी 
प्रकारके आनन्दोत्सवमे एक बार जब गरबा हो रहा था 
तब स्त्रियोके प्रेमसे प्रसन्न हो स्वयं माताजी एक दिव्य 
रमणीका वेष घारणकर आयीं और ख्रियोमें शामिल 
होकर गरबा गाने लगीं । उस अवसरपर चम्पानेरका 
राजा पताई जयसिंह भी आया हुआ था। वह माताजीके 

गरबाके माधुयंको सुनकर तथा उनकी दिव्य सौन्दर्यछटाको 
` देखकर मोहित हो गया। पीछे जब सब खियौँ चली गयीं तो 
राजाने धीकालिकाका हाथ पकड़ लिया। माताजीने कहा--- 
मैं प्रसन्न हूँ तू वर माँग ।' राजा कामोन्मत्त हो रहा था, 
उसकी समझमें कुछ न आया और उसने पागलकी भाँति 
भोगेच्छासे प्रेरित हो माताको पटरानी बनाना चाहा। बस; 
फिर क्या था, कालिकाने क्रुंड॒ हो शाप दिया “जा, छः 
महीनेके अन्दर तेरा सर्वनाश हो जायगा ।! और इतना 
कहकर अदृष्य हो गयीं । मन्दिरमें सिंह-गर्जन होने लगा, 
पहाड़ जमीनमें धॅसने लगा और भीकालिकाकी मूर्ति भी 
पहाड्में प्रवेश करने लगी । मन्दिरके पिछले हिस्सेमे एक 
महात्मा रहते थे, उन्होने कालिकासे विनती की और देवीके 
सिरपर हाथ रखकर कहा--'मॉ, अब क्षमा करो ।? बस, 
देवी उसी रूपमें पहाड़के साथ वैसी ही अवस्थामे रह 
गयीं । आज भी देवीका सिफ सिर ही दिखलायी देता 
है। पावागढके नष्ट होनेपर अहमदाबाद, सूरत और 
आधुनिक बड़ौदा शहर बसे । अस्तु ! 


चम्पानेरके पुराने किछेके भग्नावशेष और नगरके 
मकानोंके हटे-फूटे पत्थरांको देखते हुए यात्री आगे बढ़ते 
हैं । बहॉसे दो फलोगकी दूरीपर एक छोटी नदी बहतीः 
हुई मिलती है । वहॉसे ९६९ फीट ऊपर जानेपर छासियूँ 
तालाब ( तक्रकुण्ड ) मिलता है । चम्पानेरसे एक मील 
चार फोगकी दूरीपर १३२५ फीटकी उंचाईपर विश्वामित्री 
नदीका उत्पत्तिस्यान आता है । सुनते हैं; इस स्थानपर 


क गुजरातमें शक्तिके तीन मदापीठ * 
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श्रीविश्वामित्र मुनिके तपस्या करनेके कारण ही इस नदीका 
नाम विश्वामित्री पड़ा हे । यह खान बड़ा ही सुन्दर, 
शान्त, निजेन और वनकी वृक्ष-छताओंसे आच्छादित है । 
इसी स्थानपर खापरा और जहारिया नामक दो प्रसिद्ध 
छटेरोके बनाये हुए गढ हैं । इन गढांको देखकर प्राचीन 
कालकी सुन्दर शिल्पकलाका स्मरण हो आता है | एक 
मील पाँच फलाँगकी दूरीपर माची नामक स्थान है, यहाँ 
एक छोटी-सी घर्मशाला तया 'तैळताळाव' नामका एक 
तालाब भी है । इस तालावका जल देखनेमें तेलके रंगका 
मालम होता दै। दो मीळ एक फर्लोगकी दूरीपर २०२५फीटकी 
ऊँचाईपर जानेसे एक खाई मिळती दै । उसपर एक 
लकड़ीका पुल बघा हुआ है | इसी पुलके ऊपरसे रास्ता 
जाता है | यहाँ पताई राजाके महळका भम्मावशेंष और 
गुहामन्दिर हैं । रीमद्रकालीजीका मन्दिर भी यहाँ जीर्ण- 
शीणं दशामें पड़ा है । दो मील पाँच फर्लागकी दूरीपर 
२४४० फीटकी ऊँचाईपर जानेपर जैनदेवाल्य, पुराने 
राजाओंके घनसंग्रहके कोठार और दो कुण्ड मिलते हें । 
तीन मीळकी दूरीपर एक दूसरा जैनदेवालय मिलता है | 
उससे कुछ दूर आगे जानेपर २६०० फीटकी ऊँचाईपर 
“दुत्रियातालाब? और जैनमन्दिरकी रक्षा करनेवालोके 
रहनेकी जगह मिलती है | इस ताळाबका जल दूघ-जैसा 
सफेद दिखलायी देता है, पीनेमें शीतळ और बड़ा सुखादु 
है । यहाँसे पत्यरकी २३० सीढ़ियाँ ऊपर चढ़नेपर 
कुल तीन मील तीन फर्छोगका रास्ता तय करनेपर समुद्रकी 
सतहसे २८३० फीटकी ऊँचाईपर पावागढुके अन्तिम 
शिखरपर श्रीमहाकालीजीका विशाल देवालय स्थित है । 
ये सीढ़ियाँ सुप्रसिद्ध राजा महादजी संधियाकी बनवायी 
हुई हैं| यात्री सवेरे सात बजे पर्वतपर चढ़ना प्रारम्भ करे 
तो दस बजेतक वह शिखरपर चढ़ जा सकता है । 


मन्दिरकी बँधाई बहुत ही सादी और बारीक है। 
रंगमण्डपके ऊपर गुम्बज है । गर्भगहमें तीन मूर्तियॉ हैं। 
दाहिनी ओर भ्रीमहाकालीजी, बायी ओर श्रीबहुचराजीका 
यन्त्र और मध्यमें श्रीकालिका माताजी विराजमान हैं । 
यहाँ माता कालीजीका यजन-पूजन दक्षिण मार्गसे घोडशो- 
पचार आदि वूसरे-दूसरे मिश्रोपचारसे होता है| कलकत्तेकी 
कालीजीकी माति यहाँ बीभत्स और मयङ्कर हत्याकाण्ड नहीं 
होते । सारांश यहाँ पशुत्रलि नहीं होती । यहाँ नवरात्रमें 
बड़ा भारी मेला लगता है । माताजीको प्रतिवर्ष हालोलके 
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भण्डारसे २९०० रुपये, और देवगढ़ बारियाके राज्यसे 
२००० रुपये मिलते हैं । इस धनसे माताजीका भोग, चोप- 
. दार, शतचण्डी और पुजारीकी इत्ति चलती दै। माताजीकी 
महिमा बहुत बड़ी दै। ्रीकालिका माताकी इपासे बहुतोंकी 
कामनाएँ पूरी हुई हैं । इस दिव्य स्थानका दर्शन करके 
सनातनी जनताको अपना जीबन सफल अवश्य करना 


चाहिये । 
श्रीबाला बहुचराजी 


जुबाळमें गायकवाड़ सरकारकी सीमामें श्रीबहुचराजी 
विराजमान हैं । अहमदाबादसे मेहसाना होते हुए भीबहुचरांजी 
स्टेशनतक जाना होता है। स्टेशनसे भीमाताजीके स्थानतक 
जाते समय रास्तेमें एक बहुत बड़ा तालाब आता है। 
उसके आगे श्रीमाताजीके कोटका दरवाजा है, उसके बाद 
मानसरोवर आता है, जिसमें लान करके यात्री भीमाताजीका 
दशेन-पूजन करते हैं । 

श्रीबाला बहुचराजीका यह प्रसिद्ध स्थान अत्यन्त ही 
प्राचीन है । यह पूण ब्रह्ममय, तेजखिनी गायत्रीका साक्षात्‌ 
दिव्य खान है । भ्रीमद्भागवतमें इस स्थानके विधयमें इस 
प्रकार उल्लेख आता है-- 


इति प्रभाष्य तं देवी माया भगवती अुवि। 
बहुनासनिकेतेषु बहुनामा बभूव ह॥ 


श्रीकृष्णके जन्मसमय यशोदाजीकी मायारूपी जो पुत्री 
देवकीके पास आयी थी उसी बालाके नामपर श्रीबालाजीका 
नाम प्रसिद्ध है । बहुतेरे राक्षसोको भक्षण करके विचरण 
करनेके कारण बहुचरी नाम पड़ा है । श्रीबालाजीके पीठ- 
स्थानके चमत्कारके सम्बन्धमें वहुत-सी कथाएँ प्रचरित हैं । 


अलाउद्दीन द्वितीयने पाटणको जीतकर शुजरातमें 
हिन्दुओंके मन्दिरोंको तोड़ना शरू किया । उसने सिद्धपुरके 
प्रसिद्ध रुद्रमालको तोड़ डाला । बहुचराजीकी ख्याति 
सुनकर वह उनको तोडंनेके लिये अपनी सेनाके साथ 
आया । माताजीका वाइन कुकूट (सुगी) माना जाता है। 
माताजीके बहुतेरे सुरे वहाँ फिर रहे थे । मुसलमानाने 
उन्हें पकड़कर मारकर खा लिया। केवळ एक सुगो वहाँ 
उनकी भूलसे बच गया । रात होनेपर जब सब मुसलमान सो 
गये, तब वह बचा हुआ सुगो 'कुकढ़! कू-कुकुड.कू 
बहुचरीकी” कहकर ,बॉग देने लगा | इसपर जितने 


ुगें मारे गये. थे सब मुसलमान सैनिकोंके पेटोमें “कुकडू,कू- 
कुकडे,कू' बोलने लगे और उनके पेट फाड़ फाड़कर बाहर 
निकल आये । इस चमत्कारको देखकर बाकी मुसलमान- 
सेना मयसे भाग खड़ी हुई । 


एक दूसरी चमत्कारकी कथा इस प्रकार सुनी जाती 
है। एक सोलङ्की बंशके राजाको कोई सन्तान न थी। रानीने 
एक लड़कीके जन्म लेनेपर राजवंशके चालू रखनेके लिये 
यह घोषित कर दिया कि कुँवर उत्पन्न हुआ है। और 


: उसका नाम तेजमळ रक्खा गया । उसके बड़े होनेपर 


पाटणके चावडा वंशके राजाकी लड़कीसे - उसकी शादी 
हुई । जब लड़की ससुरार आयी .तो उसे पता चला कि 
उसका पति पुरुष नहीं, बल्कि स्त्री है । पीछे मैके जानेपर 
उसने सारी बातें वहाँ कह सुनायी । वहाँवालोंने कुँबरकी 
परीक्षा करनेके विचारसे उसे बुलाया | नकली कुंवर अपने 
इवसुरके यहाँ जानेमें पहले तो बहुतेरे बहाने करता र्दा । 
पर अन्तमें लाचार होकर वह एक घोड़ीपर सवार होकर 
चला । वहाँ उसकी 'परीक्षाके लिये खुळे स्थानमें उहरानेका 
प्रबन्ध किया गया था | कुँवरि घबड़ाया और अपनी 
प्रतिष्ठा बचानेके खयालसे बहाना करके वहसि अपनी 
घोड़ीपर सवार हो भाग निकली | पकड़े जानेके भयसे 
वह घोड़ीको बड़ी ही तेजीसे दौड़ाती छे जा रही थी। 
उसके पीछे-पीछे उसकी एक कुतिया भी दौड़ी चली जा 
रही थी । चैत्र मासकी कड़ी धूम थी । वह बेचोरी आफतकी 
मारी चुवाळके उष्ण प्रदेशमें दौड़ती चली जा रही थी । 
इतनेमें एक तालाब रास्तेमें दिखायी दिया । वहाँ उसने 
घोड़ीको पानी पिळानेके लिये खड़ा किया और स्वयं विश्राम 
करनेके लिये एक पेड़के नीचे वेठ रही । इतनेमें कुतिया 
थकी-माँदी दौड़ती हुई आ पहुँची और पानी देखकर 
तालाबम घुस गयी । जब वह पानीसे बाहर निकली तो 
कुँबरिको यह देखकर बड़ा ही आश्चर्य हुआ कि वह कुतिया 
कुत्ता बन गयी थी । उसने अपनी घोड़ीको भी परीक्षाके 
लिये पानीमें उतारा और जब उसे घोड़ेके रूपमे बदलते 
देखा तो उसने खयं कपड़े उतारकर एक डुबकी उस 
तालाबमें लगायी और भीबहुचरा माताके प्रतापसे तुरन्त 
पुरुषरूपमें परिणत हो गयी । वही तालाब आजकल 
मानसरोवरके नामसे प्रसिद्ध है। 


चैत्र, आस्विन और आषाढी पूर्णिमाको यहाँ बड़ा 


संख्या २ ] 
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भारी मेला लगता है | बहुत वूर-दूरसे लोग श्रीबहुचरा 
माताजीका दर्शन-पूजन करने आते हं । चैत्रकी पूर्णिमाके 
सेलेमें तो एक लाखसे भी अधिक मनुष्योंकी भीड़ होती 
है। इससे माताजीकी महिमाका सहज ही अनुभान लगाया 
जा सकता है | यहाँ यन्त्रका पूजन होता है, यह यन्त्र 
पहले स्फटिकका था, पीछे धिस जानेपर उसके ऊपर 
चाँदीका पत्रा चढ़ाया गया है। माताजीके पास दो अखण्ड 


कै काशीमें देवियोके मन्दिर और उनकी यात्रा # 


६५५ 


rT] 


दीप जळते रहते हैँ । श्रीमाता बहुचराजीका इघर इतना 
अधिक प्रभाव है कि कोई गाव ऐसा न होगा जहाँ इस 
देवीका खान न हो । अहमदाबाद शहरमें तो कुक्कुट- 
वाहिनी वाळाजीके बीससे भी अधिक स्थान होंगे । इसके 
सिवा जंगल और पर्वंतशिखरपर भी अनेकों स्थान पाये जाते 
दै । गुजरातमें शक्तिकी महिमा और शक्तिपूजाकी प्रधानताका 
यह भी एक ज्वलन्त प्रमाण हे । 


2546 की 8 
काशीमें देवियोंके मन्दिर और उनकी यात्रा 


( ठेखक-पं० आशालिआमजी शमौ ) 


८20४ स प्रकारका घनिष्ठ सम्बन्ध पिण्डाण्ड- 
2008 का त्ह्माण्डसे है, वैसा ही घनिष्ठ 
2 सम्बन्ध काशीका समस्त भारत- 
लि > वर्षसे हे | हिन्दूघर्मके जितने तीर्थ 
हूँ, जितने देवता हैं, जितने मत 
हैं वे सब-के-सब काशीमें येन केन 
प्रकारेण अविकलरूपसे उपस्थित हैं। 
यद्यपि काशी त्रिपुरारि-राजनगरी है तथापि यहाँ सभी 
देवताओंके मन्दिर हैं और वे सब यथासमय नित्य और 
नैमित्तिकरुपसे माने और पूजे जाते हैं । अतः इसमें कोई 
आश्चर्यकी बात नहीं कि यहाँ देवियोंके अनेक प्राचीन 
और अर्वाचीन मन्दिर हैं। अर्वाचीन मन्दिर हम उन्हे 
कहते हे जिनका उल्लेख काशीखण्ड आदि प्राचीन ग्रन्थामें 
नहीं आया है । इस लघुकाय लेखमें हम प्राचीन मन्दिरों- 
का ही वर्णन देनेवाले हँ । यहाँ इतना ही कह देना 
पर्याप्त दै कि इन अर्वाचीन मन्दिरोंमे भी अनेक मन्दिर 
बहुत अच्छे और प्रसिद्ध हैं । इनमें दशाश्वमेधकी कालीजी, 
संकटाघाटपर पीताम्बरा, पञ्चगङ्गाघाटपर गायत्री देवी, 
महाराजा अमेठीद्वारा स्थापित बालत्रिपुरसुन्दरी, रानी 
भवानीद्वारा स्थापित तारा देवी आदि विशेष उल्लेखके 
योग्य हैं । 

देवियोंके प्राचीन मन्दिर जितने काशीमें हैँ उन 
सत्रका यथोचित वर्णन बिना विस्तारके असम्भव है। 
इसलिये उनमेंसे चुनकर कुछ प्रधान-प्रधानका वर्णन संक्षेपसे 
हम नीचे देते हैं-- 

अज्ञपर्णादेदी-यह काशीके सबसे प्रसिद्ध खानोंमें है । 
यही महागौरीके नामसे प्रसिद्ध है। इनका मन्दिर विश्व 
नाथजीके पास ही है। यो तो इनका दशन नित्य ही 


किया जाता है तथापि नवरात्रमँ विशेषकर अष्टमीके दिन 
इनके दर्शनका विशेष माहात्म्य दै | कात्तिक शुक्ल प्रतिपदके 
दिन अन्नकूट-महोत्सव भी बड़े समारोहके साथ मनाया 
जाता है | दशकोंकी अपार भीड़ उस दिन एकत्र हो जाती है । 

दुर्गदेदी-यह भी बहुत प्रसिद्ध मन्दिर है । यह विश्व- 
विद्याल्यके मार्गपर स्थित है । मन्दिरके उत्तर ओर एक 
विशाल पका तालाब है, जो दुगाँकुण्डके नामसे प्रसिद्ध दै । 
नवरात्रमें, भ्रावणमासमें तथा प्रति भौमवारको यहाँ मेला-सा 
लगा रहता है । 


महारूक्ष्मी-महालक्ष्मीजीका मन्दिर लकशाके समीप लक्मी- 

कुण्ड महल्लेमें है । इस महल्लेका नाम यहाँके तालाबके नामसे 
पड़ा हुआ दै । यह तालाब लक्ष्मीजीके मन्दिरके नीचे है । 
किसी समय यह बहुत ही सुन्दर सरोवर रहा होगा । इस 
समय भी बुरा नहीं है किन्तु खच्छताका अभाब है। 
भाद्र शुक्ल अष्टमीसे आश्विन कृष्ण अष्टमीतक सोलह दिवस 
लक्ष्मीजीका मेला होता है, जो सोरदियाके नामसे प्रसिद्ध 
है । इस अवसरपर बहुत-सी वस्तुओंका विक्रय होता है । 
मिट्टीके पात्र यहाँके बहुत प्रसिद्ध हैं । 


चतुःषष्ठी-यहृ मन्दिर चौसटी घाटपर है । होलीके 
दूसरे दिन यहाँ बड़ा मेला होता हे, उसको घुरडीका मेला 
कहते है । समस्त नगरके लोग उमड़ पड़ते हे । 

इनके अतिरिक्त और भी अनेक देवियोंके मन्दिर 
काशीमें विराजमान हैं; जैसे लक्ष्मणबालाघाटपर मङ्गला- 
गौरी, ललिताघाटपर ललितादेवी; धर्मकूपके समीप 
विशालाक्षी देवी इत्यादि । अब हम इनको छोड़कर कुछ 
देवीयात्राओंका वर्णन देते हैं । यहाँकी देवीयात्राओंमे 
दो यात्राएँ बहुत प्रसिद्ध है-- 
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नवगौरीयात्रा तथा नवदुर्गायात्रा नाम-- स्थान 
“यह यात्रा शक्ल पक्ष द्वितीयाको प्रतिमास शैलपुत्री | स्टेशनके 
करनी चाहिये । नवगौरियोके नाम और उनके स्थान "> कला नदीके कर 
ra गे स्थानः प 04 
हन्ट रक जी (२) ब्रह्मचारिणी दुर्गाघाटपर । 
( १ ) मुखनिमौलिकागौरी क हनमानली- (३) चन्द्घण्टा चौके पूर्व एक गली । 
(२) ज्येष्ठागौरी कर्णघण्ठा महेम ज्ये्ठेशर (४) कृ्‌ष्माण्डदुगा ढुगाँकुण्डपर प्रसिद्ध दुर्गाजी । 
महादेवके समीप । (५) स्कन्दमाता जैतपुराके समीप बाघेश्वरीके 
(३ ) सौमाग्यगौरी विश्वनायजीके मन्दिरमें । नामसे प्रसिद्ध हे । 
(४ ) ऽंगारगौरी विश्वनाथजीके मन्दिरमें। (९) कात्यायनी संकटाघाटके पास आत्म- 
(५ ) विशालाक्षीगौरी मीरघाटपर । वीरेश्वरके मन्दिरमे । 
(६) ललितागौरी ललिताघाटपर । (७ ) कालरात्री कालिकागलीमें । 
(७) भवानीगौरी कालिकागलीमें । (८) महागौरी यही अन्नपूर्णाजीके नामसे 
(८) मङ्गलागौरी लक्मणबालाघाटपर । प्रसिद्ध हैं । 
(९ ) महालक्ष्मी लब्ष्मीकुण्डपर । (९) सिद्धिदात्री सिद्धमाताकी गलीमें अथवा 
नवदुगीयात्रा-यह यात्रा नवरात्रके नो दिनामें क्रमसे सिद्धेश्वरीमहालमें । 
की जाती है। नवौं दुर्गोओंके नाम तथा स्थान नीचे इसके अतिरिक्त और भी अनेक देवीयात्राएँ, काशीमे 


दिये जाते हैं-- 


कामनाद्सन 


हैं, किन्तु वे इतनी प्रसिद्ध नहीं हैं । 


शक्तिसञ्चयसे महाशाक्तिपूजा 
संयम, सात्त्विक आहार, नियमित परिश्रम, अहिसा, माठ्‌पिठ्शुरुसेचा, दीनसेवा, पवित्रता 
और ब्रह्मचर्य आदिके दारा शरीरको खस्थ रक्खो और उससे शुद्ध शक्ति सञ्चय करो । 
संयम, सात्विक आहार, अहिंसा, पवित्रता और भ्रह्मचयंके साथ ही विवेक, वैराग्य, 


सौम्यभाव, सवत्र भगवत्‌-इष्ठि, द्या, मैत्री, उपेक्षा, प्रसन्नता, निरपेक्षता, परहित) 


निरभिमानिता, निर्मीकता, सन्तोष, सरलता, सूदुता और भगवश्चिन्तन आदिके द्वारा मनको शुद्ध 
करो और उसमें शुद्ध शक्ति सञ्चय करो । 
सत्य, सुखकर, हितकर, प्रिय, परोपकारमय और भगवज्ञामशुण और यश गान करनेवाले 


वचनांद्वारा वाणीको शुद्ध करो और वाकमै शुद्ध शक्ति सञ्चय करो । 


जब तुम्हारे शरीर, मन और वाणी शुद्ध होकर तीनों शक्तिके भाण्डार बन जायंगे तभी तुम 
'चास्तवमें खतन्त्र होकर महाशक्तिकी सष्धी उपासना कर सकोगे और तभी तुम्हारा जन्म जीवन 
सफल होगा। याद्‌ रक्खो, जिस पवित्रात्मा पुरुषके शरीर, इन्द्रियों और मन अपने वशमे हैं और 
यू हो चुके हैं, घही खतन्त्र है । परन्तु जो किसी भी नियमके अधीन न रहकर शरीर इन्द्रियों 
मनका गुलाम बना हुआ मनमानी करना चाहता है, कर सकता दै, या करता है, वह तो 


उच्छङ्खल दै । उच्छुङ्खलतासे तीनांकी शक्तियाँका 
उपासना नहीं कर सकता । महादाक्तिकी उपासनाके 


पशुसे भी गया बीता है । अतएव शक्ति सञ्चय करके स्वतन्त्र बनो । 


— 


१ नाश होता है और वह फिर मद्दाशक्तिक्री 
के बिना मलुष्यका जन्म-जीवन व्यर्थ है और 
“दिव 


भीअन्नपूर्णाजीके मन्दिरमें औलक्ष्मीजी और सरस्वतीजी 
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श्रीकामाख्या महापीठ* 


( ठेखक- पं० औपद्मनाथ भट्टाचाये विद्याविनोद, एम० ए०) 


योनिपीठं कासगिरौ कामाख्या यत्न देवता । - 
है * > उसानन्दोऽथ मैरवः॥ 


% क्षयशमें शिवकी निन्दा सुनकर जब सतीने 
१७, प्राणत्याग कर दिया तब उनके मृत देहको 

) कन्धेपर लेकर महादेव उन्मत्तमावसे उत्य 
करने लगे । उस समय नारायणने सुदशन- 


काट-काटकर गिरा दिया, वे अंश इक्यावन 

२ जगह गिरे, इसीसे इक्यावन शक्तिपीठोंका 
उद्धव हुआ | समस्त शक्तिपीठोंमे महादेव भी भेरवरूपसे 
विराजमान हुए। कामरूपक्षेत्रमे देवीका महामुद्रा गिरा; 
उसीसे “कामाख्या” महापीठकी उत्पत्ति हुई । समस्त 
भारतमें जितने शक्तिस्थान हँ, उनमें कामाख्याघाम ही 
सर्वश्रेष्ठ है । 

दक्षयशकी घटना आदिसत्ययुगर्मे घटित हुई । 
पीठकी सृष्टि उस प्राचीन कालमें होनेपर भी मध्ययुगमें 
प्रायः समस्त पीठ छप्त हो गये थे। इस घोर. कलिकालमें 
तन्त्रके अवलम्बनके बिना दूसरी गति नहीं है और 
तन्त्रोक्त साधन-भजन शक्तिपीठमें ही अच्छी तरह हो 
सकते हैं । इसीलिये कलिमलकछषित जनोंके प्रति करुणा 
कर भीभीभगवतीने अपने पीठोंको अब एक-एक करके 
प्रकाशित कर दिया, जिससे जीवोके उद्धारका माग उन्मुक्त 
हो गया । 

कालिकापुराणमे लिखा है कि भेतावुगमें वराइपुत्र 
नरक जब नारायणके द्वारा कामरूपराज्यमें राजपदको 
प्रास हुआ, तब भगवानले नरकको यह उपदेश दिया कि 
“तुम कामाख्याके प्रति मक्तिमाव बनाये रखना ।” जब- 
तक उसने इस उपदेशका पालन किया तबतक वह 


नीता 


सुखपूर्वक खच्छन्द राज्य करता रहा । पीछे बाणासुरके 
परामशसे नरक देवद्रोही होकर “असुर” संज्ञाको ग्रास हो 
गया । एक कथा है कि नरकने कामाख्या देवीके निकट 
विवाहका प्रस्ताव किया। देवीने कहा, में सहमत हुँ, 
परन्तु आज रातमरमें ही इस घामके मार्ग, घाट, मन्दिर 
प्रथति सब बना देने होंगे ।? नरकने विश्वकर्माकों बुछाकर 
इन सबके बनानेमें लगा दिया । काम प्रायः समाप्त होनेको 
ही था कि सुगेने रात्रिके अवसानकी सूचना दी, अतएव 
विवाह नहीं हुआ। आजकल भी कामाख्या पर्वतका 
नीचेसे लेकर मन्दिरपयन्त जो पत्थरका बंधा हुआ रास्ता 
है, वह नरकासुरके पथके नामसे पुकारा जाता है । परन्तु 
जिस मन्दिरमै माताकी महामुद्रा विराजमान है, उसे 
कामदेवका मन्दिर कहते हें | मन्दिरके सम्बन्धमें नरकासुर- 
का नाम सुननेमें नहीं आता। जो दो, नरकासुरके 
अत्याचारसे कामाख्याके दशनमें बाघा होनेसे महि 
यशिष्ठने क्रोधित होकर शाप दे दिया, जिसके फलस्वरूप 
कामाज्यापीठका लोप हो गया । ४328 


ईसाकी सातवीसे बारहवीं शताव्दीपयन्त कामरूपाधि- 
पति राजाओंके दिये हुए ताम्नशासनोंमें कामाख्याका कोई 
उल्लेख नहीं है । परन्तु वनमाल और इन्द्रपालके शासनमें 
(कामेश्वरमहागौरी' का उल्लेख मिलता है । ये सम्मवतः 
उन राजाओंके इष्टदेवता ( शिवशक्ति ) थे { । जान 
पड़ता है कि महापीठके छस होनेपर उसके अधिष्ठातृ 
देवदेवी इस छद्यनामसे पूजे जाते थे। 

हसाकी सोलहवीं शताब्दीके प्रथमांशमें कामरूप 
प्रदेशके छोटे-छोटे राज्यांके राजालोगोमे एकाधिपत्य- 
प्रातिके लिये संग्राम चल रहा था । उसमें कोचराज 
विश्वलिंह$ विजयी होकर प्रायः समस्त कामरूपके एक छत्र 
'कामाख्यामहापीठ? नामक प्रबन्धसे सङ्कछित । 


४ लेखकद्ारा प्रणीत “प्रबन्धाष्टक नामक अन्यान्तर्थूत 
$ कालिकापुराणमें कामाख्या तया कामरूपक्षेत्रका विस्तृत विवरण दे | 
ग. कल्याणके “शिवाइ में कामरूपके राजाओंके इष्टदेवके सम्बन्धे यथोचित आलोचना की गयी है। पाठक वहाँ देख 


५ $ योगिनीतन्त्रमे विशवसिंदको महादेवके पुत्र नामसे उछेख किया गया है । आज भी विश्वर्सिइके वंशज कोचविहारके 
राजा “शिवगोत्र? के नामसे प्रति दें। 
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के कल्याण के 
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अधिपतिरूपमें प्रतिष्ठित हुए। किंवदन्ती है कि जब यह 
युद्ध चळ रहा था तब एक दिन अपने साथियांको कहीं 
खोकर विश्वसिह अपने भाईके साथ उनको खोजनेके लिये 
घूसते घुसते नीलाचलके शिखरपर पहुँचकर एक वटवृक्षके 
नीचे विश्नामार्थ बैठ गये | उस जगह उस समय कोई बस्ती 
नहीं थी ! उन्होंने एक बृद्धा ज्रीको वहाँ देखा और उसकी 
सहायतासे जळ प्रासकर अपनी पिपासाको शान्त किया । 
वटबृक्षके नीचे एक मिट्टीका टीला या । बृद्धाके द्वारा उन्हे ज्ञात 
हुआ कि वहाँ स्थानीय कोचजातिके छोग पूजा चढ़ाया 
करते हैं । पूजाका उपकरण ज़ियोंके योग्य परिधेय वस्न, 
अलङ्कार तथा बलि होता है । बृद्धाने फिर कहा कि वहाँके 
देवता बड़े ही जाग्रत्‌ हैं, जो जैसा मनोरथ करता है 
उसका वही मनोरथ सफल होता दै । तब विश्वसिहने भी 
अपने साथियोंके शीघ्र मिलनेकी कामना की; कामना करते 
ही वे वहाँ आ पहुंचें। अब विश्वसिंहको स्थानमाहात्म्यमें 
विश्वास हो गया और उन्होंने यह मनौती की कि "मेरे 
राज्यमें कोई उपद्रव नहीं रहेगा तो, मैं यहॉपर देवताके 
लिये एक सोनेका मन्दिर बनवा दूँगा ।' 
शीघ्र ही राज्यमें शान्ति स्थापित हो गयी । विश्वसिंहने 
राज्यके पण्डितोंकी बुलाकर उन्हें तथ्यका पता छगानेमें 
नियुक्त किया । पण्डितोंने निश्चय किया कि वही कामाख्या- 
पीठ हे ।# 
विश्वतिंहने मन्दिर बनानेके लिये यटब्रक्षको कटा डाला 
और उस मिट्ठीके टीळेको भी खुदवा दिया । खुदते ही वहाँ 
कामदेवके बनवाये हुए मूल मन्दिरका निम्नमाग बाहर निकल 
आया । राजाने उसीके ऊपर नया मन्दिर बनवाया । 
सोनेके मन्दिरके बदलेमे प्रत्येक ईटके भीतर एक-एक रत्ती 
सोना देकर मन्दिर बनवाया गया । 
विश्वतिंहकी मृत्युके बाद उनके बनाये मन्दिरको 
कालापहाड़ने तोड़ दिया था, तब फिर विश्वसिंहके पुत्र 
प्रसिद्ध रपति नरनारायणने ( नामान्तर्‌ मकदेव ) अपने 
अनुज झक्नध्वज ( चिलाराय ) द्वारा १४८० शकमें 


(१५६५ ई० में) वर्तमान मन्दिरका पुनः निर्माण कराया || 


# इसीके उपलक्ष्यमें उमानन्द भैरव तथा पीठाज्गीभूत अन्यान्य 
देवताओंके स्थान भी निर्दिष्ट किये गये । 

‡ मान्दिरके भीतर एक शिलालेखमें तीन इलोक हें । उनमेंसे 
समयनिर्देशक इलोक यहाँ उद्ध्वत किया जाता है-- 


नरनारायण और उसके छोटे . भाई चिलारायकी 
(युगल) मूर्ति मन्दिरमै एक साथ पीठके सामने खड़ी 
बनी हुई है । भक्तिमान्‌ राजाने कामाख्याकी सेवापूजा 
भलीमाँति परिचालन करनेके लिये केन्दुकलाई नामक एक 
साधक ब्राह्मणको नियुक्त किया था । कहते हैं कि जब वह 
ब्राह्मण घण्टा बजाकर देवीकी सान्ध्य आरती करता तब 
देवी मूर्तिमती होकर वाद्यके तालपर नृत्य करने लगती । 
यह समाचारः नरनारायणको मिला । उसने देवीको उसी 
अवस्थामे दिखानेके लिये पुजारी ब्राहाणपर जोर दिया । 
ब्राह्मणने राजाको आरति करते समय मन्दिरकी खिड़कीके 
छेदसे ताकनेके लिये कहा । सर्वान्तर्यामिनी भगवतीसे यह 
बात छिपी न रही । अत्यन्त क्रुद्ध होकर देवीने केन्दुकलाई- 
का शिरहछेद कर दिया तथा राजाको यह शाप दिया कि 
इस राजबंशका कोई भी पुरुष कामाख्यामें आकर दर्शन करना 
तो दूर रहा, नीलाचळकी ओर दृष्टिपात भी न कर सकेगा। 
दृष्टिपात करनेसे ही उसका सिर कट जायगा । आज भी 
कोचराजबंशीय कोई पुरुष इस अश्चलमें आकर नीछाचल- 
की ओर दृष्टिपात नहीं करता । 

ऐसी अवस्थामें कोचविहारके राजा भी कामाख्या 
देवीकी सेवापूजादिके सम्बन्धमें क्रमशः उदासीन हो गये । 
एक शतान्दीके पश्चात्‌ कामरूप अञ्चलकः यह अंश आहोम 
राजाओंके अघिकारमँ आ. गया तथा कुछ समय बाद नदिया 


ˆ झान्तिपुरसे एक शाक्त साधकको बुलाकर राजशुरुके पदपर 


नियुक्त किया गया । वे ही कामाख्या पहाड्पर अधिष्ठित 
हुए । इसी कारण वे तया उनके वंशज “पर्वतीया गोसाई 
के नामसे पुकारे जाते हैं । 


आहोम राजगण--विशेषतः पर्वतीया गोसाईके द्वारा 
शक्तिमन्त्रमे प्रथम दीक्षित राजा शिवसिंह--बहुतेरी देवत्र 
और ब्रह्मच भूमि दान कर गये हैं । आजकल जिस प्रकार 
कामाउ्याकी पूजाचेना होती है, वह पर्वतीया गोसांइयोके 
द्वारा व्यबस्थित है तथा महापीठके समस्त कार्यक्रमके 
सम्पादनार्थं जिस प्रकारका बन्दोबस्त प्रचलित है, वह 
आहोम राजाओंके द्वारा ही चलाया हुआ है । 
आसादमद्विदुहितुश्चरणारविन्द- 
अक्त्याकरोत्तदनुजा वरनालरीळे । 
ओशुद्धदेव इममुळासितोपळेन 5 
झाके तुरज्ञगजवेदशशाझसंख्ये ॥ 


प्राचीन मूर्ति और यन्त्र 


( छेखक--श्रीपूर्णचन्द्रजी नाहर एम०ए०, वी० एल० ) 


(१) बानरी देवी 


ह पाषाणकी मूर्ति कोई शक्तिदेवीकी मालूम 
होती है । देवीके चार हाथ हैं, जिनमें त्रिशूल, 
सङ्ग आदि धारण किये हैं और एक हाथरमें 
स्तनके पास सुरापात्र लिये हुए है । देवीका 
मुख मर्कटकी तरह है और सुखासनमें बेठी 
हुई है | मकटकी तरह एक पश्जुवाहनपर एक 
पाँव रक्खा हुआ दै । नीचे कमलकी पँखड़ियाँ बनी हैं | 
देवी सालङ्कारा है और बन्नके चिह्न भी हैं। मस्तकके. केश 
दो गुच्छोंमें नागपाशसे बंधे हुए हैं और गलेमें नरमुण्डकी 
माला भी धारण किये हुए हैं। मूत्तिके ऊपरी भागमें हार्थोर्मे 
पुष्पकी माला लिये हुए दोनों तरफ विद्याधरकी मूत्तियाँ 
हैं। इसकी लम्बाई साढ़े चौदह इश्च और चौड़ाई साढे 
आठ इञ्च है । 

शक्तिमूत्तियोंमें यह मूत्ति अपूर्व है और अभीतक 
ऐसा दूसरा नमूना देखनेमें नहीं आया है । यह मूत्ति युक्त- 
प्रदेशसे उपलब्ध हुई थी। 


(२) तान्त्रिक देवी 
इस घातुमूत्तिकी विलक्षणता चित्रसे स्पष्ट है । मैंने 
इस तान्त्रिक देवीको बद्ध देशमै संग्रह किया था, परन्तु 
मुझे अद्यावधि इस देवीका परिचय अज्ञात हे । 


(३) भैरव 


यह पाषाणकी मैरवदेवकी विकट मूर्ति मुझे उत्तर 
बङ्गसे प्रास हुई थी । देव जिस आसनमे हैं उसे प्रत्यालीढ 
आसन कहते हैं और आप कमलदलोंपर खड़े हैं | मूत्ति- 
की भीषणता सिरसे पेरतक पूर्णरूपसे विद्यमान है। 
अइहास्यके साथ बड़ी-बड़ी निकली हुई आँखें, चौड़ी 
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नासिका, सुण्डमाला धारण किये हुए भैरव, दाहिने पावसे 
एक मुण्डको कुचल रहा है । इसके चार हाथ हैं और 
यह सालङ्कार और सवस्र है । मूर्ति कुछ खण्डित हो नेके 
कारण हाथोके अस्नशक्ष स्पष्ट नहीं माठूम होते । मस्तकके 
ऊपर कई चिह्नोंके अतिरिक्त अग्निज्वाला खुदी हुई है । 
चरणचौकीमें हाथ जोड़े हुए सेवकोंके अतिरिक्त मध्यमे एक 
भाजनमें तीन नरमुण्ड हैं और दाहिने तरफ एक मुख 
और बायीं ओर एक देर माठूम होता है । मूर्तिम एक 
पड्क्तिका लेख है जो अस्पष्ट है परन्तु अक्षर ई० दशम 
झताब्दिके लगभगके ज्ञात होते हैं। इस मूर्सिकी लम्वाई 
साढ़े पन्दरह इञ्च और चौड़ाई सादे आठ इश्च है। 


(४ ) तिब्बतका तान्त्रिक ताम्रयन्त्र 

मैंने इस कवचको तिव्बतियोसे लिया था । बौद्धोंकी 
तान्त्रिक मूर्तियोंमें शक्तिपूजाकी जितनी मूर्तियाँ हैं उनमेंसे 
यह भी एक अपूर्व नमूना है । यन्त्र ताँवेका बना हुआ है 
और शारीरम बॉधनेके लिये इसके दोनों तरफ कडे हें । 
मृत्ति सामनेके मागम है और पिछले भागमें यञ्रयुगळके 
चिहके साथ बीजमन्त्र खुदा हुआ हे । इसकी चौड़ाई 
लगभग साढ़े तीन इञ्च और लम्बाई साढ़े चार इञ्च है | 


चित्रसे इस कवचके देव और शक्तिका दृदय और उनका 
कृशाङ्ग और पद्मासनमें बेठे हुएका भाव स्पष्ट इष्टिगोचर होता 
है। मूतिके दाहिने तरफ प्रार्थनायन्त्र या “चक्र! (ए7०५772- 
*४॥८९]) और उसके नीचे 'बञ्र' ( n५९7b०।६ ) 
बना हुआ दै । बायीं तरफ “वञ्रकरार? ([]।६०५९7७०।६- 
04६९7) और उसके नीचे घण्टा” ( 5९]! ) है । मूतिके 
ऊपरी भागम अप्सरा और गन्ध दुन्दुभि बजा रहे हैं | 
पृष्ठमागमे वञ्चचिह्ृके चारों कोनोमें तिव्वतीय अक्षरोंमें यथा- 
क्रम 'ओं आं हूं हीं! खुदा हुआ है । 
ष्ट Fs 
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दिल्लीके दो प्रसिद्ध शक्तिपीठ 


( लेखक--पं ० श्रीकृष्णदत्तजी भारद्वाज एम० ए० आचार्य, झाख्री ) 


१ श्रीयोगमायामन्दिर 
भ्रीमद्धागवतके दशाम स्कन्धान्तर्गत द्वितीय अध्यायमें 
श्रीयोगमायाके चरित्रका उल्लेख हे जिसका भाव इस 
प्रकार है-- 


मथुराम देवकीजीके सप्तम गर्भमें जब शेषजी आये. 


तब उनकी रक्षाके विचारसे त्रिजगन्निवास वासुदेव श्रीमन्ना- 
रायणने अपने नित्यधाममें भगवती योगमायासे कहा, दै 
देवि | आप मथुरा जाइये और देवकीगर्भगत शेषजीकों 
रोहिणीजीके गर्भमे सुरक्षित कीजिये । में देवकीका अष्टम 
पुत्र वजूगा और आप नम्दपळी यशोदाजीकी पुत्री बनिये ।' 
भगवदाशाकों गिरोधार्यकर देवी योगमायाने गर्भसडूपेण- 
रूप, जगत्रयीदुष्कर, अदृष्टश्रुतपूर्वी कार्य किया और जिस 
परम पुनीत निश्ीथको रोषपर्यङ्कणायी भगवानने देवकी- 
जठरशय्याको त्यागा उसी रात्रिको उस त्रिभुवनजननीने 
भी यशोदाजीकों अपनी जननी बनाया । धन्य, अज्ञेय 
और अतक्य है भगवल्लीला अघटनघटनापटीयसी भक्त- 
कल्याणकारिणी ! वही एक परमात्मा भक्तानुग्रहार्थ 
भाई-बहिनके प्राकृत रूपमें संसारमै इ*्गोचर हुआ । 
इन्हीं योगमायांने कंसको अष्टभुजरूपसे दर्जन 
दिया था | 
दिव्यस्रगम्बरालेपरत्नाभरणभूषिता । 
चघनुःश्केघुचर्मा सिशङ्कवक्रगदाधरा | 
सिद्ध चारणगन्धवेरप्सरःकिन्नरोरगेः । 


उपाहतोरुबरिभिः स्त्यमानेद्रसब्रचीत, ॥ 


और तदनन्तर वे, मार्कण्डेयपुराणानुसार, दैत्यदलके 
दर्पको चूर्ण करनेके लिये विन्ध्याचलको चली गयीं। यथा- 
नन्दगोपगृहे जाता यशोदागभसम्भवा । 
ततस्तौ नादायिष्यामि विरध्याचळनिवासिनी ॥ 
अवसे पाँच सहृख वर्षे पूव देवी योंगमायाका इस प्रकार 
[ 0 
गोकुलमै अवतार हुआ था । सर्वप्रथम इनकी अचनाका 


आयोजन महाभारतकथाके प्रसिद्ध नायक महाराज युधिष्ठिरने 
किया था | युधिष्ठिरखापित देवविमह अब भी विराजमान 


है किन्तु न जाने अबतक कितने भक्त घनाढ्यांने मन्दिर- 
मूर्तिका जीणोंद्धार किया है । आधुनिक देवीमयनका 
निर्माण लाला सेदमलजी द्वारा सन्‌ १८२७ में हुआ था 
और अब भी भक्तजनताका विचार मन्दिरसौन्दयकी 
बृद्धिकी ओर है । यह देवीप्रासाद दिछीके प्रसिद्ध छौहस्तम्भसे 
लगभग २६० गजके अन्तरपर विराजमान है । पूजाङत्य- 
निर्वादार्थ मन्दिरकै समीप ही एक गम्भीर सुखादुतोय कूप 
हे तथा आगन्तुक दरशकोके विश्रामके लिये इतस्ततः अनेको 
कमरे भी बने हुए हैं । मन्दिरकी ऊँचाई बयालीस फीट है। 


भवनकी पाचीनदाका प्रवल प्रमाण हे यहाँकी लिङ्ग- 
पूजा । निराकार प्रतीकद्वारा ही यहाँ देवीकी बन्दना 
और स्तुति सपर्या सम्पन्न होती हैं | इसी प्रतीकको सुन्दर 
वल्रालङ्कारोसे सुशोभित करते हँ तथा इसीके ऊपर घण्टा- 
च्छत्रन्यजननिधानका सम्प्रति विधान है । प्रासादद्वार- 
देशपर प्रस्तरनिर्मित सिंहयुगळ स्थित हैं । अर्चा-चर्चा 
सत्त्वयुणमयी सामग्रीसे ही होती हे । मांस-मदिराका मन्दिरमे 
प्रवेश नहीं दै । 

कुछ ही वर्ष पूर्व मन्दिरद्वारपर निम्नांकित पद्मार्थ 
लिखा गया है-- 

'योगमाये महालश्मि नारायणि नमोस्तु ते ॥? 

२ श्रीकालिकामन्दिर 


परम प्राचीन कालम एक बार देत्यांसे पराजित 
देवताओंने जगन्मातासे सद्दायताके लिये प्राथना की। मक्ति- 
वश वे माता पार्वतीजीके शरीरकोशसे प्रकट हुई और 
उन्होंने इस दैत्ययूथके रणगर्वको खर्व करनेके लिये अपने 
लडाटसे एक अद्भुत परन्तु परम भयाबइ रूप प्रकट किया) 
जिसका नाम आगे चलकर काली ( कालिका ) हुआ | 


श्रीकृष्णमगवानने महाभारतके प्रसिद्ध युद्धसे पूर्व 
अर्जुनते इन्हीं रणचण्डी कालीकी आराधना करनेके लिये 
कहा था । अर्जुनकी भक्तिमयी प्रार्थनासे वे प्रकट हुई थीं 
और अपने भक्तको विजयका झुभाशीर्वाद देकर अन्तर्हित 
हो गयीं। 


जनश्रुति ऐसी हैं कि दिल्लीसे छः या सात मीलके 
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ॐ श्रीओसम मात्माता # 
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To 


अन्तरपर जो कालिकामन्दिर अवस्थित है वह पाण्डवोका 
बनवाया हुआ है। रणक्षेत्रमें दुर्दान्त शत्रुऔपर विजय 
दिलानेवाली जगदम्बिका कालिकाकी पूजाके लिये अवश्य 
सिंहासनलामानन्तर पाण्डुनन्दनौने यह मन्दिर बनवाया 
होगा, जिसका जीणोंद्धार समय-समयपर होता रहा। 
इदानीन्तन भवन १७६४ में बनाया गया था | मन्दिरमे 


देवीकी साकार, वस्रामरणभूषिता प्रतिमा है जिनकी 
अभ्यर्थनाके उपलक्ष्यमें अहर्निश अखण्ड दीपज्योतिका 
आयोजन है । द्वारपर दो व्याघ्र अवस्थित हैँ । 

प्रति मङ्गलवार यहाँ मेला लगता हे, जिसमें दिछीकी 
तथा आसपासकी जनता उपस्थित होकर देबीगुणग्रामके 
गानसे मक्तिमन्दाकिनीमें अवगाहन करती है | 


श्रीओसम मातमाता 


हाभारतके युगका पुराना यह खान 
काठियावाड़मे गोण्डल स्टेटके 
[छ महालगाम पाटणवाछके समीप ओसम 

नामके पहाड़पर विद्यमान है । इस 
९ (2 प्रभावशाली खानको सारे बम्बई 
ठ इलाकेमें शायद ही कोई आदमी न 
जानता हो | महाभारतकालमं इस पहाड़के आसपास बारह- 
बारह कोसतक बड़ा सघन वन था । उसे हिडम्ब वनके 
नामसे पुकारते थे । 

इस पहाड्पर हिडम्त्र नामक राक्षस अपनी बहिन 
हिंडम्याके साथ रहता था । उसके निवासस्थानके समीप 
एक शुफामें देवीजीका स्थान या । इन्हीं देंवीकी कृपासे 
यहींपर भीमसेनने दिडम्ब्रको मारकर प्रतिज्ञानुसार उसकी 
बहिन हिडम्बासे विवाह किया था, जिससे प्रसिद्ध घटोत्कच- 
का जन्म हुआ था। 

इस पहाडका पूर्वभाग देडम््ा-टोंक नामसे प्रसिद्ध है । 
जिस शुफामें देवी प्रतिष्ठित थी, वहाँ अबसे ढाई सौ वर्ष 
पूर्व मन्दिरनिर्माणका शिलालेख मन्दिरमै दिखलायी देता 
है । उस शुफामें छत्तीस वर्गफीटका एक गढ़ा है । 
उसका पानी कमी सूखता नहीं है, ऐसा पीढी-दर-पीढीसे 
पुजारियोंका अनुभव चला आता है । 

कालक्रमसे इस पहाड़के किनारेका कुछ भाग झूट गया 
है । परन्तु देडम्बाटोंक तथा मैरवर्टोक नामक शिखर 


अभीतक वैसे ही खड़े हैं । 


| 


इस पहाड़की ऊँचाई आठ सौ पचास फीट है और घेरा 
छः मील है । यात्रियोके पर्वतके ऊपर जानेकी सुविधाके लिये 
स्टेटकी ओरसे पत्थरकी सीढ़ियाँ बनवा दी गयी हैं और 
गोण्डलके वर्तमान महाराज श्रीमगवतसिंहजी बहाडुरने 
यात्रियोंकी विशेष सुविधाके लिये पहाड़की तलेटीसे भीओसम 
मातृमाताके खानतक पक्की सड़क बनवानेका भी विचार 
किया है। 


यहाँका जलयायु खास्थ्यप्रद है | क्षयरोग तथा संग्रहणीके 
लिये बहुत ही लाभदायक स्थान होनेके कारण पर्वतके 
ऊपर एक सैनिटोरियम वनानेका भी निश्चय हुआ है। 


यहाँके प्रायः सभी हिन्दुओंकी इष्टदेवता, कुलदेवी 
श्रीओसम माठ्माता हैं । आसपासके समस्त हिन्दू भाई 
श्रीमाताजीका पूजन करते दै तथा मनौती करके अपनी 
मनोकामना पूरी करते हैं । प्रतिवर्ष ब्राह्मण और क्षत्रिय- 
जातिके लोग श्रावण अमावस्याके दिन पर्वतके ऊपर इकट्ठे 
होते हैं और जिलायार बनी हुई विभिन्न सात घर्मशालाओमें 
तीन दिनतक निवासकर श्रवण शुक्ल द्वितीयाके दिन श्रीमातु- 
माताके पास यज्ञ करके जाते हैं । 


इस खानकी आबादी तथा सेवा-पूजाके लिये गोण्डल 
स्टेटकी ओरसे दो सौ पचीस एकड़ जमीन भोजगदस्तरापण 
की हुई है तथा श्रीमहाराजकी ओरसे घीकी अखण्ड ज्योति 
भीमाताजीके सम्मुख दिनरात जलती रहती है। 


बर»क० OP 


श्रीआरासुरी माता 


(छेखक--अश्रीदेमचन्द्र शमौ भट्ट, वेच ) 


गुजरातर्मे श्रीआरासुरी अम्बाजीका प्रसिद्ध स्थान है । 
आश्वयकी बात हे कि उन्हीं अम्बाजीकी मूति सूरत (सूर्यपुर) 
में भी विराजमान हे । ऐसा दृश्य अन्य किसी भी स्थानमें 
नहीं है। यह मूर्ति नहीं है परन्तु देवीजीका यन्त्र कै 
जिसपर कपड़े पहनाये गये हैं | अनेकों दशनाथी नरनारी 
आते हैं और देवीजीकी भक्ति करके अपनी मनोकामना 
पूर्ण करते हैं। यह देवीजीका स्थान सूरतके सैयदपुरा 
बोरडी शेरीमें है । 


औदीच्य सहस्त्राह्मण जातिके श्रीहरिशंकर मौक्तिकराम 
नामक एक सजन यहाँ रहते थे, उनकी घर्मपत्नीका नाम 
शैयागोरी था। देवीभक्त ज्येष्ठारामजी ( जेठालाल ) इसी 
दम्पतिके पुत्ररत्न हैं। ये पूर्व संस्कारवश जन्मसे ही देवीभक्त 
थे । ज्येष्ठारामजीके पिता श्रीहरिशंकर अत्यन्त सरल प्रकृति- 
के सदाचारी एवं आरासुरमें विराजित भ्रीअम्बाजीके एकनिष्ठ 
उपासक थे । देवी प्रत्यक्ष होकर इनसे पूजा ग्रहण करती थीं । 

मातापिता ही बाळकोके प्रथम गुरु होते हैं, उन्हींकी 
बातोंका अनुकरण -बालक किया करता है । ज्येष्ठारामजीके 


मातापिता देवीभक्त थे, वे निरन्तर देवीके नाम और गुणों- 
का गान किया करते थे । ज्येष्ठारामजी भी उनसे देवीके 
नामगुण सुन-सुनकर तथा उनके द्वारा किये जानेवाळे 
यजन देखकर यही सीखने लगे । 


श्रीअम्बाका यन्त्र, अम्बाका नाम, अस्बाका जयजयकार 
और अम्बाके आरासुरस्थानके मनन, श्रवण और 
निदिध्यासनसे ज्येष्ठारामजी अम्बामय हो गये हैं । इनकी 
दृढ़ भद्धा है कि अम्बायन्त्र चैतन्य है और वही सची ज्योति- 
स्वरूप जगजननी आद्याशक्ति हैं। ये ही यहाँ देवीजीके 
प्रधान उपासक हैं । 

देन करनेपर मुझसे पण्डितजीने कहा 'अम्बा ! अम्बा !! 
कहो, त्रिकाळ इन्हींका यजन करो ।? इसके साथका छाया- 
चित्र इन्हीके यजनस्थानका है । 

आरासुरके गौरवमें जो देवीका दृश्य होता है बह मैंने 
इस स्थानपर देखा । वहाँ बहुत दुखी मनुष्य दशनके लिये 
आते हैं, थोड़ेमें ही मनुष्योंका मनोरथ भी पूर्ण होता है । 
मैंने भी उनका चमत्कार देखा है । 


श्रीवरदायिनी 


( केखक-श्रीनटवरलाळ मणिशङ्कर द्विवेदी ) 


जगतुके सावभौम सुष्टिविज्ञानका दीघं इष्टिसे विचार 
करनेपर आधाराधेय सम्बन्धसे सम्बद्ध यह समस्त विश्व एक ही 
तन्तुसे बद्ध दीखता है, जिसे वेदकालसे आजतक समस्त वेदवेत्ता 
महापरुष और तत्त्ववेत्ता योगीश्वर अनन्त नामाँसे सम्बोधन 
करते है वढ्दै त्रैलोम्यनाथो हरि।” भारतवर्षके अतिरिक्त 
अन्य देशाँम भी एथक-प्रथक नामसे समस्त जीव उसी एक 
तत्त्वको सम्बोधित करते हैं, जो इस विश्वका आधाररूप है । 
यस्तु एक होते हुए मी देशभेदसे, स्वमावभेदसे और 
प्रकृतिमेदसे वह विभिन्न रूपोमे पूजी जाती है, स्मरण की 
जाती है और सेवित होती है। इस अद्भुत वस्तुकी 
अनन्तताको वेद भी “नेति-नेति? शब्दोसे सूचित करता है । 
इस समस्त जगतूके स्वामी (आधारस्वरूप) को पुरुष कहें 
या ईश्वर; दिव कहें या जीव; विष्णु कहे या ब्रह्म 


अथवा जिस किसी नामसे भी चाहें पुकारें--वह विश्वाधार 
प्रभु एक ही है । आधारस्वरूप प्रभुसे आधेयरूपमें 
रहनेवाला यह विश्व प्रकृतिरूपमें परिगणित होता है । 
उसी प्रकृतितत्त्वमें महालक्ष्मी, महाकाली, महासरस्वती, 
दुर्गा आदि विभिन्न नामोंसे सम्बोधित महामायाका 
समावेश होता है । क्योंकि 

भूमिरापो$नलो वायुः खं मनो बुद्धिरेव च । 

अहङ्कार इतीयं मे भिन्ना प्रकृतिरष्टया ॥ 

--इत्यादि चर्मचक्षओसे दृष्ट समस्त वस्तु वही 
है, वही विश्व है, वही प्रकृति है; यही जगदम्ब्रा है, वही 
माया है, वही जगनतंकी है, वही वरदायिनी है और वही 
विश्वमोहिनी महामाया है । यह महामाया-- 
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# वरदायिनी # 
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दैवी होषा गुणमयी मम साया दुरस्यया । 


-के अनुसार दुरतयय होनेपर भी भोगापवर्गदायिनी 
भगवती, और गुणमयी होनेपर भी गुणातीता जगजननी 
है । इस दशपथगामिनी विश्वविलासिनी भगवतीके 
भारतयषमें असंख्य पीठ हैं। इन पीठोंमें भगवतीके अद्‌भुत 
ऐश्वय अब भी दृष्टिगोचर होते हैं | उनमेंसे एक स्थलका 
वर्णन यहाँ किया जाता है। 


बड़ौदाराज्यके कलोल तालुकामें रपाल नामका एक 
गाँव है । इस गॉवसे थोड़ी ही दूर दक्षिणमें श्रीवर- 
दायिनी? नामक भगवतीका एक रमणीय स्थान है। 
उस देयालयमें सफेद पत्यरकी भगवतीकी एक चतुर्मुजी 
प्रतिमा है। उसके दशनके लिये प्रतिदिन बड़ी संख्यामें 
लोग आते हैं | यहाँ प्रतिवष एक बड़ा उत्सव होता है। साथ 
ही एक भारी मेला मी लगता है। इस मेलेमें देशदेशान्तरसे 
हजारों यात्री आते हैं। यह स्थान अत्यन्त प्राचीन 
और दशनीय है । पीठाघीश्वरी भगवती वरदायिनीकी 
उत्पत्ति और चरित्रका वर्णन एक प्राचीन हस्तलिखित 
“श्रीवरदायिनीमाहात्म्यः नामक ग्रन्थसे यहाँ लिखा 
जाता है । 

पूर्वकालमें श्रीविष्णु भगवानकी काँखसे एक दुर्मद 
नामका असुर प्रकट हुआ । आसुरी स्वमावके कारण 
चित्शक्तिको भूलकर और विश्वमै मेरे समान और कोई 
नहीं है; ऐसा समझकर वह देवताऔंको अत्यन्त पीड़ा 
देने लगा । उस समय ब्रह्मादि देवगण एकत्र होकर 
श्रीविष्णु मगवानके पास गये । उनसे श्रीविष्णु भगवानले 
कहा कि मेरे मदसे मस्त हुआ यह दैत्य श्रीमगवती 
सहामायाके अतिरिक्त और किसीके द्वारा विजित नहीं 
हो सकता । इसलिये मैं जो मन्त्र बतळाता हूँ, उसे 
स्मरण करो । मन्त्रस्मरणके प्रमावसे भगवती अवश्य ही 
प्रकट होंगी और तुम्हारे समस्त संकटाको दूर करेंगी । 
ऐसा कहकर उन्होंने नीचे लिखा मन्त्र प्रदान किया 

«ॐ हो. कीं औं भगवतीवरदायिन्ये नमः ।' 


इस मन्त्रको अहणकर ब्रह्मादि देवगण मगवतीके मन्त्रका 
जप तथा स्तुति करने लगे | आत्तेमाबसे की हुई स्तृतिके 
प्रभावसे श्रीमगवती प्रकट हुई । देवताओंकों वरदान देनेके 
लिये तत्पर हुई देवीको देखकर श्रीविष्णु भगवानले उन्ह 


(बरदायिनी' नाम प्रदान किया । असन्न हुई भगवतीने 


देवताओंको आइवासन देते हुए यह वरदान दिया कि, 
“नें अवश्य ही दुर्मद देत्यको मारूंगी |? ऐसा कहकर 
अपने शरीरसे समस्त शक्तिको प्रकटकर अबुदारण्यके 
दक्षिण दण्ढाव्य क्षेत्रमे मगवतीने इस दैत्यका विध्यंस कर 
विश्राम किया । इस स्थानमें देवताओंने श्रीभगवती 
बरदायिनीकी स्थापना की । उपयुक्त ग्रन्थमें इस चरित्रको 
आद्यचरित्रके नामसे वर्णन किया गया है। 


त्रेतायुगर्मे भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र मर्यादापुरुषोत्तम- 
खरूपमें राजा दशरथके एहमें कौशल्याके उदरको निमित्त 
बनाकर अपनी शक्तिसें प्रकट हुएं। दानवकुलका संहार 
करनेके लिये कैकेयी माताको निमित्त बनाकर भगवान्‌ 
रामचन्द्रजी सीता तथा लक्ष्मणके साथ चोदह वर्षके लिये 
वनवास गये और वनमें घूमते-घूमते दण्ढाव्य क्षेत्रमै 
अबुँदारण्यके दक्षिण आ पहुँचे, जहाँ श्रङ्गी ऋषिका 
आश्रम था। यहाँ ऋषिको प्रणाम करनेके पश्चात्‌ ऋषिके 
द्वारा ही उन्हें ज्ञात हुआ कि वहीं भीवरदायिनी भगवती- 
का अति उत्तम स्थान है, जिसके आश्रयसे अतुलित 
सामर्थ्यंकी प्राप्ति होती है, इसलिये यहाँ जाकर देवीके 
दशनसे कृतार्थ होना चाहिये । भगवान्‌ श्रीरामचन्द्र और 
शुङ्गी ऋषि दोनों मगवतीके खानपर गये । वहाँ मगवानने 
अत्यन्त आत्तं और विनीतमावसै जगदम्बाकी स्तुति की । 
इस स्तुतिके प्रमावसे मगवतीने प्रसन्न होकर एक अजेय वाण 
प्रदान करके कहा कि इससे यदि कोई देवीभक्त होगा तो 
भी उसका अवश्य ही ध्वंस हो जायगा । इस देव्याञ्जको 
ग्रहणकर श्रीभगवान्‌ लङ्का पहुँचे और सीताहरणके 
कारण राक्षसाधम रावणको इस वाणसे नष्ट कर दिया तथा 
सीताको लेकर अयोध्या लौट आये। इस चरित्रको उपयुक्त 
अन्थमे त्रेताचरित्रके नामसे वणेन किया गया है । 

द्वापरयुगमे पाण्डवोने वनवासके समय गुप्तवासके 
लिये इस स्थानमें आकर भगवतीसे इस प्रकार प्रार्थना की 
थी--'हे देवि | यदि हमारा गुसवास निविश्न पूर्णं हो 
जायगा तो हम सोनेकी पञ्चबली ( पल्ली ) बनावेंगे और 
उसके ऊपर घीका होम करेंगे ।' इस प्रार्थनासे प्रसन्न 
होकर देवीने प्रत्येकको गुसनियासके लिये वस्न प्रदान किया 
तथा भीमको एक अजेय हार देकर कहा कि “जिस योद्धाके 
साथ इस हारको पहनकर तुम मल्लयुद्ध करोगे उसका 
पराजय होगा ।? इसके उपरान्त देवीने अजुनको 
बृहन्नला बननेके लिये अपना वन्न प्रदान किया । तत्पश्चात्‌ 


६६७ 
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भगवतीका स्तवन करते हुए वे एक वर्ष आनन्दसे विता- 
हर हुए तथा हस्तिनापुर जानेके पहले भगवतीको 
खणकी पञ्चबली बनाकर उसके ऊपर घीका हवन किया एवं 
उस स्थानमें भगवतीका एक बड़ा मन्दिर बनवाकर उसमें 
एक सुन्दर चतभुजी मूर्तिका स्थापन किया । इस प्रकार 
उपयुक्त अन्थमें वणन आता है । इस चरित्रका नाम 
यहाँ द्वापरचरित्र लिखा हुआ है । पञ्चबलीका विधान तो 
अबतक कायम है। 
इसके सिवा इस कलियुगमे पाटणनरेश राजां सिद्धराज 
जयसिंहकी बाल्यावस्थामें उनके पिता करणसिंहका देहान्त 
हो गया और उनकी माता मीणलदेवी देशाटन करनेके 
लिये निकलीं | उन्हें रास्तेमें यह समाचार मिला कि धारा 
नगरीका राजा यशोवमा पाटणमें आकर खण्डणी ले गया 
है | यह सुनकर बाळक सिद्धराज क्रोधित हो उटा और 


बोला कि, 'जव में यशोवर्माकों मारूँगा तमी अन्न अहण. 


करूँगा ।? यह प्रतिज्ञा करके वह चला और तीसरे दिन 
उसने मगबतीके स्थानके समीप रेनासमेत आ डेरा डाला । 
रातको जव सेना सोयी हुई थी उस समय एक अद्भुत 
घटना घटी । भगवतीके स्थानमें एक रल्जटित तेजोमय 
रथ आया और मन्दिरमे प्रविष्ट हुआ । उस समय बालक 
सिद्धराज जगा हुआ था | उसने भी रथके पीछे-पीछे मन्दिरमें 
प्रवेश किया और भगवतीको प्रत्यक्ष सामने देख नम्रता- 
पूर्वक उसने भगवतीसे प्रार्थना की--'हे जगदम्बिके ! मेरा 


के कल्याण न 


[भाग ९ 


आज उपबासका तीसरा दिन दै ।' यह सुनकर देवीने कहा 
कि, 'हे बाळक राजा सिद्धराज ! तुम कल सवेरे गोबरका 
किला बनाओ और उसमें यशोवर्मा राजाकी प्रतिमा भी . 
गोबरकी ही बनाओ तथा उसे बघ करके किलेका नाझ 
करके भोजन करो, इससे तुम्हारी प्रतिज्ञा पूर्ण होगी । 
फिर तुम अवश्य यशोवमाका नाश करोगे । ऐसा 
वरदान देकर देवी अन्तर्धान हो गयी । प्रातःकाल राजाने 
उपर्युक्त तैयारी करके यशोवमाके पुतलेका शिरच्छेद कर 
डाला । तत्पश्चात्‌ भोजन किया और उसके बाद दूसरे ही 
दिन धारा नगरमे आकर यझोवर्माको परास्त किया 
और उसके बाद इस स्थानमें आकर नवरात्रिका ब्रत 
किया । नबमीके दिन रातके बारह बजे पञ्चचली बनाकर 
उसपर पर्याप्त घीका होम किया । तथा पाण्डवोके समयका 
सुन्दर मन्दिर जो जीणे .हो गया था उसका उद्धार: 
किया । वही मन्दिर आज मी वर्तमान है, ऐसा सुना 
जाता है | यह खान बहुत ही प्राचीन और उत्तम है। 
बहुतेरे अधिकारी, विद्वान्‌ और धनी णइस्थ यहाँ आते 
हैं तथा इस स्थानका दृश्य देखकर आनन्दित होते है । 
सं० १९३० में इस मन्दिरका मरम्मत रूपालगाँयकी ओरसे 
हुआ है। प्रत्येक वष आश्विन कक ग्रतिपदासे नवमीतक 
यहाँ भारी मेळा लगता है । जगदम्बाका अद्भुत प्रभाव 
मेलेके समय देखा जाता है । 


तूही 


 दोद्वा-चिंता बिघनबिनासिनी 


कणळासनी सकत्त\ 


बीसहथी इंसबाहिनी माता देहु सुमत्त॥ 
अुजंगप्रयात 
नमो आद अनाद तुँही भवानी । तुंही योगमाया तुँही बाकबानी॥ 
दुही वर्ण आकास बिमा पसारे । तुही मोहमाया बिसे सूरु घार ॥ 
तुही चार बेद खट माप चिन्हीं। तुही ग्यान बिग्यानमें सबै मिन्‍्हीं॥ 
तुंह बेद बिद्या चहुदे प्रकासी | ककामंड चौबीसकी रूपरासी॥ 
तुही बरिस्वकती तुँहीं बिस्वहती । तुँही स्थावर जंगममें प्रवतों ॥ 
` दुर्गी देबि बंदे सदा देव रासं । जपे जाए जारी तो सहाय ॥ 
दोहा-करे बीनती बंदिजन सनमुख रहै सुजान । 
प्रगट अंबिका मुख कहे माँग चंद बरदान ॥ 
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श्रीवरदायिनीजी--रूपाल 
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श्रीदधिमथी देवी 


जगदम्बा श्रीकरणी देवी 


रामदेवः 


४... कानेर झहरसे बीस मील दक्षिण 
ह बीकानेर-रेलवेका एक स्टेशन देशनोक 
* है | यहॉपर स्टेशनके पास ही भीकरणी 
देवीका प्रसिद्ध मन्दिर है । 'श्रीकरणी 
देवी कोई पौराणिक देबी नहीं हैं | 
पड यह मनुष्यदेहमे अवतरित हुई थीं 
और इन्होंने अपनी दैवी शक्तियोंका 
परिचय देकर लोगोंके मनमै विश्वास 
जमा दिया कि यद्द कोई साधारण जीव नहीं, बल्कि 
साक्षात्‌ मद्दामायाकी अयतार हैं | इनकी कथा यहाँ बहुत 
संक्षेपर्म पाटकोंकी जानकारीके लिये दी जाती हैं। 

जोधपुर राज्यके अन्तर्गत सुआप नामक एक गाँव था | 
प्रायः ५०० वर्ष पूर्व यहाँ मेहोंजी नामके एक चारण रहते 
थे। वह अत्यन्त ही सात्त्विक बृत्तियाले तथा भगवतीके 
उपासक थे | उनके लगातार छः पुनिर्या उत्पन्न हुई थीं 
अतएव पतिपत्नी पुत्रके लिये बड़े लालायित थे। इस 
उद्देश्यसे मेहोंजी माता भगवतीसे प्रार्थना किया करते थे 
और प्रतिवर्ष हिंगलाज जाकर दशन रिया करते थे । 
कहते हँ, भगवतीने उनकी भक्तिसे - प्रसन्न होकर उन्हे 
दर्शन दिया और बर माँगनेको कहा । मेद्दोजीमे भगवती- 
को प्रणाम कर प्रार्थना की कि “मैं चाहता हूँ कि मेरा नाम 
चले ।! श्रीदेवी तथास्तु कहकर अन्तर्धान हो गर्थी । 

उसके बाद उनकी धमपत्नी देवलदेयीकों गर्भ रहा | 
इस बार पतिपलीको आशा हुई कि श्रौदेवीकी इपासें 
आवश्य ही पुत्ररन्न प्रात होगा, उन्होंने एक ज्योतिर्षीसे 
गणना भी करायी और उन्होंने मी आश्वासन दिया कि 
इस गर्भसे पुत्र उत्पन्न होगा | किन्तु भला माताकी इच्छा 
किसे माळूम थी ! वह किस तरद नाम चलाना चाहती थीं, 
यह कौन कद सकता था ! आश्विन शुङ्ग ७ सं० १४४४ को 
उस गर्भसे पुनः एक पुत्री उत्पन्न हुई । कहते हैं; नवजात 
बालिकाने प्रसूतिश्हमें ही अपनी माताको चतुमुजी देवीके 
रूपमे दर्शन दिये थे | 

. बालिकाके जन्मसमयपर मेहोजीकी बहिन भी वहीं 

बर्तमान थीं। उन्होंने बालिकाको भूमिष्ठ होते देख) दुरन्त 


शा? अं २४-- 


[ आताची ओऔकरणौजीके सम्बन्धमें कई लेख आये हैं जिनमें मास्टर छगनलालजी, पं० भ्रोदत्तजी झाख्जी और पं० 
जी शर्मोके मुख्य हें | सव लेख अलग-अलग न देकर सबका सार संक्षेप्रमें यहाँ दिया जाता है--सम्पादक ] 


अपने भाईके पास आकर हाथकी अँगुली टेढीकर कहदा-- 
“किर वहीं पत्थर आ पड़ा।? यह सुनकर पिताका 
दिल उदास हो गया और उधर उनकी बहिनकी अँगुली 
जो टेढी हुई थी, वह वैसी ही रह गयी । उस समय 
त्गरेगोने समझा, अंगुलीमें वादी आ गयी है | 

बालिकाके जन्मके वादसे मेट्रोजीके दिन बदल गये | 
उनका घर धन-धान्य और पञ्च॒शंसे भर गया। सारी 
चिन्ताएँ दूर हो गयीं । मानों उनके घर साक्षात्‌ लक्ष्मीजी 


`आ विराजी हों । उन्होंने नवजात बाछिकाका नाम 


रिधुवाई रक्खा और उसका लालन-पालन वे बड़ी तत्परता 
और प्रेमके साथ करने लगे । रिधुबाईका खरूप बहुत ही 
मनोहर इ्यासयर्ण था और उसके चेइरेपर एक अपूर्व तेज 
दिखायी पड़ता था । 

धीरे-धीरे रिथुवाई छः सात वर्षकी हुई । इसी समय 
उनकी बुआ पुनः सझुरालसे कोटकर आयी और उनके 
लिये कुछ गहने और कपड़े मी लायीं। वह अपनी 
भतीजीको बड़े सनेहकी दृष्टिले देखती थीं और बरावर उसे 
नहाने-घुछाने, खिलाने-पिलाने आदिका खयाल रखती 
थीं । एक दिन वह रिधुवाईको नहलाकर उनके सिरके 
वाळ गूँय रही थीं, उस समय उनकी टेढी अँगुळी बार- 
वार बालिकाके सिरमें लगती थी । उन्होंने पूछा--“डुआ ! 
मेरे सिरमें यह बार-बार ठक्क-ठघा क्या लगता है १: उनकी 
बुआने अपनी अँगुलीकी सारी पुरानी कहानी सुना दी | 
इसपर उन्होंने अँगुली दिखानेको कहा और डुआके 
दिखाते ही अंगुळीको अपने कोमळ करस्पशद्वारा टीक 
कर दिया | यह देख उनकी दुआ बड़ी चकित हुई | 
किन्तु उन्होंने अपने दाँत दिखाकर मना किया कि यह 
बात किसीसे कद्दना नहीं, अन्यथा इन्हीं दातासे तुम्हे चवा 
डाळूँगी । उनके सिंहनी-जैसे दॉत देखकर उनकी बुआ 
कॉप गयीं और उन्होंने वचन दिया कि में किसीसे कुछ न 
कहूँगी | कहते हैं; उसके बाद ही रिधुत्राईका नाम “करणी? 
पड़ गया और वही नाम आजतक प्रसिद्ध है । 


एक दिन देवीजी कुछ भोजनकी सामग्री लेकर अपने खेत- 
को जा रही थीं। रासेमें जैसलमेरके मद्दाराज शेखोजी अपनी 
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असंख्य सेनाके साथ मिळे । राजा साहबने उन्हे देखकर 
उनसे प्रार्थना की कि “मै और मेरी सेना क्षुधासे व्याकुल 
हो रही हैं । गाँय यहाँसे दूर है । यदि आप कुछ भोजन 
दे दै तो बड़ी कृपा हो ।? यह सुनकर देवीजीने कहा कि 
“सेनासहित आप बैठकर भोजन कर लीजिये ।? कहते हैं, 
उस थोड़ी-सी सामग्रीमेंसे ही देवीजीने सेनासहित राजाको 
भरपेट भोजन करा दिया । यह देखकर राजा अवाक्‌ रह 
गये । राजाको इस प्रकार आश्चयाँन्वित देखकर देवीजीने 
कहा कि 'आश्चयंकी कोई बात नहीं । सङ्कटकालमें मेरा 
स्मरण करना, मैं अवश्य तुम्हारी सहायता करूंगी ।? राजा 
शेखोजी वहाँसे चलकर युद्धक्षेत्रम पहुँचे और दैवात्‌ उस 
युद्धमें उनकी सेना हार गयी तथा उनके रथका एक घोड़ा 
भी मारा गया । सङ्कटकाल उपस्थित देख राजाको देवी- 
की बात याद आयी और उन्होंने दुरन्त उनका स्मरण 
किया । कहते हैं, श्रीदेबीजी दुरन्त सिंहरूपमें प्रकट होकर 
रथमें जुत गयीं और उनकी ङृपासे अन्तमें शेखोंजी 
की विजय हुई । 


एक बार श्रीकरणी देवीके पिताको सपने डँस लिया | 
तत्र भ्रीदेवीजीने उसे केवळ अपने करकमलसे स्प करके 
अच्छा कर दिया । इस तरह नाना प्रकारकी लीलाएँ करते 
हुए उन्होंने युवावस्थामें पदापंण किया । पुत्रीकों विवाह 
योग्य देखकर उनके पिताजीने साटीका ( साटीका ग्राम 
बीकानेर-राज्यान्तर्गत देशनोकसे दस कोसपर हे ) ग्राममें 
दीपोजी नामक व्यक्तिको वर स्थिर किया । निश्चित तिथि- 
पर बड़े समारोहके साथ उनका शुम विवाह सम्पन्न हुआ। 
बिवाहके वाद देवीजीने रह-सम्भाषणमें अपने पतिदेवसे 
कहा कि मेरे गर्भसे आपके कोई सन्तान नहीं हो सकती, 
अतएव आप मेरी बहिनसे दूसरी शादी कर लीजिये ।' 
इतना कहकर उन्दने दीपोजीको साक्षात्‌ भगवतीरूपर्मे 
दर्शन दिये । तब उनके कथनानुसार दीपोजीने दूसरा 
विवाह उनकी बहिन गुलाबसे ही कर लिया जिसके गर्भसे चार 
पुत्र उत्पन्न हुए । ये चारों पुत्र देवीजीके ही कहलाते थे 
और उन्हीके साथ रहते थे | दीपोजीने आजन्म देवीजीको 
मातारूपमें ही देखा । 

ससुरालमे भी उन्होंने कई चमत्कार दिखाये | एक दिन 
उनकी सासने कद्दा-'देखो बहू ! यहाँ खूब सावधानीके 
साथ रहना । यहाँ बहुत अधिक बिच्छू होते हँ ।! इसपर 
देबीजीने कहा--'महाँ तो दशनको भी विच्छू नहीं ।' 


क कल्याण के 
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कहते हैं, उस दिनसे आज दिनतक वहाँ एक भी बिच्छू 

नहीं देखा गया । उसी दिन देवीजीने अपनी सासको 
साक्षात्‌ दर्शन भी दिये । एक समय आप गाय दुह रही 
थीं कि उसी समय मुलतानके पास अपनी नौका डूबती 
देख! सेठ झगड़साहने उनका स्मरण किया । तरक्षण 
देवीजीने अपना हाथ फैलाकर नौकाको बचा लिया | 
श्रीदेीजीने इस प्रकार अनेको ढीला करते हुए ससुरालमें 
प्रायः पचास वर्ष बिता दिये । 


एक समय साटीका ग्रामर्मे लगातार कई बर्षोतक 
वर्षा न होनेके कारण दुर्भिक्ष पड़ गया । अन्नकी कौन 
कहे, जल मिलना भी दुश्यार था । गोओंका कष्ट देवीजीसे 
नहीं सद्दा गया । यदद वहॉसे गौआँको साथ लेकर चल पड़ीं । 
यहाँसे चलकर वह पहले राठौर राजा कान्होजीकी राजधानी 
जांगळू आयीं । वहाँ कुएँकी खेलियाँ जलसे भरी 
थीं | देयीजीने राजकर्मचारियोसे गायोंको जल पीने देनेके 
लिये प्रार्थना की; किन्तु राजाज्ञाके विना उन्होंने जळ 
पिलानेसे इन्कार कर दिया । फिर राजासे पूछा गया, 
किन्तु यहाँसे भी सूखा ही उत्तर मिला | इसी बीच यह 
बात राजाके कनिष्ठ भ्राता रणमलजीके कानों पड़ी । वह 
देवीजीका आगमन सुन तुरन्त उनके सामने उपस्थित हुए 
और उन्होंने प्रणाम कर सेवकोचित आशाकी प्रार्थना की | 
देवीजीने “राजन्‌ !? शब्दसे सम्बोधित कर गायौंको पानी 
पिलानेके लिये कहा | रणमळजीने तुरन्त आज्ञा दे दी और 
सब गाये पानी पीकर तृप्त हो गयीं । किन्तु कहते है, 
गायोके पानी पी लेनेपर भी पानी ज्यो-का-त्यों भरा रहा, जरा 
भी कम न हुआ । यह देख रणमलजीको श्रद्धा बहुत बढ़ 
गयी और वह उनके साथ हो लिये और देवीजीके बार-बार 
मने करनेपर भी वापस न लोटे | 

यहाँसे चलकर देंबीजी नेड़ी स्थानपर आयीं और 
जंगळमें गौओंके लिये घास आदिकी सुविधा देखकर वहीं 
रहने लगीं । जंगळके रक्षकोको जब यह वात माळूम हुई 
तो उन्होंने देबीजीसे वहंसे चले जानेके लिये कहा । 
किन्तु देवीजीने उनकी कोई परया न की। फिर यह 
खबर राजाके पास भेजी गयी । यह स्थान भी काग्दोजीके 
ही राज्यमें था । उन्होंने पहले दो राजपूत वीरोके द्वारा 
कहल्याया; किन्तु देवीजीने कहा कि 'सियारो ! जाओ, 
अपने राजाको भेज दो, तमी मैं जाऊँगी ।? इतना कहते 
ही उन छोगोंका मुँह सियार-जैसा हो गया | फिर उन्होंने बड़ी 
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प्राथेना की, तय देवीजीने कहा कि “जाओ, मेरा सेंदेश 
राजाको सुना दो, उसके बाद मुँह ठीक हो जायगा ।! 
ऐसा ही हुआ । परन्तु राजा फ्रोधसे आगबबूला हो गये । 
उन्होंने सदलबल देबीजीपर आक्रमण कर दिया, परन्तु 
देवीजीके आगे उनकी एक न चली । अन्तमें उन्होंने 
देवीजीसे वहाँसे चले जानेको कहा । देवीजीने कहा, 'मेरी 
यह छोटी-सी पेटी गाड़ीपर रखा दो, मैं चली जाऊँगी ।' 
राजाने बड़ी चेष्टा की, अपने सब आदमी तथा अन्तमें 
हाथीतकको लगाया किन्तु यह बक्स जरा भी टससे मस 
न हुई । तब राजाने कहा कि “यदि वास्तवर्मे तुममें शक्ति 
हो तो बताओ मेरी मृत्यु कब होगी ।' देवीने कहा 
“एक वर्षें ।' किन्तु राजाने कहा कि यह समय बड़ा लम्बा 
है, और पहले बताओ । देवीजीने धीरे-धीरे समय घटाकर 
एक घड़ीतक कह दिया, किन्तु राजा उतावले हो रहे थे, 
यह और भी जल्दी करनेका हठ करने लगे । बस; 
` देवीजीने एक लकीर खींचकर उसे पार करनेको कहा 
और ज्यों ही उनके घोड़ेने पेर उठाया, देवीजीने सिंहरूपमें 
राजा और घोड़ा दोनौका अन्त कर दिया | इस खबरको 
सुनकर राजमाता और रानी रोती-बिलखती वहाँ आयीं 
और राजाको जिला देनेकी प्रार्थना करने लगीं । उनके 
करुणक्रन्दनके कारण देवीजीका दिल पसीज गया और 
उन्होंने कहा कि “उसके पास जाकर पुकारो, यह तुम्हारे 
साथ बातें करेगा । फिर उससे पूयं ओर जानेको कहो, 
जबतक यह पीछे नहीं देखेगा, जीता रहेगा |? ऐसा ही 
हुआ । किन्तु एक मील दूर जानेपर राजाने पीछे मुड़कर 
देख लिया और यहीं फिर उनकी मृत्यु हो गयी । उस 
स्थानपर आज भी राजाका स्मारक बना हुआ है । राजाकी 
मृत्युके बाद देवीजीने अपने भक्त रणमलजीको राजा बनाकर 
भेजा और अपने मुँहसे निकले “राजन्‌! शब्दको सार्थक 
किया। देवीजीने उन्हें ऐसी शक्ति भी प्रदान की जिससे उन्होंने 
धीरे-धीरे जोधपुरका राज्य भी अपने अधिकारमें कर लिया | 


इसके बाद देवींजी नेड़ीसे उठकर उसी खानपर चली 
आयीं जहाँ राजाकी मृत्यु हुई थी और बहींपर देशनोक 
नामक गाँव बसाया, नेड़ी स्थानसे चलते समय उन्होंने 
अपनी नेड़ी ( मयानी, जिससे छाछ बिलोयी जाती दै) वहाँ 
गाड़ दी । कहते हैं, बह हरी हो गयी और खेजड़ी--्क्षके 
रूपमै आज भी वर्तमान है । इसी कारण इस स्थानका 
नाम पीछे नेड़ी पड़ गया । 


# जगद्स्वा श्रीकरणी देवी # 
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जोघपुरके राजा जोघाजीके सुपुत्र बीकाजी अपने पिता- 

से अनबन हो जानेके कारण आश्विन सुदी १० संवत्‌ 9४ 
१५२२ को नया शहर बसानेके लिये जोधपुरसे चलकर 
देबीजीके पास आये । पहले यहीतक जोधपुरकी सीमा 
पड़ती थी । देवीजीने प्रसन्न होकर उन्हें राजा होनेका 
आशीवाद दिया | कुछ दिन बाद उन्होंने बीकानेर नगर 
बसाया और देवीजीकी कृपासे सब जगह अपना अधिकार 
जमाकर राजा बन गये । तभीसे श्रीकरणी देवी बीकानेर- 
राज्यकी कुलदेवी बन गयीं और आजतक वहाँ उनकी बड़ी 
भक्तिमावसे पूजा होती है। वतमान महाराजा साहेब भी देवी- 
जीके अनन्य भक्त हैं । आप अपनी सम्पूर्ण सम्पत्तिका मूळ 
कारण श्रीकरणीजीको ही मानते हैं | आप बिना मातेइवरी- 

की आज्ञाके विदेश नहीं पधारते | जब कभी आपका किसी 
दूर खानका दौरा होता है तो देशनोकमें माताजीके दर्शन 

करके ही पधारते हें । जब आप कर्हीसे देशनोककी ओर 

पघारते हैँ तो माताजीकी सीमा आनेपर गाड़ी खड़ी कराकर 

पन्द्रह मिनटतक प्राथना करते हैं | आपने दशनार्थियोके 

लिये ॥-) में वापसी टिकट जारी करा दी है। आपके 

ही प्रबन्धसे दोनों नवरात्रोंमें यहाँ बड़ा मारी मेला लगता 

है । आपकी ओरसे बीच-बीचमें यहाँ शतचण्डी-अनुान 

होता रहता है । श्रीदेबीजीकी भी आपपर बड़ी कृपा 

रहती है। अस्तु । 


भीदेवीजी देशनोकमें प्रायः ५० यर्षोतक रहीं । उसके 
बाद एक समय जैसळमेरनरेशकी ' पीठपर एक फोड़ा हो 
गया, जो किसी तरह अच्छा न हुआ । अन्तमें राजाने 
श्रीदेवीजीको याद किया । देबीजी अपने सुपुत्र पूनोजी 
(वास्तवमें उनकी छोटी बहिनके झुपुत्र ) को साथ लेकर 
जैसलमेरके लिये रवाना हो गयीं । वहसे लगमग तीस 
कोस दूर चारणबास गॉवके पास आकर एक तालाउसे 
उन्होने पूनोजीसे जल मंगाया | उस जलसे देवीजीने 
स्तान किया ओर उसी क्षण इस नश्वर शरीरको मी त्याग 
दिया । आज भी उस स्थानपर देबीजीका स्मारक एक 
चबूतरा वतमान है | इस घरनासे पूनोजीको बड़ा दुःख 
हुआ और वह विलाप करने लगे। तब ज्योतिःखरूप 
भगवतीने पूनोजीसे कहा कि “तुम देशनोक लोट जाओ, मैं 
फिर वहीं तुमसे मिलूगी।' पूनोजी तो वापस लोट आये 
और भगवतीने वहाँसे जेसलमेर जाकर राजाका घाव अच्छा 
किया । राजा ज्यों ही देवीजीके आगमनकी सूचना देने 
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अन्तःपुर गये, यौ ही देवीजी वहसे चली आर्यी। राजाके 
खोज करानेपर भी न मिलीं | देबीजी उसी शहरके बना 
सुथार ( बढ़ई ) के घर आयी और उससे उन्होंने अपनी 
मूर्ति बनानेको कहा । बढ़ुई अन्धा था । उसके यह कहने- 
पर कि “मै अन्धा हूँ, कैसे बनाऊँ १? भगबतीने उसकी आँखें 
ठीक कर दीं । बन्नाजीने फिर बड़ी भक्तिके साथ एक 
सुन्दर मूर्ति बनायी, मूर्ति बन जानेपर देवीजीने आज्ञा दी 
कि 'आज ही इसे देशनोक पहुँचा दो ।' रास्ता बहुत लम्बा 
होनेके कारण बढ़ईने अपनी असमर्थता प्रकट की । तब 
देवीजीने कहा कि “अच्छा, आज रातको अपनी चारपाई- 
पर इस मूर्तिकी रखकर सो जाना।? उसने ऐसा ही किया। 
दूसरे दिन सवेरे वह सोकर उठा तो उसने अपनेको 
देशनोकमें पाया । उसने अपनी सारी कहानी लोगोको 
सुनायी, जिससे लोगोंकी भद्धा और भक्ति बहुत बढ़ गयी । 
फिर वही मूत्ति उस स्थानमै स्थापित की गयी, जहाँ माता- 
जी बराबर बेठकर पूजा किया करती थीं । कहते हैं स्थापना 
और मन्दिर वनानेका काम स्वयं देवीजीने ही अपने हार्था 
किया । बिना मिष्टी और चूनेके वह स्थान पवंतखण्डोसे 
बना हुआ है। वहुत पीछे उसीके ऊपर विशाल मन्दिर 


बनवाया गया | 

उसके बादसै अबतक भी माँ करणी देवीके चमत्कार 
अक्सर देखे जाते हैं । बह समय-समयपर अपने भक्तोंको 
दर्शन दिया करती हैं और उनकी सहायता भी करती हैं । 
महाराज सूरतसिंहजीके समयकी एक घटनाका हम यहाँ 
उल्लेख करते हैँ । एक दिन एक चोर साधुके वेशमें मन्दिरमें 
आया और मौका देखकर एक सोनेका छत्र छिपाकर 
चलता बना [उसी रातको महाराजा साहबको स्वभमें 
देबीजीने दशन दिये और कहा कि अमुक व्यक्ति मेरा 
छत्र ले गया है, उससे वापस लेकर मन्दिरमे भेज दो । 
महाराजने सवेरा होते ही उस आदमीको गिरफ्तार कराया 
और उससे छत्र लेकर देवीजीके मन्दिरमें भेज दिया । 
साथ ही उन्होंने अपनी ओरसे एक बड़ा-सा खर्णछत्र बनवा- 
कर देवीजीको भेट किया | वह छत्र अब भी मन्द्रमें 
मौजूद है और बड़ी पूजाके समय निकाला जाता है। इस 
सम्बन्धका शिलालेख भी मन्दिरमे रक्खा हुआ है | 

स्व० महाराज सूरतसिंहजीने देवीजीके मन्दिरका कोट 
बनवाया था । स्व० महाराज ड्ंगरसिंहजीने देवीजीके 
मन्दिरमै (जिसमें मूर्ति स्थापित हे ) सोनेके किवाड़ 


लगवाये थे और एक बड़ा-साो छत्र बनवा दिया था | 
वर्तमान महाराज श्रीमान्‌ सर गंगासिंदजी बहादुरने मकरानेके 
पत्थरका चौक, लाल पत्थरकी दीवाले बनवायीं और सोने- 
के पूजाके पात्र प्रदान, किये । मन्दिरका प्रवेशद्वार अमी 
हालमें सेठ भीचाँदमलजी ढडा सी० आई० ई ने बनवाया 
है । यो तो समूचा मन्दिर कारीगरीकी दृष्टिसे देखने योग्य 
है, परन्तु इस प्रवेशद्वारकी शोमा निराली हे । संगमरमर 
पत्थरपर नाना प्रकारके बेलबूटे; फलफूल, महराब, पश्ुपक्षियों- 
के और देवीदेवताओके चित्र इतने सुन्दर और सजीव 
बने हैं कि देखनेवाळे आश्चयंसागरमें डूब जाते हैं । कहते 
हैं, इस दरवाजेको बनानेमें एक लाखसे ऊपर खच पड़ा 
है । भारतीय शिस्पकलाका यह एक बहुत ही उत्तम नमूना 
समझा जाता दै । 

प्रवेशद्वारसे भीतर सहनमें घुसनेपर सामने योग- 
मायाके दर्शन होते हैं । जिस ताखेमें यह प्रतिमा स्थापित . 
है, कहते हैं, उसे माताजीने स्वयं अपने हाथों बनाया था । 
प्रायः घनी लोग देवीजीको छत्र चढ़ाया करते हैं, जिससे 
यहाँ छत्राकी भरमार है । भीदेवीजीकी मूति सोनेके सिंहासन- 
पर विराजमान है । 000 

माताजीके मन्दिरमे कावे (चह) बहुत हैं, जो सर्वत्र मन्दिर- 
भरमै खतन्त्रतापूर्यक विचरा करते हैं। इनकी अधिकताके 
मारे दशनार्थियोंकी बहुत बच-चचकर मन्दिरमें चलना पडता 
है, जिसमें वे दबकर मर न जायें । कहते हैं, देवीजीके वंशज 
चारण लोग ही मरनेपर काबा हुआ करते हैं और फिर 
काबेसे चारण होते हैं । यमराजपर क्रोधित होनेके कारण . 
ही उन्होंने अपने यंशजोके लिये ऐसा प्रबन्ध किया था | 
यही कारण है कि लोग इन्हें मी आदरकी दृष्टिसे देखते हैं 
और भरद्धानुसार दूध, मिठाई आदि खिलाया करते हैँ । 
इन चूहोंके कारण लोग इन्हें चूहोंवाली देवी भी कहते है । 
इन चूहोंके बीच कमी-कमी सफेद चूहेके रूपमें घूमती हुई 
देवीजी भी भक्तोंको दशेन दिया करती हैं । सबसे विचित्र 
बात तो यह है कि इतने चूहे होनेपर भी यहाँ कमी छेगका 
प्रकोप नहीं होता । इस स्थानमें चीलको भी पवित्र माना 
जाता है और मन्दिरकी ध्वजा पर उसका बेठना शुभ माना 
जाता है । 

देवीजीका एक स्थायी कोष है, जिसकी कुंजी और 
हिसाबकी बहियाँ बन्ना सुथारके परिवारके जिम्मे रहती हैं। 
यह परियार उसी समय देशनोकमें ही आकर बस गया था 
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और तबसे वहीं है । यह कोष दो ओसवाल, एक सुथार, 
एक किलेदार और चार चारणोंकी उपस्थितिमें खोला जाता 
है । इस कोषसे पुजारी आदि चारणोंको कुछ वेतन नहीं 
मिलता, केवल शादी-विवाह या भाद आदि विशेष अयसरों- 
पर सहायता दी जाती है। कोषसे मन्दिरके प्रबंधके लिये 
जो नौकर-चाकर हैं, उन्हें तनख्वाह दी जाती है या मन्दिर- 
के सम्बन्धमे दूसरे खचे होते हैं। देवीजीपर जो कुछ 
चढ़ौती आती है, वह उनके पूजा करनेवाले चारणोंको 
(जो उन्हींके बंशके होते हैं बाँट दी जाती है । देशनोक 
गाँव देवीजीका बसाया हुआ होनेसे राज्यकी ओरसे वहाँ 
किसीसे बेगार नहीं ली जाती । वहाँपर चुंगीसे जो लगभग 
छः हजार सालाना आय होती है, वह भी वहाँके चारणोंमें 
बॉट दी जाती है। 


यात्रियोंकी सुविधाके लिये स्टेशनके पास ही बीकानेरके 


सुप्रसिद्ध मोहता-परिवारने एक बड़ी धमंशाला बनवा दो 
है। देशनोकके तेमड़ेजीके मन्दिरमें माताजीकी वह छोटी-सी 
पूजाकी पेटी भी रकी है, जिसे कान्होजीने उठानेका प्रयक्ष 
किया था । 


देशनोकसे एक मील पश्चिम नेड़ी खान है । यहाँ 
भी एक मन्दिर है ओर उसके अन्दर एक गहरी गुफा है । 
यहाँपर भी एक भक्त सेठने एक धरमशाला बनवा दी है। 
इसी धमंशालामें श्रीकरणीजीके अनन्य भक्त आत्मखरूपजी 
महाराज रहते हैं | आपको माताजीके अनेक दृष्टान्त 
मिळे हैं, जिससे अब आप कहीं दूसरी जगह नहीं जाते, 
केवल माता श्रीकरणीजीकी उपासनामें ही जीवन व्यतीत 
करते हें । आप अपनी भक्ति, त्याग, गम्भीरता आदि 
सद्रुणोंके लिये प्रसिद्ध हैं ओर आपकी सत्तासे यह स्थान 
और भी रमणीक बन गया है । 


— NR 
श्रीउग्रतारा-स्थान 


( लुखक--श्रीहरिनम्दनजी ठाकुर ) 


इस धमप्रधान भारतभूमिक प्रत्येक भागम अनेकानेक 
पवित्र, पापनाशक तथा प्रभावशाली तीर्थखान) देवालय 
तथा सिद्धपीठ विद्यमान हे । परन्तु देशकी विशालता, 
स्थानोंकी अधिकता तथा कतिपय पीटोंकी गुप्तताके कारण 
आज कितने ही खानाका किसीको पता भी नहीं दै । आज 
हम एसे ही एक सिद्धपीठका विवरण पाठकोंके सामने 
रखनेका प्रयत्न करेंगे । 

बिद्दार प्राम्तके भागलपुर जिलेमें “महिपी' नामक गाँव 
है, जो बी० एन० डब्ल्यू० रेलवेके सहर्पा जंकशनसे पश्चिम- 
की ओर प्रायः ८ मील दूर है । प्राचीन प्रदेशविभागके 
अनुसार यह स्थान मियिलामें पड़ता है | इसीसे मिथिलामें 
इस स्थानका नाम अधिक प्रसिद्ध है। यहाँके लोग इसे 
“श्रीउग्रतारास्थान’ के नामसे जानते हँ । 

यह स्थान एक प्राचीन शक्तिपीठ माना जाता है | 
कहते हैं, इस खानपर 'सती? के शवका नेत्रभाग गिरा 
था | तान्त्रिक लोगोंका कहना है कि इस खानमे ब्रहम 
यशिष्ठजीने द्वितीया मह्दाविद्या श्रीताराजीकी आराधना को 
थी और माताको प्रसन्नकर अभीष्ट फल प्राप्त किया या। 
नीळतन्त्रके मददाचीनक्रमान्तगत ताराचारदशके बाइसव 
परलमें इस स्थानका बिस्तृत उल्लेख है | 


यहाँपर श्रीतारा, श्रीएकजटा एवं नीलसरस्ततोकी 
प्रतिमाएँ एक तन्त्रोक्त यन्त्रपर स्थित हैं । मूर्तियाँ भीतरसे 
पोली माळूम होती हैं और इनके प्रत्येक अवयव अपने- 
अपने खानमें अळगसे बनाकर जोड़े हुए मादूम होते हैं । 
श्रीतारादेवीके शीपंस्थानपर 'अक्षोम्य? गुरुकी प्रतिमा मी 
सुशोमित है तथा उसके ऊपर सर्पका फन बना हुआ है | 
महाशक्तिके इन तीनों पापाणविग्रहाँम असाधारण कोमलता 
और कान्ति दिखायी पड़ती है | ये तीनों देविय यहाँपर 
कुमारीरूपमे हैं | इनके अतिरिक्त यहाँ महिषमर्दिनी दुर्गा, 
काली, निपुरसुन्दरी देवियों तथा तारकेश्वर और तारानाथ- 
की भी मूर्तियां हैं । तन्त्र्रन्थोंके वर्णनसे माळूम होता है 
कि यहॉपर और भी देवताओंके स्थान और कुण्ड आदि 
थे, किन्तु आजकल कुछका तो पता ही नहीं लगता और 
कुछका भमावदोष पड़ा हँ । 

इस स्थानमै पहले कोई मन्दिर नहीं था; मृत्तियाँ पेड- 
के नीचे ही थीं। किन्तु लगभग पौने दोतो वघ पूर्व 
दरभंगाकी महारानी पत्मावतीन यहाँपर एक विशाल 
मन्दिर और तालाब बनवा दिया | महारानीका नेहर इसी 
स्थानमें था। उनके पतिदेवको कुष्ठरोग था। उसीके 
शमनके लिये उन्होंने माता श्रीतारादेवीकी शरण ली और 


६७० 


कँ कल्याण कः 


[भाग ९ 


क 
ल्न त्स्प्प्स्प्स््ः 


SS 


उनकी सेवामें वह तत्पर हुई | भूकम्पके कारण आजकल 
मन्दिर और तालाब दोनों बहुत बुरी दशामें हें | उनके 
पुनर्निमाणकी नितान्त आवश्यकता है। वहॉपर साधकोके 
रहने योग्य भी कोई स्थान नहीं है । क्या ही अच्छा हो कि 
इम हिन्दुआँका ध्यान ऐसे प्राचीन सिद्धपीठकी ओर 
आकर्षित हो और उसका शीघ्र जीर्णोद्धार हो जाय, अन्यथा 
धीरे-धीरे इसके नष्ट हो जानेकी ही आशङ्का है | 


पहले ही कहा जा चुका है कि यह एक सिद्धपीठ है 
और इसकी बड़ी महिमा है। भ्रीदेवीके चमत्कारकी बातें 
भी बहुत सुनी जातो हैं। कहते हैं, स्व० द्रमंगानरेश 
महाराजाधिराज रामेश्वरसिंहजी भी इस देवीके भक्त थे 
और यदा कदा इस स्थानमें दशन तथा पूजापाठके लिये 
आया करते थे । एक बार वह एक काशीजीके विद्वान 
पण्डितके साथ यहाँपर आये । मद्दाराजने पण्डितजीरे पूछा- 
“इन मूर्तियोंके दशन करनेसे आपको कैसा माझम होता 
है £ पण्डितजीने चट उत्तर दे डाला--'ये त्रिपरसुन्दरीकी 
समाकी नत्तकियाँ माळूम.दोती हैं |! उसी रात उक्त पण्डितजी 
विक्षिप्तप्राय होकर वहसे माग निकले ओर एकदम काशी 
जा पहुँचे । फिर प्रकृतिस्थ होनेपर उन्होंने महाराजको तार 
दिया कि 'मद्दाशक्तिकी महिमामयी मूत्तियोके विपयमें मेरा 
मत मान्य नहीं है। आप स्वयं इस विषयमै विचार कर ले । 


मैं आत्मविस्मृत होकर काशी चला आया ।' कहते हैं, 
पण्डितजी कुछ दिनों बाद फिर यहाँ आये और उन्होंने 
स्वरचित स्तोत्र सुनाकर भीदेवीकों प्रसन्न किया । 

इसी यात्रामें महाराजने देवियोके पादतलका यन्त्र 
खुदवाना शुरू किया । किन्तु अभी थोड़ा ही खोंदा गया 
था कि खोदनेवाला अन्धा हो गया और उसकी जीभ 
निकल आयी | महाराजकी भी चित्तवृत्ति कुछ खराब हो 
गयी । तब यह काम वन्द करा दिया गया । भक्तोंकी 
कामनाएँ पूरी दोनेकी तो बहुत-सी घटनाएँ सुनी जाती हैं । 

यह मन्दिर बाबू श्रीजगदीशनन्दनसिंहजी सधुवनी 
छोटातरफ दरमंगाकी जमांदारीमें है । उक्त वावू साहेबके 
पेतामह योगिराट्‌ बावू दुर्गोसिंहजी इसके संस्थापक थे 
जिनको १०४ वर्ष और ६ महीने हुए हैं । यह स्थान अति 
पवित्र, उग्र और दशनीय है । 

इस पवित्र मूर्सिसे करीब पचीस मील पूरवे बराहपुर नामक 
गाँव है, जहाँ श्रीचण्डी देवीका एक बहुत प्राचीन मन्दिर 
है और लगभग तीस मीळ दक्षिण; बी० एन» डब्ल्यू० 
रेलवेके धमाराघाट नामक स्टेशनके समीप श्रीकात्यायनी 
देवीका खान है । ये दोनों स्थान भी जायत माने जाते हैं 
और मिथिलाके साधक इन स्थानोंके प्रति भी विशेष श्रद्धा 
रखते हैं । 


न्ठी य, 


——— AREF 
श्रीश्रीराजराजेश्वरी श्रीविद्यामन्दिर 


( लेखक--पं ०° आओभगवताप्रतादजी शुक्ल ) 


^ श्रीराजराजेश्वरी श्रीविद्यामन्दिर 
श्रा बागरमऊ, जिला उन्नावमें है । यह 
ई० आई" आर" रेळवेके बालामऊ- 
¬ कानपुर ब्रांच लाइनपर दै । कानपुरमे 
/ कक हट) बॉगरमऊके बारह आने और वाला- 

किल्ड) <) मऊसे नौ आने रेलकिराया हे । 
NA 5292 यह मन्दिर अपने ढंगका निराला 
है | नीचे मन्दिएक्रे बरामदेसे लगे हुए दोनों ओर दो 
शिवजीके मन्दिर हैं । पूर्वके मन्दिरमे शिवजीकी लिज्ञमूर्ति 
है, जिसमें इबेत, रक्त, पीत-तीनों रंग हैं और चन्द्रबिन्दु, 
कामिनीतस्व इत्यादि चिह्न स्पष्ट बने हुए हे । ऐसी सुन्दर 
मूर्ति प्रायः देखनेमें नहीं आती । पश्चिमके मन्दिरमे रक्तवर्ण 
पञ्चमुख चतुर्भज शिवजीकी अष्टधाठुकी मृति है, जिसके हाथमें 


शूळ, कपाळ, पाश और मुट्टर हैं | मन्दिरके पीछे भोग आदिके 
लिये घर बने हुए हैं । सामने पुष्पोद्यान है | मन्दिरके दूसरे 
तलम बारादरी और तीसरे तल्लेमें चवुद्दांर मन्दिर है । 
मन्दिरके भीतर अत्यन्त मनोहर अश्घानुकी वनी 
जगदम्त्राकी मूर्ति है । ऐसी अद्भुत मूर्ति शायद भारतके 
अन्य किसी स्थानमै नहीं है । आसनके नीचे ब्रह्मा चतुर्दछ 
( मूलाधार ) कमलपर विराजमान हैं और कमलके एकः 
एक दलपर “बं झां पं सं? एक-एक बीजाक्षर लिखा हुआ 
हे । उसके बाद पददुछ ( स्वाधिएान ) कमळपर विष्णु 
भगवाम्‌ आसीन हैं और कमळके प्रत्येक दळपर “बं भं मं 
यं रं छं? अक्षर लिखे हुए हें । वीचम सदाशिव पॉडशदल 
( विश्वद्धास्य ) कमलपर विराजमान दे और प्रत्येक दटपर 
अर से 'अः? तकके सोल्द वर्ण लिखे हुए हे । उसकी 


फापर राय ऐया 


whmlee—rejeieklls पाटा? 


थुक्क पराए Jeltalelys 


———_—lnlre 


संख्या २] 


oo 
बायीं ओर नीलवण दशदल ( मणिपूर ) कमलपर “इं से 
“फे? तकके बीजाक्षरोंके सहित रद्रमूति है । उसके वाम पामे 
द्वादशदळ ( अनाहत ) रक्त कमलपर "कं? से पट" पर्यन्त 
बीजाक्षर हैं, जिसपर ईडवरकी मूर्ति प्रतिष्ठित है । इन पञ्च 
देवताओंके ऊपर द्विदल ( आज्ञा ) इवेत कमल है, जिसमें 
हं क्ष, बीजाक्षर हैं और जिसके ऊपर सदाशिव लेटे हुए 
हैं। उनकी नामिसे एक कमल निकला है, जिसपर जगदम्बाकी 


ॐ उत्तराखण्डका दे चीस्थान % 
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युवती मूर्ति सम्पूणं शङ्गारके साथ विराजमान है । मूर्ति 
एकदम सजीव माळूम होती हे। | 


यह मूर्ति सम्पूर्णतया योगशाङ्जके अनुसार मूलाधार, 
स्वाधिष्ठान, मणिपूर, अनाहत, विशुद्धा स्या और आज्ञाचक्रके 
उपर द्वादधादल कमळपर और वेदके अनुसार भूर्भुवः ` 
स्वः महः जनः तपः और अत्यलोकपर है | यह मूर्ति 


वैदिक, तन्त्र और योगकी विधिसे बनायी गयी है । 
दिकी (र 
बड़ोदकी श्रीअम्बामाता 


( छेखक--भ्रीदिम्मतलाल म्रजभूपणदास, मन्त्री औत्रिम्वकनाथ-सेवा मण्डल ) 


श्रीमन्त गायकवाड़ सरकारकी राजधानी बड़ौदा 
शहरमें माण्डवीके समीप घडियालीपोलके नाकेपर भगवती 
श्रीअम्बाजी माता विराजमान हैं | यहाँ माताजीकी सुन्दर 
प्रभावशाली मूर्ति है | 


जगत्रसिद्ध परदुःखमञ्जन महाराज वीर विक्रमादित्यकी 
इष्टदेवी श्रीहरसिद्धिमाता थीं और वीर वेताळ उनके 
मददगार थे । इन दोनों देवोंकी सहायता और कृपासे 
महाराजा विक्रमादित्यने बहुत-से परोपकारके काम किये। 


महाराज विक्रमादित्यकी मृत्यु इसी माण्डवीके समीप हुई 
थी | इससे वीर वेताल उनकी ओर पीटकर यहाँ बैठा 
है, ऐसी दन्तकथा प्रचलित है । वही श्रीहरसिद्धिमाताजी 
श्रीअम्बाजी माताके नामसे पूजी जाती हैं | मन्दिर बहुत 
सुन्दर है | सिंहासनपर श्रीमाताजी विराजमान हैं | दोनों 
ओर दो देवियाँ दै | चैत्र शऊ ५ के दिन माताजीका 
पाटोत्सय धूमधामसे होता है, उस अबसरपर अन्नकूट भी 
होता है । मन्दिरका प्रवन्ध तथा पूजन तपोधन ब्राह्मण करते हैं। 


~ 
उत्तराखण्डका देवीस्थान 
( ढेखक---चतुर्वेदी डॉ० पं० आविशालमणिजी शमा उपाध्याय ) 

शरीकेदारनाथजीके रास्तेमें जो प्रसिद्ध तीर्थ नारायणकोटि है, उससे दो मीळ दूर, मन्दाकिनी गज्ञाके उस पार, 
सुप्रसिद्ध सरस्वती गङ्गाके तीरपर महाकाली, महालक्ष्मी तथा महासरस्वतीके प्रसिद्ध खान हैं । उत्तराखण्ड ( गढ़वाल ) 
प्रान्तका यह एक प्रमुख स्थान है। यद्वापर एक मठ मी है। यह एक सिद्ध खान माना जाता है। भूतपूर्व महाराजा दरभङ्गाने 
दो बार यहाँकी यात्रा की थी | कहते हैं, उन्हें यहॉपर कुछ दृष्टान्त हुआ था । इसी स्थानपर सरकारी अफसर कसम 
दिलाते हैं । इस यप फाल्गुन मासमें यहाँ यज्ञ होनेवाला हे, जिसमे हजारों लाखौं यात्रियोंके सम्मिलित होनेकी आशा 
की जाती है । यहाँ जानेके लिये मन्दाकिनी नदीपर पक्का छोहेका पुर दस-वारद हजार रुपया खर्चंकर डिरिट्रिकटयोडंकी 
ओरसे बनवाया जा रहा है।._ १-सरखती गांगातीरपर सठसहित भगवती मन्दिर 


श्रीपूर्णागिरिपीठ 
( केखक- श्रीदुगांशङ्करजी शु ) 


याँ तो भारतमें प्रधान-प्रधान इक्यावन शक्तिपीठ 
माने जाते हैं; किन्तु उनमें सर्वप्रधान चार माने जाते हैं, 
जिनमें एक भीपूर्णागिरि-पीठ भी है । यह स्थान जिला नेनी- 
तालमैँ है । यात्री पीलीभीत होकर रुहेळखण्ड-कमाऊॅ-रेलवेकी 
ब्रांच छाइनसे टनकपुर मंडी पहुँचते हैं और वहाँसे पेदळ 
जाना पड़ता है । पहले तीन साढेतीन मील समतल 
सूमि पार करनेके बाद पहाड़की चढ़ाई शुरू हो 
जाती है। प्रायः तीन खोले ( जलसंपात ) पार करनेपर 
बॉसीकी कठिन चढ़ाई आरम्म हो जाती है 
और मंडीसे दस बारह मील जानेपर इन्नासमें 
यात्री विश्राम करते हैं । यहाँपर भैरवका स्थान 
तथा एक धर्मशाळा है । उसके ऊपर एकके 
बाद एक दो वावल्या मिलती हें । कहते हैं, 
ऊपरवाली देवीकी बावलीमें यदि अपवित्र 
बतन कोई डाल दे तो उसका जलखोंत ही बन्द 
हो जाता है । ठुन्नासपर विश्राम करनेके बाद 
दूसरे दिन प्रातःकाल स्नान करके यात्री 
दशनके लिये रवाना होते हैं । लगभग डेढ़ 
फलोगकी चढ़ाईके बाद श्रीकालीजीका स्थान: 
आता है। यहॉपर किसी भक्तका चढ़ाया हुआ 
एक ताँबेका मन्दिर रक्खा हुआ है। बहाँसे 
आगे कुछ उतरनेपर प्रधान पीठकी पर्वतश्रेणी मिळती 
है । इनमें एक पर्वत तो बिल्कुल नङ्गा है, उसपर 
कहीं-कहीं घास मिलती है और कहीं-कहीं जरा 
अड्ने लायक जगह दिखायी पड़ती है, नहीं तो सत्र 
जगह एक-सा सपाटा है, न कोई वृक्ष है न लता । 
केवल मगवतीके नामजपके भरोसे यात्री इस पर्वतको 
पहले पार किया करते थे । इधर कुछ ही वर्षांसे किसी भक्तने 


रास्ता और सीढ़ियाँ बनवा दी हैं और पकड़नेके लिये 
लोहे.की जंजीरें लगवा दी हैं | इस कारण यहाँकी यात्रा 
अब बहुत सुगम हो गयी है । इस पहाडके समाप्त होनेपर 
एक छोटा-सा चबूतरा-सा मिळता है,जो थोडा नीचा ऊँचा है। 
यहाँ कोई मन्दिर या मकान वगैरह नहीं है। चित्रम जहाँ लिङ्ग 
और त्रिञ्ळादि दिखायी पड़ रहे हैं, यही प्रधान पीठः 
स्थान है, जिसकी पूजा होती है। पीटके टीक बगळमें 
एक वृक्ष है, जिसमें बहुत-से घण्टे लटक रदे हैं । यह पेड 


श्रीूर्णागिरिपोड 
न माळूम कबसे यहाँ खड़ा है । इसकी डाल सूखकर 


गिर पडी है और इसमें फळ, फूल, पत्ते कमी नहीं दिखायी 
पडते, फिर भी यइ अचल अटलमावसे माताकी सेवा कर 
रहा है, मानों वद कोई देवीका अनन्य भक्त हो जो धूप, शीत 
और वरसातका कोई खयाल न कर निरन्तर अपनी पूजामें 
निमग्न है । इस स्थानकी यात्रा चेत्रके नवरात्रमें होती है ।. 


यदि सर्वेश्वरी माँकी कृपा चाहते हो तो आसुरी संपत्तिका त्याग करो, विषयसुखोंसे मनको 


हटाओ और एक चित्तसे माका सतत स्मरण करो । 


"०6 DADE 


श्रीकेदारमण्डल शक्तिपीठ 


( लेखक--पं० ओमहिमानन्दजी शर्मा शास्त्री मेठाणी ) 


मारतवर्षमें ऐसा कौन हिन्दू होगा जिसने उत्तरा- 
खण्डका नाम न सुना हो १ इस उत्तराखण्डमें ही 
केदारनाथ आदि हिन्दुओके कितने ही प्रसिद्ध तीर्थ हैं । 
आज हम यहाँ केबल केदारमण्डङ शक्तिपीठका ही संक्षिप्त 
परिचय देनेकी चेश करेंगे । 


कालीमठ 
सत्ययुगमें एक बार रक्तत्रीज नामक एक दैत्य उत्पन्न 
हुआ, जो देवताओंको बहुत कष्ट पहुँचाया करता था । तब 
इन्द्रादि देवताओंने:शिवजीकी आज्ञाके अनुसार हिमालयमें 
भगवतीकी तपस्या की, जिससे प्रसन्न होकर महामायाने 
उसके नाशके लिये कालीरूपमें दशन दिया और देवता ओको 
अभय. दान दिया । तबसे वही स्थान कालीक्षेत्रके नामसे 
प्रसिद्ध हुआ । यह स्थान मन्दाकिनीके उस तटपर, 
केदारनाथ ( हिमालय ) पर्वतके उस भागमें है, जिसके 
आगे कोई बस्ती नहीं दै). बल्कि घोर जंगल और बर्फीडी 
चट्टानें हे । यह हरिद्वारसे एक सौ चालीस मील दूर और 
समुद्रकी सतहसे छगमग नौ हजार फीटकी ऊँचाई पर है । 
यह स्थान भारतके प्रमुख शक्तिपीठोंमें है और बहुत दी सिद्ध- 
स्थान समझा जाता है । यहाँपर महाकाली, महालक्ष्मी 
और महासरखतीके तीन बिशाछ मन्दिर हैं और एक 
कुण्ड है । यह कुण्ड बराबर एक पत्थरसे ढका रहता है; 
केवळ शारदीय और वासन्ती नवरात्रोमें खुलता है, जव 
कि यहाँ बड़े ठाट-बाटसे पूजा होती है । यहाँ दोनों 
नवरात्रोकी अष्टमीको मेला लगता हे । इन दिनोंकों 
सपाद लक्ष आहुतियाँके द्वारा हवन किया जाता है । पूजा- 
अर्चाके लिये पाँच गाँवोंकी जागीर मन्दिरको मिली हुई 
है । इस स्थानपर दुर्गापाठ करनेका बड़ा माहात्म्य है । 
कहते हैं, स्वगीय महाराज दरभज्ञाकों यहॉपर अनुष्ठान” 

पूजा करानेसे पुत्र प्रात हुआ था | 
कालीमठसे तीन मीलकी दूरीपर कालशिला नामक 
स्थान है | इसपर विभिन्न देवियोंके चौसठ यन्त्र मौजूद हैं । 
कहते हैं, रक्तब्रीजके युद्धके समय इसी स्थानसे सव 
शक्तियाँ उत्पन्न हुई थीं। लोगोंका विश्वास है कि इस 
स्थानपर जप-तप-पूजा करनेसे बहुत शीघ्र ही फळ मिलता है। 


यहाँपर कई घाराएँ हैं | इस खानको मातङ्गदिला भी 
कहते है । 


कालीमठ 


राकेश्वरी 
कालीमन्दिरसे चार मीलकी दूरीपर भीराकेस्वरीदेवी- 
का दिव्य स्थान है। यहाँ एक विशाळ मन्दिर बना हुआ 
है और भोगरागके लिये प्राचीन समयसे मन्दिरको जागीर 
मिली हुई है। आजकछ इस स्थानको रॉसी नामसे 


पुकारे हैं । 
श्रीललिता देवी 

गुसकाशीसे एक मीळ आगे नाला नामक गाँव है। 
यहींपर श्रीललिता देवीका मन्दिर है । कहते हैं राजा नळने 
बनवासके समय यहाँ आकर भगवती ललिता देवीकी पूजा- 
अर्चना की थी और माताकी पासे पुनः राज्य और स्री- 
पुत्र प्रात किया था । देवीका मन्दिर विशाल है और 
पूजापाटके लिये जागीरमें गाव मिला हुआ है । 


६७७ ` के कल्याण ॐ 


[माग ९ 


भगवती दुर्गा 

बाणासुरकी राजधानी शोणितपुर ( जिसे अब वामसू, 
कहते हैँ ) के समीप भगवती दुर्गाका विशाल मन्दिर है। 
यहाँ और भी बहुतेरे छोटे-छोटे देवालय हें । यहाँपर प्रत्येक 
बारइवँ वर्ष, हरद्वारके कुम्भके साल ही, शरद और वसन्त 
ऋतमें बृहत्‌ उत्सव होता है । अद्धकुम्मीके साल भी 
साधारण उत्सव मनाया जाता है। इस मन्दिरको भी 
जागीर मिली हुई है । 


कोटिमाहेश्वरी 


कालीमठसे दो मील दूर श्रीकोटिमाहेश्वरीका मन्दिर है । 
इस स्थानपर यात्री पितरोंका तपण तथा पिण्डदान करते हैं । 
इस मन्दिरके पास मी जागीर है । 


महिषमदिंनी 


केदारलाइनपर मेखचण्डीपर भगवती महिषमर्दिनीका 
विशाल मन्दिर और झला है । भगवतीने इसी स्थानपर महिषा- 
सुरका वध किया था और उसका शरीर डुकड़े-ठुकड़े काटकर 
इसी पर्वतपर फेंक दिया था | इसी कारण देवीका नाम 
महिषमर्दिनी और पर्वतका नाम महिषखण्ड पड़ा । यहाँ 
शरद और वसन्त ऋतुकी नबरात्रोमें मेला लगता है और 
हिंडोलेपर भगवतीका रथ झछाया जाता है। भगवतीकी 
पूजाके लिये जागीर मिली हुई है । 


गौरीकुण्ड 


केदारनाथसे पहले यह स्थान पड़ता दै । यहाँसे एक 
दिनमै लोग केदारनाथ पहुँचते हैं | यहाँपर दो कुण्ड 


एक शीतल जलका और दूसरा तत्त जलका--और एक 
गौरी माताका मन्दिर है । शीतल जलके कुण्डको अमृत- 
कुण्ड और ततत जलके कुण्डको गौरीकुण्ड कहते हैं। 
गौरीकुण्डका जल पहले तो इतना गर्म मालूम होता है 
कि घुसनेकी हिम्मत नहीं होती; किन्तु घुस जानेपर फिर 
उतना गमं नहीं मालूम होता । केदारनाथके यात्री यहींपर 


क्षौरकर्म कराते हैं । 


आदिशक्ति 
तू ही आदिश्राफि/ चराचरम समानी एक, तू ही सर्व व्याप्त नित्य पूरन अखंड! है । 
तू ही जन पोषक जगमातु सुखदाई औ, तू ही प्रागिधात्री सव पालत बुझंडी है ॥ 
(विश्वनाथ? तू ही मुक्तिदाई माफिरूपा है, तू ही रिडि सिड शक्ति परम अखंड हे । 
तू ही स्वातंत्र्य हेतु अरिदल नातिबेको, कैटम महीने अचंड रण चडी है॥ 


कुँअर विश्वनाथसिंह समथर 


जाळन्धरपीठ 


( लेखक--स्वामी ओतारानन्दजो तार्थ ) 


तिगतेप्रदेशमें जालन्धरपीठ नामक एक प्राचीन और 
सुप्रसिद्ध शक्तिपीठ' है । कहते हैं, यहाँ सतीके शवका 
स्तनभाग पतित हुआ था, जिससे इसे स्तनपीठ भी कहते 
है । छोगोंका विश्वास है कि इस पीठमें सम्पूर्ण देवी, देवता 
और तीर्थ अंशरूपमें निवास करते हैं, यहाँ पञ्चकी भी 
मृत्यु होनेसे उसे सद्गति प्रात होती है और इसी कारण 
यहाँ व्यास, वशिष्ठ, मनु, जमदग्नि, परशुराम आदि ऋहषि- 
सहियोंने शक्तिकी उपासना की .थी। आज मो यहाँ 


इस पीठकी अधिष्ठात्री देवी त्रिक्ति-काली, तारा 
और त्रिपुरा हैं; फिर भी स्तनपीठाधिष्ठात्री श्रीब्रजेइवरी ही 
मुख्य मानी जाती हैं । इन्हें विद्याराज्ी मी कहते हैं । 
स्तनपौठमें विद्याराशीके चक्र तथा आद्या त्रिपुराकी पिण्डी- 
की स्थापना है । इनके अतिरिक्त इस पोठके अन्तर्गत 
अम्त्रिका, जालपा, ज्वालामुखी, आशापूर्णी, चामुण्डा, 
तारिणी, अष्टभुजा आदि अनेक देवियों तथा केदारनाथ, 
वेद्यनाथ, सिद्धनाथ, महाकाल, ङुङ्गेश्वर, कालेश्वर, करः 


जालन्धरपीठ 


असंख्य देवीदेयताओंके स्थान और ऋषिमुनियोंके 
आश्रम मौजूद हैं, जिनके लोग दर्शन किया करते हैं । 
कहते हैं जलन्धर देत्यका वध करनेके कारण महादेवजीको 
जो पाप लगा, उसकी शान्तिके लिये उन्हें इसी पवित्र 
पीठकी शरण लेनी पड़ी थी । यहीं ीतारा देवीको 
उपासना करनेसे उनका पाप दूर हुआ था । इस पीठका 
` विस्तार प्रायः बारह योजन माना जाता है । 


यीरेश्वर, त्रिलोकनाथ, वीरमद्रेश्वर, नन्दिकेरवर, पल्लीकेश्वर 
आदि शिवके स्थान और व्यासाश्रम, मन्वाश्रम ( मनाली ) 
जमदग्न्याश्रम, परश्चरामाश्रम आदि अनेक ऋषियोंके 
आश्रम मौजूद हैं । इस स्यानमें वाणगङ्गा, गुतगङ्चा, 
निर्गुण, आखाद्यतोया, पुनर्णवा, शिवगङ्गा, विनोदा, 
क्षीरगङ्गा, कथौद्य, मालिनी आदि नदी-नाळे आकर पिपासा 
नामक नदीमें मिल जाते हैं। इस स्थानका प्राकृतिक 
दृश्य भी बड़ा ही मनोहर है । 


श्रीहरसिद्धि देवी 


(ज्ञेखक- श्रीहरिसिंहजी हाडा ) 


अवन्तिकापुरी ( उजैन ) में रुद्रसागर नामक तालाब- 
के पश्चिम तटपर माता श्रीइरसिद्धि देवीका मन्दिर है ! 
कहते हैं, सतीके देहत्यागके बाद जब भगवान्‌ गाङ्कर उनके 
शवको कन्धेपर लेकर, शोकमें पागल होकर घूमने लगे तब 
भगवान्‌ विष्णुने चक्रसे शवकों ठुकड़ें-ठुकड़े करके काट 
डाला | इस तरह सतीके विभिन्न अङ्ग विभिन्न खानेमें 
जाकर गिरे जो पीछे प्रधान देवीपीठ माने गये | उन 
स्यानोमें एक स्थान यहः भी है । यहाँपर सतीकी केहुनी गिरी 
थी, इसीसे यहाँ देवीकी कोई प्रतिमा नहीं, वर केहुनी ही है। 
उजयिनीके माहात्म्यमें श्रीदरसिद्धि देवीका वर्णन इस प्रकार 
आया है-- 

प्राचीन कालमें चण्ड, प्रचण्ड नामक दो राक्षस थे; 
जिन्होंने अपने वड-पराक्रमसे सारे संसारको कँपा दिया था। 
एक वार ये दोनों कैछासपर गये | जव ये दोनों अन्दर जाने लगे 
तो द्वारपरनन्दीगणने इन्हें रोका, जिससे क्रोधित होकर इन्होंने 
नन्दीगणको घायल कर डाला । जब भगवान्‌ झाङ्करको यह 
बात माळूम हुई तो उन्होंने चण्डीका स्मरण किया । देवीने 
तुरन्त प्रकट होकर शिवजीकी आज्ञाके अनुसार उन राक्षसौ- 
का वध कर डाला | शिवजीने देवीकी विजयपर प्रसन्न 
होकर कदा कि अवसे संसारमै तुम्हारा नाम 'हरसिद्धि! 


श्रीइरसिद्वि देवी उजैन 


प्रसिद्ध होगा और लोग इसी नामसे तुम्हारी पूजा करेंगे । 
तबसे माता हरसिद्धि उजैनके महाकालवनमें ही विराजती हैं । 


इस मन्दिरके चारों ओर पस्थरकी मजबूत चहारदीवारी 
है, जिसमें चार प्रवेशद्वार हैं । मन्दिरका द्वार पूर्वकी ओर 
है । मन्दिरमे देवीजीकी प्रतिमाके बदले शीयन्त्र बना हुआ 
है | इस स्थानके पीछे भगवती अन्नपूर्णाकी सुन्दर प्रतिमा है। 

मन्दिरके पूर्वद्वासे लगा हुआ सससागर तालाब है 
और दक्षिण-पूर्व कोनेमें कुछ दूरीपर एक वायली है, जिसमें 
एक स्तम्भ बना हुआ है । जगमोहनके ठीक सामने दो बड़े- 
बड़े दीपस्तम्भ बने हुए हैं । प्रतिवर्ष आश्विन मासकी नवरात्र- 
में पाँच दिनतक इनपर दीपमालाएँ लगायी जाती हैं। 
उस समय सरकारी बैंड और नगारा भी बजता रहता है। 
उस समय यहाँकी शोमा अपूर्व दिखायी पड़ती है | इन 
दिनों यहाँ हजारौं यात्री दशनार्थी आते हैं । 

कहते हैं, विक्रमी संवतूके प्रवत्तक सम्राटू विक्रमादित्य- 
की आराध्या देवी यह श्रीइरसिद्धि ही थीं । वह इन्हींकी 
कृपासे निर्विभ शासनकार्य चलाया करते थे ! महाराज 
माताजीके इतने बड़े भक्त थे कि वह हर वारहवें साल स्वयं 
अपने हाथो अपना सिर उनके चरणोंपर चढ़ाया करते थे 
और माताकी कृपासे उनका सिर फिर पैदा हो 
जाता था । इस तरह राजाने ग्यारट बार पूजा 
की और बार-बार जीवित हो गये । बारहवीं बार 
जब उन्दने पूजा की तो सिर वापस नहीं हुआ 
और इस तरह उनका जीवन समाप्त हो गया । 
आज भी मन्दिरके एक कोनेमें ग्यारह सिन्दूर 
लगे हुए रुण्ड रखे हुए हैं । लोगोंका कहना है 
कि ये विक्रमके कटे हुए मुण्ड हें । किन्तु इस 
विषयमै कोई प्रामाणिक उल्लेख नहीं पाया 
जाता | यह देवी परमारयंशीय राजाओंकी 
कुल्पूज्या हैं । यहाँके पुजारी दशनामी 
गोसाई हैं । 


संख्या २ | & देवी कनकाचती (करेडीमाता) # ६७७ 
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यह देवी ओज मी बहुत सिद्ध मानी जाती हैं। प्रवेशद्वारके आगे देवोके वाहन सिंकी परतिमा वनी है और आसपास 
छोगोंका विश्वास है कि उनकी शरणमें जाने और दोनों ओर धर्मशाळा बनी हैं। हर वर्ष नवरात्रं बड़े धूमधाम 
मनौती मनानेपर अवश्य ही सब प्रकारकी मनो- साय श्रीकालिकाजीकी पूजा होती है | 
कामना पूरी होती है । यह देवी वेष्णवी हैं | 
इनकी पूजामें पशुबलि नहीं चढायी जाती | 

गढ़की कालिका 

उजनमें एक दूसरा देवीस्थान कालिकाजीका 
मी है। यह स्थान शहरसे एक मील दूर “गढ? 
पर है। इसोसे 'गढ़की कालिका के नामसे 
देवीको पुकारा जाता है । इन्हें महाकाली मी 
कहते हँ । कहते हैं, महाकवि कालिदासकी यही 
आराध्या देवी थीं | 

कालिकाजीकी मूत्ति बहुत विशाळ और 
भव्य है । मन्दिर पुराने ढंगका है । मन्दिरके__*_________ श्रीकालिकाजी उजेन 


देवी कनकावती ( करेडीमाता ) 


(लखक--श्रीउत्सवलालजी तिवारी विशारद ) 


मालवा भारतका एक प्राचीन और प्रसिद्ध प्रान्त हद | 


पु 


इसके अन्दर कितने ही ऐसे स्थान हे, जो भारतीय गौरवके 
प्रदशक, प्राचीनताके उदाहरणस्वरूप और धार्मिकताकी 
प्रतिमूति हैं । उन स्थानोंमेंसे बहुत कम स्थान ऐसे हैं 
जिनका पता वर्तमान जगदको है । निश्चय ही ऐसे स्थानोंके 
इतिहासके सङ्कछनकी ओर लोगौंका ध्यान आकर्षित हुआ 
है और कुछ कार्य भी होने लगा है, किन्तु अमीतक- यह 
काम राजनीतिक और सत्तात्मक दृष्टिसि ही किया गया है या 
किया जा रहा है; अत्र घामिक दृष्टिसे भी प्रयत्न होने लगा है 


यह आनन्दकी बात है । 


भारतके प्रत्मेक शहर, कस्बे और गॉवमे जो प्राचीन 
स्मारक (2९]।८5) भूगमौन्त हो गये हैं, उनके विपयमें कई 
भ्रामक दन्तकथाएँ प्रचलित हैं, जिससे वास्तविक इतिहासका 
पता लगना अत्यन्त दुप्कर हो गया दै । यही बात मालवा- 
न्तर्गत संस्थानोंके विपयमे भी लागू होती है. । यहाँके मी 
कई खान अपना खतन्त्र इतिहास रखते हे) ऐसे ही 
स्थानेंमें एक 'देवी कनकावती” का खान भी है । देसी कनकावती; मालवा 
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विशाल विन्ध्यपबतकी उत्तरतटीय श्रेणियोंका दृश्य 
इस स्थानके आसपास अत्यन्त चित्ताकर्षक दिखायी पड़ता 
है | यहाँ कई भग्नस्तूप अपनी प्राचीनताका परिचय देते 
हैं और यह बतलाते हैं कि प्राचीन कालमें यहाँ कोई 
सुदृढ दुग और सुन्दर जनस्थान अवश्य था । इसी स्थानके 
आसपास अवन्तिकाक्षेत्र, माहिष्मती, विदिशा नगरी, 
विदर्भ ( निमाड प्रदेश ) और बादशाही शाजापुरकी 
प्राचीन बस्ती है । इसके पास ही “पाण्डयखोह' है, जहाँ 
पाण्डवाँने वनवासके कुछ दिन व्यतीत किये थे, 'गवलिया- 


खोह,? जहाँ ग्वालप ऋषिने कुछ दिनों तपश्चर्या की थी; . 


गिरिवर, जहाँ भीबजरङ्गकी चमत्कारिक मूर्ति है तथा 
अन्य कई प्राचीन देवस्थान हैं | देवीजीके मन्दिरके आस- 
पास चारों ओर दो-दो, तीन-तीन मीलतक कई मूर्तियाँ हैं 
और सतियोंके स्तूप बने हुए हैं । मन्दिरके अन्दर और 
बाहर जलकूप बना है और सिंहद्वारपर चार शिलालेख 
लगे हैं, जिनमें दो तो टूट-फूट गये हं और दोपर इतना 
तेल और सिन्दूर लोगोंने देवता समझकर चुपड दिया दै 
कि उनके लेख अत्यन्त अस्पष्ट हों गये हैं और कुछ 
समझमें नहीं आता । 


यह मन्दिर कब वना और किसने इसे बनाया, इसका 
कुछ भी पता नहीं लगता | इसके विषयमे कितनी ही 
किंवदन्तियाँ प्रसिद्ध हैं । कहते हैं, प्राचीन समयमें वनजारे 
( ब्यापारीसंघ ) बेलोपर माल लादकर यहाँ आते थे 
और यहीं बाजार लगता था | वे व्यापारी अपनी आयका 
कुछ भाग धर्मार्थ अपने मुखियाके पास जमा कर दिया 
करते थे, जो उस रकमको किसी सुरक्षित स्थानमें गाड़ 
देता था | एक बार जब उसने गढ़ा खोदना शुरू किया 
तो उसे उस स्थानमें घहुत-सा धन गड़ा हुआ मिला । 
जब यह बात सत्रको माळूम हुई तो लोगोंने व्यापारियोंसे 
कहा कि वह स्थान अएशुजा देवीका है । यह सुनकर उस 
व्यापारीसंघने उस देवीस्थानपर उस प्राप्त धनसे एक 
सुन्दर मन्दिर वनवा दिया और उसी स्थानके आसपास 
अपना बाजार भी लगाना प्रारम्भ कर दिया । फलतः 
आज मी होलिकोत्सवके पश्चात्‌, रंगपञ्चमीके उपरान्त 
जो प्रथम मङ्गलवार आता है, उस दिन यहाँ एक वडा 
मेळा लगता दै, जो 'करेडीमाताका मेळा? कहलाता है । 
इसमें दूर-दूरसे व्यापारी और दशक आते हैं | यद्र मन्दिर 


# कल्याण के 
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आजकल इन्दौरराज्यके अन्तर्गत है, अतएव मेलेमें 
इन्दौरराऽ्यकी तरफसे पर्याप्त प्रवन्ध रहता है । इस मन्दिरे 
पास ही 'करेडी” नामका एक गाँव है, इससे इस मन्दिरको 
'करेडीमाताका मन्दिर? भी कहते हैं । 

कोई-कोई कहते हैं कि जत्र श्रीछत्रपति शिवाजी 
महाराजने बादशाही स्थान झाजापुरपर विजयपताका 
फहरायी थी और विजयचिह्न अङ्कित किया था, जो 
आज मी वहाँ ओंकारेश्वर मद्दादेवके मन्दिरके पास विद्यमान 
है, तब उन्होंने श्रीदेवीके दशन भी किये थे । कहते हैं, 
स्वप्नमें स्वयं देवीने उन्हे राजमुकुट पहनाया था । इसीसे 
महाराज शिवाजीने इस स्थानको चमत्कारिक समझकर 
यहाँ अपना एक सुदृढ़ दुग बनवा दिया । 

इस मन्दिरके आसपास जो टूटी-फूटी मूर्तियाँ पढ़ी 
हैं, उनमें सपाँके चिह्न बहुत बने हैं | इस कारण लोगोंका 
अनुमान है कि किसी समय यहाँ नागवंशीय राजाओंका 
राज्य था और यह मन्दिर भी उनके अधिकारमें था | 
खेर, वांत जो कुछ हों, इनसे यह अवश्य मालूम 
होता है कि यह मन्दिर बहुत प्राचीन दै | 


वर्तमान समयमें देवीके पूजनादिका प्रवन्ध इन्दौर- 
राज्यकी ओरसे है | इसके लिये पुजारियांको माफी जमीन 
मिली है। लगभग तीन सौ वर्षोसे शाजापुरका एक 
औदीच्य ब्राह्मण परिवार प्रति मङ्गलवारको देवीके मन्दिरमे 
सप्तशतीका पाठ और पूजन करता आ रहा है। 

मन्दिरके पास ही एक जछाशय ( तालाब ) और एक 
जलकूप दै; जिनका पानी अत्यन्त आरोग्यवर्डक है । इस 
मन्दिरसे दस बारह मीलकी दूरीपर ही उजेनकी कालिका 
और देवासकी भगवती देवीका मन्दिर है । इन भगवती, 
कालिका और अष्टमुजावाली देवीके दशन करनेके लिये 
की गयी यात्राको “त्रिकोण? यात्रा कहते हैं । कहते हैं, 
पौराणिकोने इन्हें ही कोशिकी, कात्यायंनी और चण्डिका 
आदि लिखा है । कोदिकीने जिस समय चण्ड, मुण्ड नामक 
राक्षसेंसे युद्ध किया था, उस समय उनके ललाटसे काली- 
की उत्पत्ति हुई । अष्टमुजावाली देवीकी उत्पत्ति गोकुलमें 
यशोदाके गर्भसे टीक उसी समय हुई थी, जिस समय 
मथुरामें देवकीके गर्भसे श्रीकृष्ण उत्पन्न हुए ये | वसुदेवजी 
रातों-रात गोकुल जाकर श्रीकृष्णको वहाँ रख आये और 
उस महामायाकों अपने यहाँ ले आये । दूसरे दिन सवेरे जब 


संख्या २] 


कंसने उन्हें पटककर जानसे मार डालना चाहा तो वह 
आसमानमें उड़ गयीं और कंसको सावधान करती गयीं । 
उन्हींकी पूजा मारतमें कई जगह अष्टभुजावाली देवीके 
नामसे होती है। यहाँपर देवीकी अश्भुजाबाली मूर्ति बड़ी 
ही भव्य है और सिंहपर सवार है। उनके एक हाथमें 
कटोरीके आकारका खप्पर है, जिसमें, कहते हैं, बारहो 
महीने पानी म्रा रहता है । इस चमत्कारपूर्ण विशेषताको 
देखनेके लिये बहुत दूर-दूरसे दशक आते हैं । मन्दिरकी 
बनावट भी सुन्दर और प्राचीन कलाका अच्छा नमूना है । 


कै श्रीदेवीजीका मन्दिर, मदिदपुर # 
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मन्दिरके आसपास जो खैँडइर दै, उसे खोदनेसे कर्दी-कहीँ 
चार-चार, पाच-पाच गज लम्त्री देवताओंकी मूर्तियाँ 
निकलती हैं । कहीं चोक और दालान दिखायी पड़ते हैं, 
कहीं सतियोंके पक्के चबूतरे निकलते हैं, कहीं सुन्दर मकानों- 
के भग्गावशेष पाये जाते हैं । यह स्थान, भ्रीदेवीकी मूर्ति 
और मन्दिर सत्र दर्शनीय हैं। यहाँपर पहुँचनेके लिये 
इन्दौर, तराना, उजेन, महिदपुर और शाजापुरसे रास्ते 
हैं; किन्तु आगरा-बम्बई रोडपर स्थित शाजापुर शहरसे आने- 
जानेका मार्ग अधिक समीपका है । 


"णस ~ 
श्रीदेवीजीका मन्दिर, महिदपुर 


( लेखक--श्रोराधाकुष्ण गान्धी “सन्तोषो? ) 


शहर महिदपुर ( मालवा ) से एक मील दूर महिदपुर 
किलेके सामने दक्षिणकी ओर एक ऊँचे टीलेपर भ्रीदेवीका 
एक प्राचीन मन्दिर है। इस मन्दिरके एक ओर पुराने 
स्कूलकी इमारत तथा तीन ओर इंटका टूटा-फूटा परकोटा 
है । परचम ओर कुछ दूरीपर श्रीक्षिप्राजीका रमणीय घाट 
है । यहाँका प्राकृतिक दृश्य बड़ा सुन्दर और मनोहर है । 
इस मन्दिरको किसने और कब बनवाया था, इसका कुछ.भी 
पता नहीं लगता । 


मन्दिरके भीतर श्रीदेवीकी श्यामवर्ण चतुर्भुजी मूर्ति दै, 


जिसके हार्थामे शङ्क, गदा, ढाल हे । शिरके ऊपर जलाघारी- 
सहित भगवान, आश्चतोषका एक छोटा-सा सुन्दर बाण है, 


जिसपर शेषजी अपना फन फेलाये हुए हैं । प्रतिमा बड़ी ` 


ही सुन्दर और चित्ताकर्षक है । यहाँपर आशिन मासमें 
विशेषरूपसे पूजा होती है और सुदी १ से ९ तक मन्दिरमे 
अखण्ड ज्योति जला करती है। अष्टमीके दिन हवन 
होता है और उस दिन रातके जागरणका माहात्म्य हे । 
इन्हीं दिनों अधिक लोग दर्दानके लिये आते हैं | 


यह मन्दिर होल्‍्करराज्यमें पड़ता है । मन्दिरकी पूजा- 


अर्चाके लिये राज्यकी ओरसे मासिक रुपयेकी व्यवस्था है 


और कुछ माफी जमीन मिली हुई है । 


श्रीदेचीजीकां मन्दिर महिदपुर 


अम्बिकास्थान 
( लेखक--श्रोगौरीशकुरजी गनेडोवाला ) 


भीदुर्गाससशतीमें वर्णित राजा सुरथ और समाधि 
वैदयका नाम प्रायः सत्र लोग जानते ही हैं । राजा अपने 
शन्रुओंसे हारकर और मन्त्री-पुत्रादिद्वारा राजसिंहासनसे 
उतार दिये जानेपर, तथा समाधि अपने पुत्रौद्वारा घरंसे 
निकाले जानेपर एक ही स्थानमें पहुँचे और दोनों आदमी 
साथ ही मेधस्‌ मुनिके आश्रममें गये | वहाँ मुनिको उन 
लोगोंने अपनी कष्टकहानी सुनायी और उपदेशके लिये 
प्राथना की । सुनिने उन लोगोंको जीवनका वास्तविक रूप 
और सच्चा ज्ञान बतलाते हुए उन्हें महामाया आद्याशक्तिकी 
शरणमे जानेकी सलाह दीं । बस, वहॉसे वे दोनों 
किसी नदीके तटपर एक गहन बनमें चले आये और 
जगन्माताकी एक मिट्टीकी मुत्ति बनाकर उनकी आराधना 
और तपस्या करने ळगे, जहाँ अन्तमें भगवती अम्बिकाने 
साक्षात्‌. प्रकट होकर उन्हे दर्शन दिये और उनकी 
मनोकामना पूरी की । 


बहुत-से लोगोंका विश्वास है कि यह तपोभूमि बी० 
एन० डब्ल्यू रेलवेके दिघवारा (सारन) स्टेशनसे दो- 
ढाई मीळ पश्चिम गङ्गातटपर है, जहाँ आज दिन मी 
अस्बिकाजीका एक भव्य मन्दिर वत्तेमान है | इस स्थानपर 
चैत्र और आशिनके नबरात्रोमे मेला लगता है और दूर-दूर- 
से दशनार्थी बहुत बड़ी संख्यामे आया करते हैं। यह 


महीमयीदेबी कहलाती हैं । कोई-कोई इन देवीजीका 
स्थान खरीदमें बतळाते हैं । 


महीमयी 


— ora — 


कंकाली देवी 
( लेखक--श्रीराधाङ्कष्णजी भार्गव ) 


श्रीमधुपुरीमें एक बहुत प्राचीन शक्तिका मन्दिर है । 
जिस स्थानपर यह मन्दिर स्थित है उसको “कंकाली टीला? 
कहते हैं । इसी स्थानपर पहले जेनियांका मन्दिर था 
और वौद्धोका विहार या । कंकाळी टीलेकी निकली हजारों 
मूर्तियाँ मथुरा, लखनऊ, कलकत्ता एवं लन्दनतकके 
अजायब्रघरोको सुझोमित कर रही हैं। आरकोर्लोॉजिकल 
विमागने अच्छी तरह इस भूमिको चारों ओरसे खोंद 
डाला है परन्ठ यह मन्दिर अमी ज्यों-का-त्यों विद्यमान 
है। कारण यह है कि देवीजी अपने मन्दिरका जीोंदधारतक 


नहीं करने देतीं। इस भूमिके स्वामी पण्डित तुलारामने - 
श्रीदेवीजीके मन्दिरके पीछे नींव खुदवाना आरम्म किया 
तो जमीनमेंसे 'बन्द करो, बन्द करो? की आवाज खोदने- 
यालोंको सुनायी दी । उन्होंने पं० तुळारामजीको इस 
बातकी सूचना दी । परन्तु उन्होंने खुदाई बन्द नहीं की। 
परिणाम यह हुआ कि पं० ठुलारामकी खुदाई आरम्भ 
करनेके टीक पाचवे दिन अनायास मृत्यु हो गयी । 
उसके पश्चात्‌ किसीका साहस उस मन्दिरको छेड़नेका 
नहीं हुआ । पं० तुलारामने इस भूमिको राजा सेठ 
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लद्ष्मणदास सी० आई० ई० से खरीदा था और 
उक्त राजा साहबने कई बार उद्योग किया परन्तु 
देवीजीको हटाकर मन्दिर यह भी नहीं बनवा सके | 
इस स्थानपर बहुधा सन्त-महात्मा आते रहते हैं 
और भूमिको अलौकिक बताते हैं। थोड़े ही दिन 
हुए श्रीदेबीजीने सेंदूरका चोला जो बहुत दिनका 
तरा व बहुत पुष्ट था, छोड़ दिया, 
के भीतरसे तीन दिव्य मूर्चियॉ 
fore मूत्तिया पाषाणकी . 
१ श्रीकंकाली-कंकाळकी माळा धारण किये हुए वक्र- 
मुखी सिंहपर सवार है | आकृति अत्यन्त 
क्रोधित है । 
९श्रीमहाुगी-प्रसन्नवदना सिंहारूढ है और आगे 
छांगुरिया ध्वजा हाथमें लिये हुए है। 
३ सिंहशादूरू-बिना किसी सवारके है। 


इस वर्ष वर्षाके कारण मन्दिरकी छत गिर गयी 
थी । अस्तु, पुरानी नींवपर ही मन्दिर ज्यो-का-त्यों 
पटवा दिया गया है । 

एक लोकोक्ति यह भी है कि श्रीयशोदाजीके गर्भ- 
से जो कन्या उत्पन्न हुई थी और जिसको भीवसुदेव- 
जी भगवान्‌ श्रीकृष्णचन्द्रके बदले ले आये थे, उस 
कन्याको राजा कंसने इसी स्थानपर पत्थरपर दे मारा 
था और इसी कारण यह कंसकालीके नामसे प्रसिद्ध 
हुई । समय पाकर कंसकालीका अपभ्रंश कंकाली 
हो गया । 
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श्रीमद्दादुगी और सिंह ्ादूळ 


— क” 


श्रीदुगामन्दिर, रामनगर 


( लेखक--पं० भीलक्ष्मीदत्तजी मिश्र, रामनगर) 


रामनगर ( बनारस ) के प्रसिद्ध ख० महाराज श्रीमान्‌ 
चेतसिंजीने सन्‌ १७७० में राजतिलक होनेके बाद सुमेर- 
मन्दिर, तालाब और रामब्राग बनवाना शुरू किया । 
महाराजने बड़े शौकके साथ यह काम झुरू किया था और 
उनकी इच्छा थी कि ये चीजें उत्तम-से-उत्तम तैयार हाँ । 
सन्दिरमें कारीगरीका काम करनेके लिये दूर-दूरसे वड़े 
कुशल कारीगर बुलाये गये थे। तालाब और रामयागका काम 
तो थोड़े दिनोंमें पूरा हो गया, किन्तु मन्दिरका काम अधिक 
बारीक होनेके कारण अमी चळ ही रहा था । इसी बीच 


अंगरेजोके साथ झगड़ा ददो जानेके कारण महाराजकों 
ग्वालियर चछा जाना पड़ा और मन्दिरका काम बीचमें 
ही रुक गया । उसके बाद सन्‌ १८५५ ई० तक मन्दिर 
ज्यो-का-त्यों पड़ा रहा । इस समय स्व० महाराज श्रीमान्‌. 
ईश्वरीप्रसादनारायणसिंह बहादुर काशीके राज्यसिंद्दासन- 
पर विराजमान थे । इन्होंने एक बार श्रीकाष्ठजिह्षा देवतीर्थ 
खामीजीके दर्शन किये और अपने दुःख-सुखकी बात 
कही । श्रीखामीजीने उन्हें श्रीदुगाजीका एक पद बनाकर 
नित्य पाठ करनेके लिये दिया और साथ ही सुमेरमन्द्र 
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बनवाकर उसमें श्रीदुगोपञ्चायतनकी स्थापना करनेकी आज्ञा 
दी । महाराजने तुरन्त उसके अनुसार मन्दिरको पूरा कराकर 
वैशाख शक १२ सन्‌ १९१२ वि० को श्रीदुर्गापञ्चायतनकी 
स्थापना करायी और उसी समय मन्दिरके मोगराग, 
पुजारी, सिपाही आदिके खर्चके लिये एक गाँव मन्दिरके 
सपुरं कर दिया । कहते हैं, माता दुर्गाजीकी छृपासे 
महाराजके सारे मनोरथ पूरे हो गये । 


श्रीदुगाँजीका यह मन्दिर कलाकी दृष्टिसे मी उच्च 
कोटिका समझा जाता है । मन्दिरके ऊपर चारों ओर 
हिनदूधर्मानुसार भगवानक़े अबतार तथा देवीदेवताओसे 
सम्बन्ध रखनेवाले अनगिनत चित्र बने हुए हैं जो बड़े 
ही सुन्दर और कलापूर्ण हैं । इसके अतिरिक्त तरह-तरहके 
वेळ-बूटे और अन्य प्रकारके भी चित्र अङ्कित हैं, जो 
मन्दिरकी शोमा बढ़ा रहे हैं । 


वर वाहन ते वर वाहन ते दर वीरनको रनमै छरकी । 


वर मारती ते बर मारती ते बर मूरति राजति औढरकी ॥ 


बर तातन ते कनि देवी यहे बरदा तर ऊपर भूपरकी । 
यर माहि बराबरिको करिंहे वरवरनिनि है वरदावरकी ॥ 


अ कट्याण के 
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जह रराम लीरा करित कुखत लोग ठय काय। 
पद पावन पावत परम परत न पुनि भव आय ॥ 


सुमेर मन्दिरका चित्र 


श्रीदुर्गामन्दिर, रामनगर 


Cn >>, 


महादेवी आद्या शक्ति 


( लेखक-_औसूरयेनारायणसिंहजी ) 


श्रीदुर्ासप्तशती तथा अन्य पुराणोक्त राजा सुरथ और 
समाधि बनियाके मेधस्‌ मुनिकी झारणमें जानेकी कथा 
प्रसिद्ध है.) कहते हैं, राजा सुरथका मकान बलिया जिळाके 
अन्तर्गत सुरहा झीलके अन्तर्गत था और वहाँसे वह तीन 
योजन ( बारह कोस ) की दूरीपर गहन वनमें गये थे। 
यह गहन वन सम्भवतः बलियाका वर्तमान खरीद परगना 
था और मेधस्‌ मुनिका आश्रम कहीं इधर ही था । मुनिकी 
आज्ञासे राजा सुस्थ और समाधिने सरयू नदीके तटपर ही 
जगन्माता आद्या शक्तिकी मृत्तिकामयी मूर्ति बनाकर 


आराधना की और कठिन तपश्चर्या की । उनकी पूजा-अर्चा 
तथा तपसे प्रसन्न होकर महामाया साक्षात्‌ प्रकट हुई और 
उन्होंने दोनों भक्तांको मुँहमाँगा वरदान दे उनका मनोरथ 
पूरा किया । कहते हैं, राजाने अन्तमे श्रीदेवीसे यह भी 
प्रार्थना की कि इस शुभ घटनाकी स्मृतिमें आपकी पाप- 
नाशक, देवहुरूम भव्य मूर्ति कलिमलनाशके हेतु इसी 
स्यानपर स्थित हो जाय । भक्तकी इस प्रार्थनापर एक 
खर्णमयी मूत्ति तुरन्त प्रकट हो गयी और वह आजतक 
मनीयरके पास वर्तमान दै | bo 
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यह मूत्ति महादेवी आद्याशक्तिकी मालूम होती है और 
देखनेहीसे उसकी ग्राचीनताका बोध होता है । यह 
चतुसुंजी मूसि कमलासनपर बैठी हुई योगमुद्रासे युक्त है | 
इसके एक हाथमें झूल, दूसरेमे अमृतका घडा, तीसरेमे 
खप्पर और चौयेमें अभययुद्रा है । इस तेजोपुञ्ज मूर्सिके 
सामने जाते ही भद्धासे मस्तक नत हो जाता है, मानों 
साक्षात्‌ देवीके दी दर्शन हुए हो । दर्शनमात्रसे कुछ 
समयके लिये षट्विकार तिरोहित हो जाते हैं और 
अलौकिक पवित्रता तथा आनन्दका अनुभव होता है । उस 


समय सहसा यह विश्वास होने लगता है कि यह खान 


वास्तयमें कोई सिद्धपीठ दै । कहते हैं, श्रीदेवीकी ऐसी 
अलौकिक मूर्ति कहीं देखनेको नहीं मिलती । यहाँपर 
अभीतक सरयूजीके तटपर राजा सुरथ तथा समाधिद्वारा 
पूजित वह मृत्तिकामृत्ति भी वर्तमान है । यहाँपर राजाका 
बनवाया हुआ एक तालाब भी भमनावस्थामें पाया जाता है | 


“ज्ज 


देवीमन्दिर मनीयर 


a) an 


श्रीलयराई देवी 


( लेखक--श्रीरामचन्द्र कृष्ण कामत ) 


कृपापाङ्गतरङ्गभङ्गी 
सद्यो$नळं॑ स्पशसुखं विधत्ते । 
सा वैष्णवी शक्तिरुरप्रभावा 
वर्षेति लोके लयरास्बिकाख्या ॥ 
यह देवीका खान गोवा ग्रान्तमें अति प्रसिद्ध है । 
प्रतिवष बैशाख शुक्ला पञ्चमीको यहाँ हजारों यात्री आते 
हैं। पञ्जमीके रातको गवसे बाहर एक वटबक्षके नीचे 
लकड़ियोंका ढेर जमाकर उसमें आग लगा दी जाती है । 


यस्याः 


कई घण्टे कड़ियाँ जलनेपर जब उसके अंगारे हो जाते 
हं तब हजारा ब्रत लिये हुए लोग नंगे पॉव उनपरसे 
चलते हैँ । इस अद्भुत चमत्कारको देखनेके लिये ईसाई 
आदि परधमी लोग भी आया करते हैं और यइ दृदुय 
देखकर बड़ा अचरज मानते हें । अन्यान्य देवीखानोंकी 
माति यहाँ नबरात्रमें पशुबलि नहीं दी जाती। मदिरा 
भी नहीं चढ्ती । इस गोवमें देवीकी सम्मानरक्षाके 
लिये कोई मनुष्य घोड़ेपर चढ़कर नहीं निकलता । 
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रीदेवी Ee 
श्रीदेवीमन्दिर, बेरी 
( हसक-- श्रीवुद्धरामजी छारिया ) 
बेरी ( रोहतक ) में श्रीदेबीका एक प्राचीन भव्य 
मन्दिर है । इस वातका कुछ भी पता नहीँ कि इस मन्दिर 
को किसने और कब्र बनवाया, किन्तु कहते हैं; इस देवीकी 
स्थापना हुर्वांसा ऋषिने की थी । यह मन्दिर पहले जंगलमें 
था; किन्तु आज वह जंग सुरम्य स्थानमै परिणत हो गया 
है । जब यहाँ जंगल था, तब रातमें मन्दिरमे जानेमें लोगोंको 
भय माळूम होता था, अतएव छोगोंने एक सुन्द्र-सा 
मन्दिर गोवमे भी बनवा लिया और तत्रसे श्रीदेवीजीकी 
प्रतिमा सबेरे पाँच वजे बाहर आती है और बारह बजे 
दिनको फिर भीतर चली जाती है । 


देवीमन्दिर, बेरी 

श्रीदेवी जीकी पूजा प्रातःसायं दोनों समय विधिपूर्वक 
होती है, जिसमें गाँवके बहुतेरे आदमी शामिल होते हँ । 
मन्दिरमे छगमग बीस मन बक्षनका एक घण्टा दै, जिसकी 
आवाज बहुत दूरतक सुनायी पड़ती दै । मन्दिरमै बारहों 
मास अखण्डरूपसे धोका दीपक जला करता है । इस देवी- 
को कमी पशुत्रछि नहीं दी जाती । यहॉपर आश्विन और 
चैत्र झुक्र ७ और ८ को, सालमै दो बार मेळा छगता है, 
जिनमें हजारौं दर्शक दूर-दूरके स्थानोंसे आते हैं । 


भगवती बगलामुखी, होशंगाबाद 
(लेखक--श्री पी० एम० कालेलकर ) 
काशीनिवासी पं० श्रीविजयनारायणजी सन्त्रतन्त्र- 
शात्रीने फाल्गुन कृष्ण चतुदशी संश १९८१ बि० को 
होशंगाबादमें श्रीवगछामुखी भगवतीको थापना की । यह 
स्थान दुर्गाकुटीके नामसे विख्यात हे । यहाॉँपर साथमै 


धो 

छ 

य 
न, 
क 


भगवती बगलामुखी, होशंगाबाद 


तीन बार दोनों नवरानों तथा महाहियरात्रिके दिन तान्त्रिक 
रीतिके अनुसार श्रीक्षाश्नीजीद्ारा भगवतीका पूजन होता 
है, जिसमें बहुत-से लोग सम्मिलित होते हैं | कहते हें 
मगवतीकी कृपासे अनेक दुखी मनुष्योका दुःख शमन 
हुआ दै । श्रीश्यास्रीजी देवीजीके अनन्य उपासक हैं 
देवीजीकी भी आपपर बराबर कृपा रददती है, जिसे प्रायः 
यदॉके संव लोग जानते हैं । 


DOT 


भ्रीकूलकुल्या देवी 


( लेखक--पं ० श्रीरामनारायणदत्तजी पाण्डेय शास्त्री 'राम? ) 


बौद्धोंके प्रधान तीथ कुसीनगर (कसिया ) से छः मील 
दूर अभिकोणकी ओर एक प्राचीन वन है। यद्यपि इस 
वनका अधिक भाग काटकर आजकल खेत बना लिया 
गया है तथापि इसका दीघे विस्तार दस मीलले कम नहीं 
है । यह बन मेखलाकी भाँति दो छोटी नदियाँसे 
कुण्डलित दै । यहाँका प्राकृतिक सौन्दर्य बड़ा ही मनोहर है । 


इसी वनके मध्यभागमें नदीतटके समीप एक महामहिम 
श्ीदुर्गोका स्थान है । कुल्या ( छोरी नदी) के कूलपर 
निवास होनेके कारण इनका नाम 'कूलकुल्या! ( कुलकुछा ) 
पड़ गया है और इसी नामके आधारपर इस वनको 
“कुलङुलास्थान? कहते हैं | कहते हैं, यह देवी मन्दिरमे 
रहना पसन्द नहीँ करतीं, इसी कारण एक छोटी चहार- 
दीवारीके अन्दर चबूतरेपर इनका स्थान है । यहाँपर 
प्रतिप चेत्र रामनयमीके अवसरपर सप्ताहतक एक 


बहुत बड़ा मेळा लगता है, अब कुछ वासे रियासत 
दिलीपनगर ( कुँड्वा ) के सुप्रबन्धसे पशुओंकी ग्रदशिनी 
भी होती है । जिनके पद्म अधिक पुष्ट होते हैं, उन्हे 
उपहार दिया जाता है। इस नवीन आयोजनके लिये 
यहाँके धमंप्रेमी तथा प्रजावत्सऊ रईस भावू श्रीसम्पतिकुमार 
सिंहजी विशेष धन्यवाद देने योग्य हूँ | यहॉपर अन्य 
शक्तिपीठोंकी तरह पशुबलि नहीं होती । जिन्होंने अज्ञानवरा 
कमी यहाँ पशुबलि दी, उनका अमङ्गल ही हुआ है । 
यह देवी बहुत जागत मानी जाती हैं । आज भी अनेक 
साधक श्रीदेवीकी दारणमें रहकर जपतप किया करते हैं | 


देवीके स्थानसे दो-तीन बीघे दूर दक्षिण ओर 
कूलकुल्येश्वरनाथका प्राचीन मन्दिर है| इसकी स्थापना 
कत्र हुई थी और किसने को, इसका पता नहीं लगता । 
यहाँ शिबरात्रिके दिन मेळा लगता है । 


कूलकुल्यादेवीकी सुन्मयी मूर्ति 


कूलकुल्येश्वर महादेव 


उ 


सहारनपुरमें दो पोराणिक शक्तिपीठ 


(लेखक--पं० श्रीकन्हैयालाल्जी मिश्र “प्रभाकर”, विद्यालंकार, एम० आर० ए० एस० ) 


संस्कारवश मुझे एक ऐसे यंशमें जन्म लेने ओर ऐसे 
पिताकी गोदमें खेलनेका सौभाग्य प्रास हुआ, जो अपने 
नगरमें अपनो आस्तिकता और पाण्डित्यके लिये प्रसिद्ध थे । 


फलस्वरूप मैं ग्यारह-त्रारह वर्षकी ही उम्रमें 'दुगाँसस- 
शती? का पाठ करने लगा था; तबसे अबतक मैं इस अन्थके 
सैकडौं पाठ कर चुका हूँ, पर मैंने जब्र इसे पढ़ा, तभी 
मुझे एक नये रस और नये आनन्दका ही अनुभव हुआ । 


लेखक पुराणोंको भारतीय इतिहासकी आधारशिला 
मानता है और उसका विश्वास है कि इनके आधारपर 
अध्यवसायपूर्वक खोज होनेपर हम अनेक ऐतिहासिक 
महापुरुषो और स्थानांका पता .पा सकते हैं । ऐसे ही दो 
खानोंकाः वर्णन यहाँ दिया जाता है-- 


देवशत्र महाबल झुम्म ओर निञ्चम्भके बधके बाद 
देवताओंकी प्राथनाके उत्तरमें, भगवती कण्याणसुन्दरीने 
देबताओंको आश्वासन देते हुए खयं श्रीमुखसे कहा है- 


भूयश्च शतवार्षिक्यामनाशृष्टयामनम्भसि । 
झुनिभिः संस्तुता भूमौ सम्भविष्याम्ययोनिजञा ॥ 
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ततोऽहमखिछं होकमास्मदेहससुद्धवेः । 
भरिष्यामि सुराः शाकेराबृष्टेः प्राणधारकेः ॥ 
शाकस्भरीति विछ्यातिं तदा यास्याम्यहं सुवि । 
तत्रेव च वधिष्यामि दुगंमाख्यं महासुरम्‌ ॥ 
दुर्गादेवीति विख्यातं तन्मे नाम भविष्यति ॥ 


अयात्‌ “मविष्यमें एक बार बड़ी मारी अनाइष्टि होगी-- 
अकाल पड़ेगा । उस समय में मुनियोंके आह्वानपर 
(अयोनिज' रूपसे उत्पन्न हुँगी और “अपनी देहसे' 
इतना शाक उत्पन्न करूगी कि उससे बृष्टि होनेतक संसारके 
प्राणोंकी रक्षा होगी | इसके बाद वहीं--उसके आसपास 
ही- दुर्ग नामके राक्षसका वघ करनेके कारण दुर्गाके 
नामसे मेरी प्रसिद्धि होगी |” 


इस प्रकरणमें शाकद्वारा अकाल्पीड़ित जनताकी 
रक्षा और दुगं नामक राक्षसका वध--ये दो घटनाएं 


इतिहासप्रेमी पाठकोंका ध्यान अपनी ओर आकर्षित 
करनेवाली हैं । मेरा विश्वास 'है कि ये दोनों घटनाएँ 
सहारनपुर जिलेमें ही घटित हुई थीं । 


अपने इस विश्वासको सिद्ध करनेके लिये मुझे अधिक 
ऊहापोहकी आवश्यकता नहीं, सहारनपुर जिलेमें स्थित 
शाकम्भरी और दुर्गाके प्रसिद्ध मन्दिर स्वयं इसकी पुष्टि 
कर रहे हैं । 


शाकम्भरीपीठ 


सहारनपुरसे उत्तरकी ओर कुछ ही मीलपर शाकम्मरी- 
का प्रख्यात मन्दिर है । यह स्थान दो पहाड़ियोंके बीचमें 
बना हुआ है और इस मन्दिरके सामने ही एक पहाड़ी 
झरना बहता है । दृश्य इतना मनोरम और प्राकृतिक है कि 
यहाँ आकर नास्तिकमें भी भादकता जाग उठती है । 


प्रतिवर्ष यहाँ आश्विन शक्ल चतुर्दशीको एक मेला 
लगता है। इसमें दूर-दूरके हजारों यात्री. मगवतीके 
दशनार्थ एकत्रित होते हैं | तीन-चार दिन बड़ी चहल-पहल 
रहती है । 

आस्तिक जनतामें यह एक सिद्धपीठ माना जाता है 
और अनेक उपासक वर्षमै यहाँ आकर विविध अनुष्ठान 
करते रहते हैं । 

इस पहाडूपर 'सराल” नामका एक फळ (मूल) 
बहुत होता है, जो मूलीके ढंगका, पर खानेमें मीठा होता 
है । जमीनको जरा ङुरेदते हो निकल आता है । इस मेलेका 
यह प्रसाद है और इस अवसरपर सेकड़ों मन बिकता है । 


इस फलकी बहुतायतसे शाकद्वारा अकाल-पीड़ितोकी 
रक्षाका बहुत सुन्दर सामज्जस्य होता है । 
` अळङ्कारोंके प्रेमी और नवरुचि पाठकोंके लिये उक्त 
छोकोंमें अयोनिजा’ और 'आत्मदेइसमुद्भवेः? विशेषण 
बहुत महत्त्वपूर्ण हैं । 
वे प्रकतिके विराट खरूपके साथ इस घटनाका 
सम्बन्ध कर अपनेको सन्तुष्ट कर सकते हैं और इस 
इतिहासकों आजकी भाषामें वे यों कह सकते हैं कि किसी 


संख्या २] 


कै सहारनपुरमै दो पौराणिक शक्तिपीठ # 
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समय देशमें भारी अकाल पड़ा होगा, पर झरनेकी तराईके 
कारण यहाँ उस वर्ष भी बहुत 'सराल' हुई होगी और 
उन्हे खाकर देशके हजारों आदमियोने प्राणरक्षा की 
होगी । उसी दिनकी स्मृतिमे भद्धःछ आस्तिक जनता यह 
मेला मनाती हे । छ 

देवबन्द-दुर्गापीठ 


` इससे कुछ मील दूरीपर जिलेके प्रसिद्ध कस्बे देवबन्द 
(7९. W. ९४.) में दुर्गाका मन्दिर है। इस नगरके नाम- 
करणका इस स्थानसे खास सम्बन्ध है । यहाँ 
हजारों वर्ष पहले बहुत मयंकर वन था, जिसे 
लोग 'देवीवन'कहते थे | बादमें इस नगरका 
नाम भी सामीप्यसे देवीवन पड़ा और जो 
मुसलमानी साम्राज्यकालमै देवबन्द हो 
गया । 


इस मन्दिरके चारों ओर प्रकृतिका 
विशाल प्राङ्गण है) सामने अठारह बीघेका 
एक मनोइर तालाब (देवीकुण्ड) है, जो 
वर्षमै एक बार गङ्गानहरके पवित्र जलसे भर 
दिया जाता है | इस ताळामके दो किनारोंपर 
पके घाट हैं और बहुत-ते अन्य मन्दिर तथा 
मकान बने हुए हैं । इनमें गत पन्द्रह वर्षाँसे 
एक उच्च कोटिका संघ्कृतविद्यालय ( भीदेवी- 
कुण्ड संस्कृतविद्यालय ) स्थापित है। इससे 
इस खानकी पवित्रता, सौन्दये और उपयोगिता और 
भी बढ़ गयी है । 


यहाँ भी चैत्र शक चतुदेशीको जिला नुमायशोंके 
ढंगपर एक बड़ा मेला लगता है, जो आठ-दस दिनतक 
रहता है । इसमें भी दूर-दूंरके यात्री आते हैं । 


इन दोनों स्थानोंका पारस्परिक सम्बन्ध इससे सिद्ध है 


कि जनसाधारणमें “इन दोनों देवियोंके सगी वहन होने? की 
किंवदन्ती प्रसिद्ध है और झाकम्मरीके मेलेमें, मन्दिरके 
ठीक सामने केयर देवत्रन्दनिवासी ही ठहर सकते 
हँ । 


इन स्थानोंकी प्राचीनता तो माकण्डेयपुराण ( दुर्गा- 
सप्तशती ) के उपयुक्त वणनसे सिद्ध ही है, पर वर्तमान 
मन्दिरोंकी प्राचीनताका विश्वसनीय अनुमान स्थापत्य 
कलाके विशेषज्ञ कर सकते हैं । 


न क कडा 
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देवीकुण्डका सिंहावलोकन 
कुछ भी हो, इस विवेचनसे इतना तो अवश्य सिद्ध 


है कि मार्कण्डेयपुराणवर्णित झाकम्भरी और दुर्गाक्रे 
ऐतिहासिक शक्तिपीठ ये ही हैं । 


क्या ही अच्छा हो कि हम पुराणोपर शाजाथ करना 


बन्दकर अत्र उनमें निहित ऐतिहासिक रल्नोके अन्वेषणमें 


ध्यान लगावे । 


जि = 
देव्या यया ततमिदं जगदात्मशक्त्या 
निःशेषदेवगरणशाफिसमूहमूर्त्या | 


तामाम्बिकामासिलदेवमहपिं पूज्यां 


भक्त्या नता; स्म विदघातु शुभाने सा नः ॥ 


मोरवी प्रान्तान्तगत श्रीत्रिपुरसुन्दरीका प्राचीन मान्दिर 


( केखक--दवे पं० कन्हैयालाल जयशङ्कर शमो) 


व ह छ राष्ट्र देशमै उपमच्छू नदीके किनारे 
| मोरवी नगरी स्थित है । कहते हैं कि 

| प्राचीन कालमें गो-ब्ाह्मणकी रक्षामे 
(| सतत लीन रहनेवाला घर्मधुरन्धर 
॥ मयूरध्वज नामका राजा इस देशे 
हु राज्य करता था। उसी राजाके नामसे 
इस नगरीका नाम मोरवी पड़ा है। उसके बाद अनेकों 
धर्मात्मा राजाओंके द्वारा यह नगरी प्रतिपालित तथा 
बिस्तारको प्रास होती रही । मध्ययुगमें दुर्भाग्यवश किसी 
समय वह विधर्मी राजा: कि हार्थोर्मे जा पड़ी। गो-ब्राह्मणसे 
द्वेष करनेवाले केवळ अपनी वासनाकी पूर्तिमें रत रहनेयाले 
नपतिवेशधारी पुरुषोंके साथ चिरसम्बन्ध बनाये रखनेमें 
अक्षम यह एश्वी सनातनघर्मकी रक्षामे लीन रहनेवाले 
जाडेजा वंशधरोके द्वारा उसी प्रकार अधिकृत हुई जिस 
प्रकार सिंह श्टगालोके बीचमें अपना साग अहण करता है। 
उसके पश्चात्‌ इस नगरीमें उत्तरोत्तर अनेको धीर वीर 
धार्मिक राजा उत्पन्न होकर अपनी बुद्धिके प्रभावसे इस 
नगरीको समृद्धिशालिनी बनाते रहे | सम्प्रति महाराज श्री 
७ लक्षधीरजी बहादुर के. सी. एस. आई. वेदघर्मकी रक्षा- 
में रत हो सर्वदा सावधानतापूर्वक अपने देशके हितचिन्तन- 
में लगे हुए सुखप्रद जनप्रिय कृतियोके द्वारा सतत प्रजाका 
पालन करते हैं । जगदम्बाके चरणकमलके मकरन्दके लिये 
आप सदा मधुंपवत्‌ आचरण करते हैं | इतना ही नहीं, 
समस्त राजपरिवारकी भी इष्टदेवता जगदम्बा ही हैं। 
इस कारण अनेकों शतचण्डी, सहखचण्डी अनुष्ठानादि 
दुर्गापूजाके द्वारा भगबतीका पूजन-तर्पेण होता है । जत्र 
यह मोरबी नगरी छोटी थी तत्र नगरसे बाहर पश्चिम दिशामे 
आमदेवता त्रिपुराबाला भीबहुचरा माताका छोटा- 
सा प्राचीन मन्दिर था । नवरात्र आदि मगवतीके पर्व 
दिनोमें मन्दिरके छोटे होनेके कारण भगवतीके पूजनाचंन; 
यशीगानमें सेवकोंको अधिकतासे कठिनाई देखकर सेवकोने 
विद्याल मन्दिर बनानेका विचार किया | तब भक्तवत्सला 
करुणावरुणाल्या भगवतीने अपने सेवर्कोके हृद्रत भाषाको 
जानकर रघुनाथात्मज कामेश्वर शमोकी पतित्रता धर्मपली 


गोदावरीके चित्तमे प्रेरणा की | उसने अपने दिवङ्गत पति- 
के आत्माकी शान्तिके लिये बाईस हजार रुपये व्यय करके एक 
सुविशाल मनोरम मन्दिर बनवाया और उसे कामेश्वराश्रम- 
के नामसे स्थापित कर अपने पतिके नामको अमर कर दिया। 
आज भी उसको पूर्वाबस्थाका स्मरण दिलानेके लिये 'त्रिपुरा- 
बालालघुमन्दिरः उसी प्रकार सुरक्षित है, और उसके 
समीप ही भगवतीका यह विशाळ नया मन्दिर बना है। 
यहाँ सुन्दर भी चक्र बनयाकर स्थापित कराया; जिसमें भगवती- 
का पूजनाचैन करनेसे सेवकोको अनायास ही सुख प्रास 
होता है। बहुचरा माता ही त्रिपुराबाला हैं। त्रिपुराबाला 
और भीमहाविद्यामें अंशांशीभावसे अभेद है, क्योंकि 
त्रिपुराबालायन्त्रका अन्तर्भाव भीयन्त्रमें ही होता है। अतः 
उपासकोने भीयन्न्रकी प्रतिष्ठा करनेका विचार किया | 
जगदम्बाप्रतिमाकी अपेक्षा भ्रीयन्त्रस्थापनका विशेष फळ 
यहीं है कि मूर्तिपूजनकी अपेक्षा यन्त्रपूजन श्रेष्ठ समझा जाता, 
है । परमानन्दतन्त्र ( झाज्न ) में लिखा है कि-- 


आदश चैकगुणितं पस्तके द्विगुणं फळम । 
प्रतिमायां चतुर्धा ख(च्छालग्रासंप॒ पोइश॥ 
शिवनाज्लि शतगुणं पूजनात्‌ पुरुपार्थकम्‌ । 
सहस्रधा नासंदे तु फळ देवि प्रचक्षते ॥ 
कुण्डल्यां छक्षगुणितं देवतादशंनं भवेत । 
चक्रराजे तु या पूजा सानन्तफळदायिनी ॥ 


श्रीचक्रका अभिषिक्त जल शिरपर सिञ्चन करने और 
उसका पान करनेसे अखिल ब्रह्माण्डके अन्तर्गत" स्थित 
गङ्गा आदि सहस तीर्थस्थानांके स्नानका फल प्राप्त होता 
है। श्रीचक्रके दर्शनका भी महान्‌ फल शाज्ञ्रोमें प्राप्त होता 
है। यथा-- 

सम्यक्च्छतक्रतून्‌ करवा यत्फळं समवाप्नुयात्‌ । 

तश्फर् लभते कृस्वा भक्त्या श्रोचक्रद्शनम्‌ ॥ 


यही परदेवता श्रीमहाविद्या, त्रिपुरसुन्दरी, लल्ताम्बा- 
के नामसे पुकारी जाती है । अतः सब देवोर्मे शक्ति ही 
सर्वश्रेष्ठ, स्वोपास्या है, वही सर्वकामनाकी इच्छा रखने: 
बाळे तथा मुमक्षुओके हिताय उत्कृष्ट देवता है और 


उपासनाकी इच्छा रखनेवालोंके आभ्रयण करने योग्य है | 


यही देवी ब्रह्मस्वरूपा है, इसीसे प्रकृति-पुरुपात्मक 
जगत्‌ उत्पन्न होता है | यही भुवनेश्वरी, ब्रह्मरूपिणी, 
ठुयांतीता, विश्वमोहिनी है | 

अतएव “मोक्षप्रासिके लिये प्रपश्चोछासवर्जित अन्तर्यामि- 
रूपमें स्थित इस भगवती रूपकी ही आरांघना करनी 
चाहिये ।? 

अकी उपासनामें भी केवळ ब्रह्मका ही नहीं, 
बल्कि शक्तिविरिष्ट ब्रह्मका अहण करना चाहिये । क्योंकि 
शक्तिका उसमें व्यतिरेक नहीं है और केवळ ब्रह्मकी 
उपासना हो भी नहीं सकती । उसी प्रकार मायोपासनामें 
केवल मायाका ही अवस्थान नहीं है जिससे केवल उसीकी 
उपासना की जाय । बल्कि ब्रह्मवुक्त मायाका ही अवस्थान 
है | भगवतीके मायारूपक्रे प्रतिपादनमें भी भगवतीका 
ब्रह्मस्वरूप ही सिद्ध होता है । शात्नमे लिखा हे-- 

पावकर्योष्णतेवेयमुष्णांशोरिव दाधितिः । 

चन्द्रस्य चन्द्रिकेवेयं दिवस्य सहजा भ्रुवा ॥ 


अतएव भगवतीके रूपके प्रतिपादनमें जो माया, 
शक्ति, कला आदि शब्दका प्रयोग हुआ है उसे लक्षणासे 
मायाविशिष्ट, शक्तिविशिष्ट, कलाविशिष्ट ब्रह्मका बोधक 
समझना चाहिये । और इसी प्रकार जो मायाविशिष्ट, 
शक्तिविशिष्ट ब्रह्म है उसे भी भगवतीपदवाच्य समझना 
चाहिये । 

यह जगदम्त्रा ही सुखसे उपासित होने योग्य है। 
क्योंकि यह साधकके ज्ञात, अज्ञात अपराधोंकी ओर 
ध्यान नहीं देती दै-- | 

अपराधो भचत्येव साधकस्य पदे पदे । 

कोऽपरः सहते लोके केवलं मातरं विना ॥ 

x > > 
कुपुत्रो जायेत क्कचिदपि कुमाता न भवति ॥ 


दयारूपी अमृतकी निधि जगदम्वाको भक्त भाव या 
अभावसे शुद्ध या अशुद्ध जो कुछ मी अर्पण करता है, उसके 
अणमात्र उपहारको मी बहुत मानकर दयामयी माता उसका 
उद्धार करती हैं । उदाइरणखरूप मुवसान्थि नामक 
राजाके पुत्र सुदर्शनके अनुखाररहित कामरागबीजके 
उच्चारणमात्रसे ही उसे विपदूजालसे मुक्तकर, शनुद्दारा 
अपहत राज्यको उसे पुनः लोटाकर जंगदम्बाने अपनी 
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कृपा प्रदर्शित की थी । सत्वत्रत नामका विद्याविहीन 
ब्राह्मणपुत्र अपर वनमें व्याप्नादिकों देखकर आश्चर्यचकित 
हो अनुखारहीन वाग्बीजका उद्चारणकर भगवतीके कृपा- 
पीयूषकी वृष्टिसे महान्‌ हो गया और उसने अपनी मनो- 
कामना पूरी की । देवीभागवतमें भी लिखा है-- 
न तद॒स्ति एथिव्यां वा दिवि प्राप्य सुदुर्लभम्‌ । 
प्रसन्नायां शिवायां यदाप्यं नुपसत्तम ॥ 


भक्तवत्सला जगदम्त्राकी उपासनाकी महिमा सर्व- 
शाज्ञोमें प्रसिद्ध हे । भगवतीके पादपद्चाँम जिनका विश्वास 
नहीं है वे बड़े ही मन्दमागी हैं | उनको उद्देदयकर शात 
उच्च स्वरसे पुकारकर कहते हैं-- 

ते अन्दास्तेऽतिदुभाग्या रोगैस्ते समुपह्ठुताः। 

येपां चित्त न विश्वासो भवेदस्वाचनादियु॥ 


शति, स्मृति तथा तन्तर्रम्थोमें जिसकी महिमा वर्णित 
है, वहीं यन्त्रराज भगवतीके पूजन-अर्चनादिके लिये उत्तम 
आळम्पनखरूप श्रीयन्त्र है | क्योंकि इस यन्त्रराजमें 
श्रुतिकी “एकोऽहं बहु स्याम्‌? उक्तिका अनुसरण कर जग- 
दम्वाकी नाना विभूतिरूपमे आवरणके साथ साधक अर्चन- 
पूजन करते हैं | सत्र यन्त्रॉमें औीयन्त्र ही मुख्य यन्त्र है 
क्योंकि इसमें ब्रह्मके साथ शक्तिकी उपासनाका विधान 
किया गया है । कहा भी है कि श्रीचक्र शिवबोवंपुः ।? 
इसमें एक सौ तिरपन देवताओंका भगवतीकी विभूति- 
रूपमें अचन होता है | जेसे--बिम्दुके चारों ओर षडङ्ग 
युवतियाँ ६, महात्र्य्र रेखामें नित्याः १६, उसके पृष्ठ- 
मागमें दिव्यसिद्ध १९, तथा त्रैलोक्यमोहन, सर्वाशा- 
परिपूरक, सबंसंक्षोभिणी, सर्वसौमाग्यदायक, सर्वार्थसाधक, 
सरक्षाकर, सर्वरोगददर, सर्वसिद्धिप्रद, सर्वानन्दमय चक्रोमें 
क्रमशः प्रकट २८). गुप्त १६, युस्ततर ८, सम्प्रदाय १४, 
कुलकोल १०, निगर्भ १०, रहस्य ८, अतिरहस्य ८, 
परापररहस्य १, योगिनियाँ एवं नव आवरण चक्रोमें ९ 
चक्रेधय कुल मिलकर १५३ देवता होते हैं । 


इस स्थापित यन्त्रराजके पृष्ठ भागमें अम्बिका बहुचरा, 
कामेश्वरी आदिके चित्र ( जिन्हें गुजरातीमें आङ्गी कहते हैं) 
यन्त्रराजके दशनके समय थ्यानकी सुगमताके. लिये स्थापित 
किये गये दै । भगवतीमहोत्सवके दिन इनकी ही प्रति-. 
कृतियाँ स्थापित की जाती हैं । 

इसके अतिरिक्त भगवतीके मन्दिरमे चारों ओर 
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` स्मृति, इतिहास, मन्त्रशाख्र, ज्योतिषशास्त्र, कमेकाण्ड, 


ध्यानोक्त काळी, तारा; श्रीविद्या, भुवनेश्वरी, निपुरमैरबी) 
छिन्नमस्ता, धूमावती, पीताम्बरा, मातज्ञी, कमला प्रभति 
दश महाविद्याके परम सुन्दर मनोहर चित्र स्थापित किये 
गये हें । बेक्ृतिकरहस्थमें वर्णित महाकाली, महालक्ष्मी; 
महासरखतीके चित्र, ध्यानोक्त गायत्रीका चित्र, मेरवी और 
भद्रकाळीके चित्र उपासकोंके दशन तथा ध्यानके लिये 
योग्य स्थानमै मन्दिरमे सन्निविष्ट किये गये हैं । ये चित्र 
यहाँ प्रकाशित हैं । 

जगदस्त्राके भक्त प्रत्येक उत्सवर्मे श्रीतिपुरसुन्द्रीका बड़े 
ही उत्साइसे आवरणके सहित अर्चन करते हैं और प्रत्येक 
रविवारको रात्रिमें परा अम्बा भगवतीका नाना प्रकारके 
वाद्योके साथ यशोंगान करके कृतकृत्य होते हैं । आश्विन 
मासके शारद नवरात्रमै भ्रद्धापूवेक परम उत्साहसे महान्‌ 
उत्सव किया जाता है, जिसमें भक्तजन प्रतिदिन सावरण परा 
अम्बाका अर्चन, दुर्गापाठ, नवाणंजप आदि भजन, उपासना 
किया करते हैं । रात्रिमें अत्यन्त प्रेमसे मगवतीका यशो- 
गान करते हुए भक्त लोग मन्दिरके आँगनमै बहिःशालामें 
भगवतीकी ग्रतिमाके चारों ओर नाना प्रकारके दीपोसे 
दीसकर मण्डलाकारमे परिक्रमा करते हूँ । जिसके अवण- 
दर्शनजनित पुण्यसे अपने आत्माको पवित्र करनेवाले 
सहसो भाग्यबांन्‌ सन्त आते हैं और इस अवसरपर 
इतनी भीड़ होती है कि लोगोंको पेर रखनेको भी जगह 
नहीं मिलती । अष्टमीके दिन तो खयं मोरवीनरेश भी 
जगदस्बाका यशोगान श्रवण करने आते हैं। महाष्टमीके 
दिन जगदम्बाके प्रीत्यर्थ होम होता है । तथा माघ, चेत्र 
और आधाढ्के नवरात्रमे, एवं अन्नकूटादिमे अनेक उत्सव 
पूर्ण उत्साहसे विधिपूर्वक किये जाते हैं। 

यहाँ सनातनधर्माबलम्बी सजनोंके लामार्थ भीसनातन- 
धर्मीय बहुचराम्तिकापुस्तकाल्य भी स्थापित है, जिसमें 
सभाष्य वेद, उपनिषद्‌ तथा अशदश पुराण, याशवल्क्यादि 


[ भाग 


आयुर्वेद, समाष्य षड्दर्शन, नीति, नाटक, चम्पू काव्य, 


कोष, व्याकरण आदिके शुभ संस्कारपोषक अन्थ सङ्कलित 


हैं। यही नहीं, आधुनिक इतिहास और उपन्यासादिके 
सुन्दर अन्य भी सङ्कलित किये गये दै जिनसे बहुतेरे 
पाठक लाभ उठाते हैं । प्रतिदिन सायङ्काल भीमद्धगवद्वीता- 
का भी यहाँ प्रवचन होता है । संस्कृतके विद्यार्थियांके 
ल्यि यहाँ छात्रावासका प्रबन्ध है। इस मन्दिरके 
जीणोंद्वारके अनन्तर जगदम्बाके प्रति इस नगरकी जनता- 
की भक्ति शुक्ल पक्षके चन्द्रमाके समान बढ्ने लगी है। 
क्योंकि अम्मिकाके शुणकीतंनके लिये भक्तौने अन्य भी 
आश्रम स्थापित किये हैं जहाँ प्रत्येक रविवार और 
गुरुबारको भगवतीके उपासक एकत्र होकर जगदम्वाका 
य॒शोगान करते हैं, तथा वार्षिकोत्सव आदिमें बड़े ही 
उत्साहसे नाना प्रकारका भगवतीके भजन-पूजनका 
आयोजन उपस्थितकर जगदम्बाके संकीर्तनादिसे अपने 
जन्मको सफल करते हैं । कुछ उपासक तो अपने घरमै ही 
भगवतीके औयन्त्रका स्थापनकर प्रतिदिन उसका सावरण 
अर्चन करते हैं, और कुछ भगवतीकी प्रतिमा स्थापितकर 
उनके पूजनार्चनमें लगे रहते हैं । कुछ दुर्गापाठ करते हैं, 
कुछ देवीमागवतका पारायण करते हैं और कुछ 
भगवतीके नामकीतनके परम आनन्दका अनुभव करते हैं 
और अपनेको कृतकृत्य बनाते हैं । 


इस मन्दिरमें जगदस्त्राके पूजनाचेनके निमित्त तथा 
नवरात्र, अन्नकूटादि उत्सवके निमित्त सब प्रकारका व्यय 
मन्दिरका जीणोदार करनेवाली गज्ञाखरूपा गोदावरी बाई 
भक्तिपूर्ण हृदयसे करती हैं । वह अपने पतिके उपार्जित 
्रव्यका सदुपयोग करती हुई अपने दिवंगत पतिकी तथा 
अपनी श्रेयःसाधना करती हैं । | 
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भ्रीलयराई- शिरोग्राम 


श्रीमहालसा- महादल (गोआ) 


शान्तादुगाँ--कैवल्यपुर (गोआ) 
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श्रीसप्तश्ंगीदेवीका पहाड़ 


सप्तशृंगी देवी 


(प्रे०--श्रीडालचन्द चौथमल ) 


» स्याण' मासिकके “शक्ति-अङ्क के लिये 
७ शक्तिदेवीके किसी स्थानका परिचय 
| पानेकी “कल्याण? की इच्छा जानकर 
वि, न्स मैं ५८ 

ह मैं यहाँ उन देवी और उनके स्थानका 
I यथामति परिचय देता हूँ जिन्हें सतशङ्गी 
PCE देवी कहते हैं । में लेखक नहीं, इसलिये 
शब्दरचनादि अनेक दोष मेरे लेखमें होंगे, उन्हें पाठक 
क्षमा करेंगे | 


हिंन्दुस्थानमें जो अनेक प्रेक्षणीय ऐतिहासिक और 
देविक खान हैँ उनमें सपतशङ्गीदेबीका भी एक खान दै, 
जो महाराष्ट्रके नासिक जिलेमें है । इस जिलेके हिंडोरी और 
कळवण ताछकोंकी सीमापर स्याद्रि-पवतमालाके एक पर्वेत- 
का जो भांग दै उसीको ससशङ्ग गढ़ कहते हैं | इसकी 
ऊँचाई समुद्रकी सतदसे ५२५० फुट है। इसके दो भाग 
हैं, पहूला भाग २५०० फुट ऊँचा है और दूसरा भाग यहँसे 
२७५० फुट । भगवतीका स्थान इसी दूसरे मागमे दै । 
इसकी सींगोंकी-सी सात चोटियाँ दें, इसलिये इसे सतशङ्ग 
कहते हूं । यहाँकी जलवायु महात्रलेश्वरकी-सी. है | 

इस पर्वतपर जानेके लिये कई रास्ते हैं, पर सबसे सरल 
और सुविधाजनक मार्ग नातिकसे होकर है। नासिक 
रेलवे स्टेशनसे नासिकतक मोटर तया ताँगे मिलते हैं । 
फिर नासिकसे गढ़तक जानेके लिये मोटर मिलती हैं | 
नासिकमें गङ्गाका जो बड़ा पुल है उसीके समीप मोटर 
स्टैंड है। बहींसे मालेगाव, कळवण इत्यादि स्थानांको 
मोटरें जाती हैं । यात्राके दिनोमें मोटर चाहे जब मिलती 
हैं, अन्य दिनोमें प्रातः, सायं और मध्याहमें । नासिकसे 
गढुपर जानेके दो मार्ग दै--एक गढके दक्षिण भागसे और 
दूसरा उत्तर भागसे । 

१-दक्षिण भागते जानेका मार्ग--नासिकसे मोटरपर 
सवार होकर चले । गढ्से दो मील इधर बणी नामका एक 
आम है । यहाँ ठहरना पड़ता दै । रहनेका सब प्रबन्ध पण्डे 
लोग करते हैं | पण्डोके पास चार-पाँच सौ वर्षके पुराने 
लेख मिलते हैं | जो पण्डा जिस यात्रीके पूर्वजोंका लेख अपनी 
बरीमें दिखा देगा वही उस यात्रीका पुरोहित माना 
जायगा । यदि किसी यात्रीके पूर्वजोंका कोई ऐसा लेख न 


शर” अं? २७-- 


मिले तो जिस यात्रीको जो ब्राह्मण पहले ददन दे वहीं 
उसका पुरोहित माना जायगा, यही नियम है । यहाँसे फिर 
बेलगाड़ीमें बेठकर या पैदल पर्यतकी दक्षिण तलेटीपर 
जाते हैं । तलेटीमें चण्डिकापुर नामक एक ग्राम है । लोगों 
के ठहरनेके लिये एक सरकारी धर्मशाला है | इसी स्थानसे 
पर्वतपर चढना होता है । सामान आदि तथा अशक्त 
मनुष्योंको झम्पान या पालनेमें वेटाकर ढो ले जानेके लिये 
कुली मिलते हैं । डेढ-दो मीलतक ऐसी चढायी है 
कि चढ्ते-चद्ते लोगोंका जी ऊब जाता है, इससे पहाड़- 
के इस हिस्सेको “रडतोंडी? ( रोदनदुण्ड ) कहते हें । इसके 
वाद पहाड़में पेडियाँ खुदी हुई हैं | कुळ ३६० पेडियाँ 
हैं। प्रत्येक पेंडी चार फुट लम्बी एक फुट चौड़ी और 
एक-डेढ फुट ऊँची दै । कहते हैं कि दर पेडीके लिये 
सोनेका एक-एक कड़ा देकर नासिकके तिलमाण्डेश्वर-मन्दिर- 
के समीप रहनेवाले कोन्देर गिरमाजी नामफे किसी सजनने 
पेड़ियाँ खुदवायाँ | पेडियोपर कहीं-कहीं खुद हुए शिलालेर्खोम 
भी इनका नाम दै । इन पेडियोंसे चढ़कर ऊपर जाते हुए 
रास्तेमें गरुड, शीतला देवी और कूमंकी मूर्तियाँ हैं | ३५० 
पेडियाँ लॉघ जानेपर श्रीगणेशजीकी बडी भव्य मूर्तिके 
दान होते हैं । यहाँ विश्रामके लिये कुछ काल टदरे बिना 
कोई ऊपर नहीं चढ़ सकता । यहाँसे पयतके नीचेका भाग 
बड़ा ही मनोहर दीसता है | यहाँका शुद्ध पवन और सुन्दर 
पवित्र दृश्य थके हुए यात्रियोंकी थकायट दूर कर 
देते हैं । गणेशस्थानसे दस पेडियाँ और चढ जानेपर 
एक छोटा-सा तालाब है । उसे गणेशती् कहते हैं । 
यहाँसे फिर उत्तर ओर जाना पड़ता दै । यह पर्वतका 
मध्यभाग है, यहाँ समतल भूमि है । रास्तेमें कई तलाव 
हैं जिनके चद्रतीर्थ, गंगा-यमुनातीर्य, कालिकातीर्थ, 
सूर्यतीर्थ इत्यादि नाम हैं | गंगातीर्थका जळ अत्यन्त शीतल, 
पाचक, रोगनाशक और आरोग्यवर्धक है । इसके आगे 
पर्दतवासियोकी झोपड़ियाँ हैं और यातियोंके ठहरनेके 
लिये दो घर्मशालाएँ हैं।-एक चॉदवडकर साहुकारकी और 
दूसरी सरकारकी बनवायी हुई । यद पचास-साठ झोपड़ियों- 
का गाँव है । गाँवमें जो ब्राह्मण हँ वे मिक्षाइत्तिसे रहनेवाले 
ओर देवीके पुजारी दें । इस समतल भूमिके पश्चिम ओर 
एक बड़े पर्वतका एक भाग है । उसीके उत्तर भागमें 
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यायक जब तू ५५५०२ ५५५०५ | >>> 


बीचोंत्रीच देवीका खान है । वहाँ पेडियोंसे चढ़कर जाना 
होता है । ये ४५० पैडियाँ हैं । 
२-उत्तरभागसे जानेका माग नासिकसै मोटरपर सवार 


होकर चले और नाँदूरी आममें उतरे । न गढपर 
जानेका सीधा समतल माग हे । इस मार्गेमे न पहाडी 


चढायी है न पेडियोकी | गाय, बेल आदि पञ्च इसी रास्तेसे 
गढ्पर चढ़ जाते देँ । गढके एष्ठमागपर पहुँचनेपर वहाँके 
अधिवासियोके घर हैं और फिर देवीके स्थानमें जानेके 
लिये वे ही ४५० पैडियाँ हैं जिनका ऊपर उल्लेख हुआ है। 

देवीका स्थान बहुत ही सुन्दर और रमणीक है । बड़ी 
भव्य मूर्ति धारण किये हुई भगवती, पूर्वाभिमुख एक कान- 
पर हाथ रके मानो संसारका सङ्कट निवारण करनेके लिये 
यहाँ खड़ी हैं। भगवतीकी मूर्तिमँ यह चमत्कार देखनेमें 
आता है कि प्रातःकाळ एक रूप है और मध्याहमें दूसरा 
और सायंकाळ फिर तीसरा रूप हे । यहाँ बहुतोंने बहुत 
तप करके बड़ा प्रसाद पावा है । 


इसके अतिरिक्त इस पर्वत और इसके ए्ठभागपर अनेक 
प्रकारकी वनस्पतिया हैं। नवनार्थोमेंसे मत्स्येन्द्रनायकी 
यहाँ समाधि है। प्ृष्ठमागपर जो तलाव हैं उनके जल 
भिन्नभिन्न गुणधर्मयुक्त हैँ । कुछका खान-माहात्म्य है, 
कुछका पान-माहात्म्य । शिवाल्य-तीर्थका जल सदा हरा 
दिखायी देता है। भगवतीके स्थानके पीछे जो ताम्बूल- 
तीर्थ है उसका जल सदा लाल रहता दै, उसकी मिट्टी भी 
लाल ही है। घरमै जहाँ लाळ रंग देना हो यहाँ इस 
मिट्टीसे काम लिया जा सकता है। 


चेत्र शु० ५ के दिन मगवतीके दर्शनोंका मेला लगता 
है । दो-तीन लाख आदमी एकत्र होते है । दूसरा मेला 
आश्विन झु० १५ को लगता है इसके. अतिरिक्त जत्र जिसको 
सुविधा हुई तमी वह सतश्टङ्गी देवीके दशनोंका आनन्द ले 
सकता है । मेळोंमें नासिकके लोकल्रोडंसे -यात्रियोसे एक- 
एक पैसा कर यसूल किया जाता है, अन्य समयोंमें नहीं । 


—= 0 - 


श्रीशान्तादुगा ( केवल्यपुर ) 


(लेखक- श्रीनारायण भास्कर नाईक गोमन्तक ) 


झान्तादुगी देवीमू्तिकी प्रथम स्थापना 
उत्तर-पूर्व भारतके 'तिहुंत' स्थानमें 
हुई । पीछे जब गोमन्तक बसाया जाने 


/ भगवतीको लाकर उनकी स्थापना 
करनेका काये. किया। इसके पश्चात्‌ 
जब्र गोमन्तक प्रदेशपर पुतंगीजोंका अधिकार हुआ और 
दिन्दुओँका धर्मच्छळ होने लगा तब देवीका यह स्थान 
बदला और केवल्यपुर ( कवळें ) ख्यानमें भ्रीशान्तादुर्गा 
देवीकी स्थापना हुई । तबसे भगवती इसी स्थानमें हैं । 


सन्‌ १५६४ ३०में कवळे ( कैवल्यपुर ) में श्रीशान्ता- 
भैयाका एक छोटा-सा मन्दिर बनवाया गया । तमसे इस 
द्ववस्थानकी बड़ी उन्नति हुई । श्रीनारोराम मन्त्रीने सन्‌ 
१७३९ में इस देवस्थानके लिये मराठा सरकारसे कई 
जमीन प्रात की । इस समय इस भू-सम्पत्तिक अतिरिक्त 


इस देवस्थानकी और भी बहुत-सी आय है और अनेक 
बहुमूल्य रत आदि तथा अन्य द्रव्य भी है। इस देवस्थानकी 
महाजनमण्डलीमें अनेक बड़े-बड़े प्रसिद्ध व्यक्ति और घनी- 
मानी पुरुष हैं । र 

इस समय देवीका जो भव्य और सुन्दर मन्दिर है 
यह कुछ ही वर्ष पूव बना है । मन्दिरके अगल-बगलकी 
अग्रशालाएँ, ऊँचे-ऊंचे दीपस्तम्भ, सीढ़ी उतरकर नीचेका 
सुन्दर सरोवर; नौबतखाना इत्यादि दृश्य प्रेक्षणीय है । प्रति- 
यार्मिक भीरामनौमी, वसन्तपूजा, नागपञ्चमी, अनन्त- 
चतुर्दशी, दुर्गानवरात्र, विजयदशमी, कोजागरी, वनभोजन 
नौकाक्रीडन, माघमासारम्भका जनोत्सव, महाशिवरात्रि, 
सुप्रतिष्ठोत्सव, होली आदि महोत्सव इस देवस्थानमें विशेष- 
रूपसे होते हैं । | 

यह स्थान गोवा प्रान्तमें फोंडा महालके कवळे आममें: 
है, वाफरके दुर्भाट नामक बन्दरके समीप है । मडगाव या 
पणजीसे भी एक राखा है। 
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श्रीज्वालामुखीक्षेत्र 


( छेखक--पं० ओ मैरवदत्तजी शर्मा ) 


आज्यालामुखीक्षेत्र बहुत प्रसिद्ध है और प्राचीन खान 
है । यह कांगड़ा जिलेमें एक पर्यतकी सुरम्य तलहटीमें 
स्थित है । यहाँ प्रतिवर्ष भारतके कोने-कोनेसे हजारोंकी 
संख्यामें यात्री लोग आते हैं और श्रीदुर्गांजीकी सेवा-पूजा 
करके इतार्थ होते हैं । 

कहते हैं, यह स्थान महामारतके युगका है; पुराणों तया 
तन्त्रअन्थौमें इस स्थानका वर्णन मिलता हे । शिवपुराण तथा 
देवीभागवतके अनुसार भगवती ज्वालामुखी सतीका ही एक 
तेजोमय रूप है । कहते हैं इस स्थानपर सतीजीकी जीम 
गिरी थी | जहाँ-तहाँ इस देवीकी बड़ी महिमा गायी है 
आर यह बहुत ही जाएत खान समझा जाता है । 


इस स्थानपर यों तो बराबर ही यात्री आते रहते हैं, 
किन्तु दोनों नबरात्रोमें विशेषरूपसे लोग आते हैं । इन 
दोनों अवसरांपर यहाँ बड़ा मारी मेला लगता दै । आजकल 
यहाँकी यात्रा बहुत सुगम हो गयी हे । ज्वालामुखी स्थानसे 
तेरह मीलकी दूरीपर ज्वालामुखीरोड रेल्वे-स्टेशन बन गया है 
और वहाँसे बराबर मोटरळारियाँ देवीके खानतक जाती हैं | 


ज्वालामुखी एक छोटा-सा कसबा है, जहाँ यात्रियोंको 
आवश्यक सत्र सामग्री मिल जाती है । भीदेवीजीका मन्दिर 
दर्शनीय है । मन्दिरके अहतेमें एक छोटी नदीके पुलपरसे 
होकर जाना पड़ता है । मन्दिरके भीतर आँगन सङ्गमरमर- 
का बना है और मन्दिरके सामने श्रीदेवीका शयनग्रह 
बड़ा सुन्दर-सा बना है । एक ओर शीतल जलका एक 
कुण्ड है, जो बराबर पानीसे भरा रहता है । इसीमें जान 
करके या हाथ-पैर घोकर लोगमन्दिरमें दर्शन करने जाते हैं। 

मन्दिरके भीतर ज्योतियोंके दर्शन होते हैं । ये 
ज्योतियाँ अहर्निश बिना किसी सहायताके जलती रहती 
हैं । मगवतीकी इन ज्योतिर्योको दूध पिलाया जाता है । 
ये ज्योतियॉ खयं प्रकाशमान हैं । जब दूध ढाला जाता 
है तो बत्ती उसमें तैरने लगती है और कुछ देरतक 
नाचती रहती दै । वह दृश्य बहुत ही भव्य और हृदयमें 
माता ज्वालामुखीके लिये भ्रद्धा-भक्ति उद्दोधित करनेवाला 
होता है । इन ज्योतियांकी संख्या अधिक-से-अधिक तेरह 
और कम-से-कम तीन होती है । श्रीदेवीको पेड़े, बताशेका 
भोग लगाया जाता है । 


` भावनाशक्ति 


(हेखक- श्रीजयदयालजी योयन्दका ) 


चना अन्तःकरणकी एक वृत्ति है। सङ्कस्प, 
|% चिन्तन, मनन आदि इसीके नाम हैं । 
न भावना तीन प्रकारकी होती है-- 
i सारिवकी, राजसी और तामसी । 
आत्माका कल्याण करनेवाली जो 
/ ईश्वर-विधयक भावना है यह सात्विकी 


एवं अज्ञानसे भरी हुई हिंसात्मक 
भावना तामसी है । संसारके बन्धनसे छुड़ानेयाली होनेके 
# शास्नानुकूल यश, 
आदि उत्तम भावना है । 
+ झूठ, कपट, चोरी, व्यभिचार, 
अहित चिन्तन करना आदि बुरी भावना दै । 


कारण सात्विकी भावना उत्तम और ग्राह्म दै, एवं राजसी 
तामसी भावना अशान और दुःखांके द्वारा बॉघनेवाली 
होनेके कारण निकृष्ट एवं त्याज्य है । 

स्वभावके अनुसार भावना; भावनाके अनुसार इच्छा, 
इच्छाके अनुसार कर्म, कर्मोके संस्कारोंके अनुसार खभाव, 
एवं खमावके अनुसार पुनः माबना होती है । इस प्रकार 
यह चक्र चलता रहता है । उत्तम कर्म एवं उत्तम मावना# 
से बुरे कर्म एवं बुरी भावनाका] नाझ हो जाता है । फिर 
अन्तःकरण पवित्र होनेपर परमात्माकी प्राप्ति हो जाती है। 
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दान, तप, सेवा और भक्ति आदि उत्तम कर्म, एवं भगवानूके नास, रूप और शुणका चिन्तन करना 


हिंसा आदि बुरे कमे एवं अज्ञान और आसक्तिसे विषयोंका तथा देषबुडिसे जीवोंका 


६०४ 


क कल्याण के 
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इसलिये हमलोगोको उत्तम कर्म एवं उत्तम भावनाकी 
बृद्धिके लिये सदा सत्पुरुषोंका सङ्ग # करना चाहिये । 
क्योकि मनुष्यपर सङ्गका बड़ा भारी प्रभाव पड़ता है। 
सत्सङ्गके प्रभावसे दुष्ट मनुष्य भी उत्तम, एवं कुसङ्गके 
ग्रभावसे अच्छा साधक पुरुष भी बुरा बन जाता है । 
अतएव कल्याण चाहदनेवाले पुरुषको दुराचारी, नास्तिक, 
दुष्ट खभाववाले नीच पुरुषोंके सङ्गसे सदा बचकर रहना 
म्वाहिये, यानी उनकी उपेक्षा करनी चाहिये । किन्तु उनमें 
घृणा या देष-बुद्धि भी कमी नहीं करनी चाहिये । घुणा और 
द्वेष करना मानसिक पाप है, इससे अन्तःकरण दूषित होता 
है, और उससे बुरे सङ्कल्प पैदा होकर मनुष्यका पतन 
कर देते हैं । 

याद रखनेकी बात है कि बुरे सङ्गका प्रभाव तुरन्त 
होता है एवं अच्छे सङ्का प्रभाव कुछ विलम्त्रसे होता 
है । इसके सिवा उत्तम पुरुष संसारमै हैं भी बहुत कम । 
फिर उनका मिलना दुल्म है एवं मिलनेपर भी उनमें 
प्रेम और श्रद्धा होना कठिन है । श्रद्धाकी कमी, हृदयकी 
मलिनता) साधनोंकी कठिनाई, आळस्य तथा अकर्मण्यता 
और स्वभावके प्रतिकूल होनेके कारण सत्पुरुषोंके उपदेश- 
का प्रभाव विलम्बसे होता है । 


साधनमें सुगम, सुखकी प्रतीति, मन, इन्द्रिय और 
खमावके अनुकूल होनेके कारण कुसंगका असर तुरन्त 
पड़ता दै । किन्तु ऐसा समझकर हमलोगोको निराश नहीं 
होना चाहिये क्योंकि ईश्वरकी प्राति असाध्य नहीं है। 
गुणातीत अव्यक्तके उपासकाँके लिये. वह कष्टसाध्य, 
. (गी०१२।५) और सयुणके उपासकोंके लिये सुखसाध्य 
(गी० १२ | ७) बतलायी गयी है | न 


जो मनुष्य किसी भी कार्यका असम्भव नहीं मानते, 
उनके लिये कष्टसाध्य कार्य मी सुखसाध्य वन जाते हैं । 
यूरोपर्मे नेपोलियन बोनापार्टने यह वात प्रत्यक्ष करके दिखला 
दी थी कि संसारमँ उत्साह एक ऐसी वस्तु है; जो अल्प बल- 
बालेको मी मह्दान्‌ वीर और धीर बना देती है। कहाँ तो यूरोप- 
के बड़ेबढ़े राजाओंकी बड़ी भारी सेना और कहाँ अकेले 
नेपोलियनके इने-गिने मनुष्यांका छोटा-सा दल ! केवल 


# सत्पुरुपोंके गुण, आचरण और उनके द्वारा दी हुई 


शिक्षाकी आलोचना एवं सत्याखका अस्यास करना भो 


सत्सङ्गके ही समान है । 


उत्साहके बछपर उसने सारे यूरोपको हिला दिया था। 
नेपोलियनका यह सिद्धान्त था कि पुरुष-प्रयल्साध्य कोई 
केसा भी कठिन कार्य क्यों न हो, उसको असाध्य मानकर 
छोड़ देना अपची कायरता और मूखंताका परिचय देना है। 
नेपोलियनके हृदयरूपी कोशमें असम्भव शब्दको कहीं 
स्थान ही नहीं था । नेपोलियनने जैसे सांसारिक 
विजयके लिये कोशिश की थी, वैसे ही कल्याणकी 
इच्छावाले भाइयोंको बहुत उत्साहके साथ भगवत्प्रातिके 
लिये तत्पर होकर साधनकी चेष्टा करनी चाहिये | क्योंकि 
मनुष्यशरीर बहुत दुलभ है, और यह भगवानकी बड़ी 
भारी दयासे ही मिळता है। 


असंख्यकोटि जीवॉमें मनुष्यसं्या परिमित है, 
इससे सिद्ध है कि मनुष्यका शरीर मिलना बहुत ही कठिन 
है। मनुष्यौम भी बहुत-से नास्तिक हो जाते;हैँ, जो 
ईश्वरको भी नहीं मानते और माननेयालोंमें भी:कितने ही 
ईश्वरकी प्राप्तिकों भूलसे असम्भव समझकर उससे उपराम 
रहते हैं । कितने हीं छोग कष्टसाध्य समझते हैं. इसलिये 
उत्साहके साथ साधन न करनेके कारण ईश्वरकी प्रासिसे 
वश्चित रद्द जाते हैं | जो सुगम समझते हें वे परमात्माकी 
कुपासे परमात्माको सहज ही प्राप्त कर सकते हैं । 
यद्यपि हमलोग अधिकारी नहीं, किन्तु भगवानने 
जब हमलोगोंको मनुष्यशरीर दे दिया तो फिर हमलोग 
अपनेको अनधिकारी भी क्यों समझें ! प्रभु बड़े दयाल हैं, 
महापापी पुरुषौंको भी वे आत्मोद्धारके लिये मनुष्यका शरीर 
देकर मौका देते हैं । 
'कबहुँक करि करुणा नर देही देत ईश बिनु हेतु स्नेही” 
( तु० रा० उ० ) 


इतना ही नहीं, जो प्रेमपूर्वक अनन्यभावसे मजते 
हैं उनको अपनी प्रातिके लिये वे सत्र प्रकारसे सहायता मी 
करते हैं । ( देखिये गीता अ० १० । १० एवं ९] २२) 

साघनमें छगानेके लिये भगवान उत्साह भी दिलाते हैं। 

लव्यं मा स्स गमः पार्थं नेतस्वय्युपपद्यते । 

ङ्गं हृदयदौवंत्य॑ स्यकरवोत्तिष्ठ परंतप॥ 

(गीता २। ३ ) 

“हे अर्जुन ! नपुंसकताकों मत प्राप्त हो, यह तेरे योग्य 
नहीं है । हे परंतप ! तुच्छ हृदयकी -दुनेछताको त्यागकर 
युद्धके लिये खड़ा हो ।? 


संख्या २] 
TX 


भाचनोशझक्ति 


८९५ 


TTT 


इसलिये हमलोगोको भी हृदयकी कायरता (कमजोरी) 
को त्यागकर अजुनकी भाँति भगवानके वचनोमे विश्वास 
करके भद्धा और प्रेमपूर्वक भगवानकी भक्तिके लिये 
कटिबद्ध होकर कोशिश करनी चाहिये | भगवानके अंश 
होनेके नाते भी हमछोगोंको अपनी कमजोरी नहीं माननी 
चाहिये । अभिक्ती चिनगारीकी भाँति जीवात्मा परमात्माका 
ही अंश है | (गीता १५। ७) जैसे अमिको छोरी-सी 
भी चिनगारी यायुके वलसे सारे ब्रह्माण्डको जला सकती है 
ऐसे डी यह जीवात्मा सत्संगरूपी बायुके वळसे समस्त 
पार्पोको जलाकर संसारसमुद्रको गोपदकी माति लाघ 
सकता है। समुद्र ढाँघनेके समय हनूमान्‌ जिस प्रकार 
अपनी शक्तिको भूला हुआ था, वेसे ही हमछोग अपनी 
शक्तिको भूले हुए है । और जाम्बवन्तके याद दिलानेपर 
जेसे हनूमान्‌ तुरन्त समुद्रको लाघ गया, वैसे ही हमलोगाँको 
भी महात्मा पुरुषोके वचनोंकों सुनकर संसार-समुद्रको 
गोपदकी भाँति. ढाँघनेके लिये कोशिश करनी चाहिये । सारे 
बन्दरोमेंसे समुद्र लॉघनेकी शक्ति केवल हनूमानक़ी ही थी। 
येसे ही सारे जीवोंके अन्दर संसार-समुद्रके छॉघनेकी 
शक्ति केवळ मनुष्यकी ही चतलायी गयी है । जेसे 
भीरामचन्द्रजीने हनूमानकी ही पात्र समझकर अपनी 
अंगूठी दी थी, वेसे ही मगवानने मनुष्यको ही आत्मोद्धार- 
का अधिकार दिया है | 


ऐसे परम दुलभ मनुष्यशरीरको पाकर आत्मोद्धारके 
'छिये तन्मय होकर वैसे ही कोशिश. करनी चाहिये जेसे 
संसारी मनुष्य अर्थ और कामके लिये तन्मय होकर चेष्टा 
करते हैं । 


संसारके अर्थ और मोगोंमें जिनकी प्रीति है वे रात- 
दिन अर्थ और भोगोंका ही चिन्तन करते रहते हें । उनकी 
अर्थ और मोगोंमें ही दृढ़ भावना हौ रदी है। कामी 
पुरुषांको सारा संसार प्रायः ज्रीमय दीखता है, यानी 
उनके मनमै प्रायः त्रीका ही चिन्तन होता रहता है। 
लोमी पुरुधोंकी इत्ति अ्थैमयी बन जाती दै, वे जो भी कुछ 
कार्य करते हैं, उनमें रुपयोके हानि-लाभको ही प्रधानता 
देते हैं | रुपयोंका लाम ही उनकी इष्टिमें लाम हे और 
रुपयोंकी हानि ही उनकी इध्मं हानि दै, क्योंकि वे अर्थके 
दास हैं । जव वे कोई कार्य करना चाहते हैं तो उसके पूव 
ही उनके द्वदयमै यह भाव पैदा होता है कि इस कामके 
करनेमें हमें क्या लाम होगा | लाम-हानिका निश्चय करके 
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ही वे उस कार्यमै प्रवृत्त होते हैं, नहीं तो नहीं । प्रमुके 
भक्तोंकों इन अर्थी पुरुषासे भी शिक्षा ग्रहण करनी चाहिये। 
अर्थी पुरुष जिस प्रकार अर्थके लिये कार्यमें प्रवृत्त होते हैं 
बसे ही प्रभुके भक्तोंकों प्रभुके लिये प्रवृत्त होना चाहिये । 
श्रीतुलसी दासजीने भी कहा है-- 

कामिहि नारि पियारि जिमि, लोमिंहि प्रिय जिमि दाम । 

तिमि रघुनाथ निरंतर, प्रिय रागहु मोहि राम ॥ 


यह संसार भगवानमय है किन्तु मनुष्यको भ्रमसे 
अपनी-अपनी भावनाके अनुसार नाना रूपसे दीखता है । 
जैसे कोई एक महान पुरुष है, वह किसीकी दृश्टिमें 
महातमा, किसीकी दृष्टिमें अभिमानी, किसीकी इष्टिमें 
लोमी, किसीकी इष्टिमें पाखण्डी और किसीकी इष्टिमे 
भोगी दीखता है। अपने-अपने भावोंके अनुसार ही 
लोगोंको नाना प्रकारसे प्रतीति होती है । 


साक्षात्‌ भगवान्‌ श्रीराम और श्रीकृष्ण भक्तोंको ईर) 
खियाँको कामदेव, दुष्टोंको काल, राजाआंको वीर, माता- 
पिताओंको बालक और योगियोंको ब्रह्म इत्यादि रूपसे 
दीखते थे— 
जिनकी रही भावना जैसी । प्रमु मूरति देखी तिन तैसी ॥ 
देखहिं भूप महारणधीरा। मनहुँ बीररस घरे झरीरा॥ 
रहे असुर छठ जे नूप बेखा। तिन प्रमु प्रकट कार सम देखा ॥ 
हारे मक्तन देखे दोउ भ्राता ! इष्टदेद इब सब सुखदाता ॥ 
(तु० रामायण) 
मलानामशनिनृणां नरवरः स्त्रीणां स्मरो सूर्तिमान्‌ 
गोपानां स्वजनोऽसतां क्षितिभुजां शास्ता स्वपित्रो: शिशु: । 
सत्युमाजपतेविराइविदुपां तरवं परं योगिनां 
शृष्णीनां परदेवतेति विदितो रङ्गगतः साम्रजः ॥ 
( ओोमद्भा० १० । ४३। १७) 
धरंग-भूमिमे पहुंचनेंपर बलदेवजीसहित भगवान्‌, 
श्रीकृष्णचन्द्रजी, मछोको वज्र-जेसे, साधारण पुरुषांको 
पुरुषश्रेष्ठ, त्नियोको मूतिमान्‌ कामदेव, गोपगणको स्वजन, 
दुष्ट राजाओंको शासन करनेवाले, अपने मातापिताको 
बालक, कंसको साक्षात्‌ मृत्यु, विद्दानांको विश्वरूप, 
योगियोको परम तत्त्व परन्रझ और यादवोको परम देवता- 
रूपसे विदित हुए ।! 
एक युवती सुन्दरी स्री सिंहकी भावनामें उसका खाद्य 
पदार्थ है, वह उसे खानेकी दृष्टिसे देखता है, वहाँ रूप, 
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रंग और स्मणीयताका कोई मूल्य नहीं है । किन्तु कामी 
पुरुषको वही रमणीय और सुन्दर दीखती है, वह उसके 
रूपलावण्यको देखकर मुग्ध हो जाता है । वही स्री पुत्रको 
माताके रूपमै दूध पिलानेवाली, शरीरका पोषण करने- 
वाली और जीवनका आधार दीखती है । एवं वैराग्यवान्‌ 
विरक्त पुरुषको वही स्याज्यरूप और ज्ञानीको परमात्माके 
रूपमें प्रतीत होती है । वस्तु एक होनेपर भी अपनी-अपनी 
भावनाके अनुसार वह भिन्न-भिन्न रूपसे प्रतीत होती है । 


इसी प्रकार यह सारा संसार वस्तुतः एक परमात्माका 
स्वरूप होनेपर भी भ्रमसे अपनीःअपंनी भावनानुसार 
भिन्न-भिन्न रूपमें प्रतीत होता है । जिसकी जेसी भावना 
होती है उसको यह वेसा ही दीखता है। किसीको सत्‌ 
दीखता है, तो किसीको असत्‌ तथा किसी-किंसीको 
परमात्मामय दीखता है। परिणाम भी प्रायः भावनाके 
अनुसार ही देखनेमें आता है। 


भूत; भविष्य, वर्तमान कालके दुःखोंका चिन्तन करनेसे 
मनुष्य तत्काल ही दुखी-सा हो जाता दद, सुर्खोका स्मरण 
करनेसे सुखी-सा हो जाता है । 
नित्य चेतन, आनन्दखरूप यह जीवात्मा भी 
परमात्माका अंशक होनेके कारण परमात्माका ही स्वरूप है 
पर यह भूळसे अपनेको देइखरूप मानने लग गया है । 
आपने मानते भूलि परया अम, देह स्वरूप मयो अभिमानी । 
आपने मागते चंचरुता अति, आपने भावते बुद्धि बिरानी॥ 
आपने भावते आप बिसारत, आपने भावते आतमज्ञानी । 
सुन्दर जसा ही माव दै आपना, तेसे हि होइ गयो यह प्रानी ॥ 
(सुन्दरविलास)' 
इस मूलको मिटानेके लिये सबसे उत्तम उपाय भगवान: 
की अनन्य भक्ति है । सवंशक्तिमान्‌ वासुदेवकों ही अपना 
खामी मानते हुए, खार्थ और अभिमानको त्यागकर, भद्धा 
और प्रेममावसे निरन्तर उसका सर्वत्र. चिन्तन करना 
अनन्य भक्ति है | मगवानकी भक्तिके प्रभावसे सारे दुःख, 
अवगुण और पार्पोका अत्यन्त अभाव हो जाता है, फिर 
मनुष्यका अन्तःकरण पवित्र हो जाता है, उसकी सारी भूले 
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# ईइवर अंश जीव अविनाशी । चेतन अमळ सहज सुख राशी ॥ 


( तु० रामायण) 
ममैवांद्यो नीवलोके नीबभूतः सनातन: । 
(गी० १५।७) 


एवं संशय मिट जाते है; उसको सारा संसार भगवत्रूप 
दीखने लग जाता है। उसकी वाणी और सङ्कल्प सत्य हो जाते 
हैं, मंगवानकी भक्तिके प्रतापसे उसके लिये विष भी अमृत 
बन जाता है। 
गरळ सुधा सम अरि हित होई । 
( तुलसी० उ० ) 
भक्त प्रहादने यह बात प्रत्यक्ष दिखला दी कि विष भी 
उनके लिये अमृत हो गया, अभि शीतल हो गयी, अस््र- 
शस्त्र निरथंक हो गये । सपाँके विषका कुछ भी असर नहीं 
हुआ | कहाँतक कहें, जड स्तम्भमें भी चेतनमंय, सर्वशक्तिमान्‌, 
भगवान्‌ नरसिंहके रूपमे प्रत्यक्ष प्रकट हो गये । प्रह्मद मगवान- 
के भक्त थे, उनका सङ्कल्प सत्य और अन्तःकरण पवित्र था । 
इसीसे ऐसा हुआ । यह सब उत्तम भावनाका फल है । 
अतएव मनुष्यको अपनी उत्तम-से-उत्तम भावना बनानेके 
लिये कोशिश करते रहना चाहिये । विज्ञानानन्दघन परमात्मा- 
को सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान्‌ और सर्वव्यापी समझकर प्रभाव- 
सहित उसके नाम, रूप. और गुणोंका निष्काम भावसे 
चिन्तन करना, या सारे संसारको प्रभुके अन्तर्गत देखना; 
एवं सम्पूर्ण संसारको प्रभुमय देखना, या जहाँ दृष्टि एवं 
मन जाय, वहीं प्रभुका चिन्तन करना सबसे उत्तम भावना 
है । इसलिये हर समय हमलोगोंकों प्रभुका ही चिन्तन 
करते रहना चाहिये । इस प्रकार निरन्तर चिन्तन करनेसे 
यह सम्पूर्णे जगत्‌ आनन्दमय प्रभुके रूपमै प्रतीत होने 
छगेगा । क्योंकि वस्तुतः यह प्रभुका ही स्वरूप है। भगवान्‌, 
ने भी कहा है---'सदसचाहमर्जन' (गीता ९ | १९), इसीलिये 
इस प्रकारका अभ्यास करनेसे प्रभुकी प्राप्ति यहीं हो सकती 
है । यदि अभ्यासकी कमीके कारण प्रभुकी प्राति यहाँ नहीं 
हुई तो, आगे हो सकती है क्योंकि यह मनुष्य जैसा सङ्कस्प 
करता हुआ जाता है आगे जाकर वह उसीको ग्रास होता है । 
कहा भी है-- 
सवै खल्विदं ब्रह्म तज्छानिति शान्त उपासीताथ 
खलु क्रतुमयः पुरुषो यथा क्रतुरस्मिँछोके पुरुषो भवति 
तथेतः प्रेत्य भवति स क्रतुं कुर्वीत ॥ 
(छान्दो० ३।१४। १ ) 


ध्यह सारा जगत्‌ व्रझका ही खरूप है क्योंकि ब्रह्मे 
ही उत्पन्न हुआ है, ब्रह्मम ही स्थित है तथा ब्रह्ममें ही 
छीन होता है । इसलिये शान्त होकर उपासना 
चाहिये यानी शास्तचि्तसे संसारमै ब्रह्मकी भावना करनी 


संख्या २ ] 
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चाहिये । यह पुरुष निश्चय सङ्कल्पमय है । इसलिये इस 
लोकमें मनुष्य जेसे सङ्कस्पबाला होता है यानी जैसा सङ्कल्प 
करता है, मरकर वह आगे जाकर बैसे ही बन जाता है ( फिर 
बहा जाकर पुनः ) वह वेसा ही सङ्कल्प करता है ।? 


_ क्योकि यह नियम है कि मनुष्य सदा जिसका चिन्तन 
करता दै अन्तकालमें भी प्रायः उसीका चिन्तन होता है, 
और अन्तकालमें जिस वस्तुका चिन्तन करता हुआ 
शरीर त्याग कर जाता है, यह उसीको प्राप्त होता है | 

“भगवानने कहा दै-- 

यं यं वापि स्मरन्‌ भावं व्यजरयन्ते कलेवरम्‌ । 

तं तमेवेति कौन्तेय सदा तद्भावभावितः ॥ 
(गीता ८।६) 

इसलिये भी मनुष्यको नित्य-निरन्तर परमात्माका ही 


चिन्तन करना चाहिये । नित्य-निरन्तर परमात्माका 
चिन्तन करनेसे. परमात्माकी प्राप्ति सुलभतासे होती है । 


परमात्मा सर्वव्यापी होनेके कारण उनका नित्य-निरन्तर 
चिन्तन होना कटिन भी नहीं दै । सर्वत्र परमेश्चरबुद्धि 
करना ही सबसे उत्तम और सद्भावना है, इसलिये जिसकी 
सवत्र परमेश्वरबुद्धि हो जाती है, उसीकी विशेष प्रशंसा 
की गयी है | र 


बहूनां जन्मनामन्ते ज्ञानवान्मां प्रपद्यते । 


वासुदेवः सबंमिति स महात्मा सुद्रुळंभः॥ 
(गीता ७। ११) 


“बहुत जन्मोंके अन्तके जन्ममें तत्यञ्चानको प्राप्त हुआ 
ज्ञानी सब कुछ यासुदेव ही है अर्थात्‌ वासुदेवके सिवा अन्य 
कुछ है ही नहीं, इस प्रकार मुझको भजता है यह महात्मा 
अति दुलम है |! ४ 

अतएव इमलोगोंको स्त्र भगवत्‌-बुद्धि करनेके 
लिये ग्राणपर्यन्त चेश करनी चाहिये, इससे ब्रढकर और 
कुछ भी कतव्य नहीं है । 


क्षमायाचना 


त वर्षे 'शिवाङ्क' के प्रकाशित दोनेसे 
कुछ पहले ही कतिपय महानुभावों- 
ने अगले वर्ष 'शक्त्यङ्क' निकालनेकी 
राय दी थी । 'शिवाडूके' प्रकाशित 
होनेके वाद बहुत-सी सम्मतिया इसके 
समथनमें आयीं, और श्रीभगवान: 


मगवानकी कृपासे और उन्हींकी शक्तिसे “शिवाङ्क' का 
कार्य सम्पन्न हुआ था, उसी प्रकार इस बार श्रीशक्तिरूप 
भगवानकी कृपासे और उन्हींकी शक्तिसे 'शत्तयङ्क' भी 
इस रूपमें निकऊ सका । सबिदानन्द, सर्वगुणाघार, 
गुणातीत, सर्वशक्तिमान एक ही परमतत्त्व अपनी लीलासे 
विभिन्न पुरुष और नारीरूपोर्मे पूजित होते ह । वही 
श्रीमहाविष्णु हँ, वही थरीनारायण हूं, वही श्रीमहारिय ह? 
बही ब्रह्म है, बही ब्रह्मा हैं, वही श्रीराम दै, यही श्रीकृष्ण दद, 
यही भीमहालथ्मी) भीमदाकाली, श्रीमहासरखती, भीसीता; 
श्रीराधा, श्रीउमा हैं । अकेले पुरुषरूपमें या अकेले 
मातृरूपम और समस्त युग्मरूपौमे एक हवी. लीलाविद्दारी 


परमात्मा लीला कर रहे हँ । श्रीदिय, श्रीविष्णु, श्रीशक्ति 
आदि मगवतूखरूप उपासनाके लिये एयक्‌ःपरथक्‌ हैँ और 
साधक भक्तको अपने एक इष्टरूपकी ही अनन्यभावसे 
उपासना करनी चादिये परन्तु यस्युतः दस्र एक दी । 
एक ही नित्य सत्य तत्त्वके अनेकों खरूप दें और सभी पूर्ण 
एवं सनातन हैं | भक्त चाहे जिस रूपमं अपने इष्टरूप 
भगवानको पूजकर परमात्माके परमधाममें पहुंचकर झाश्वती 
शान्ति प्राप्त कर सकता है । अवश्य ही माटुरूपकी 
उपासनामें साधकको खेहरकी सुधाधारा अपेक्षाकृत बहुत 
अधिक प्राप्त होती है, क्योंकि मातृह्ृददय स्वाभाविक ही 
सेहे भरा होता दै, फिर समस्त विश्वके सम्पूर्ण मातु” 
दृदर्योका सारा खेद जिन आदिशक्ति जगन्माताके स्रेह- 
सागरकी एक बूँदके बराबर भी नहीं है उस जगजननीके 
सरहका तो कहना ही क्या है ! आनन्दकी बात है कि 
इस बार 'कल्याण' के पाठक भगवानके उस खेहसुधाणव 
मातृरूपके दर्शनकर विशेष स्नेहभाजन बन सकेंगे । 

इस “शत्तयङ्कः के थिये जिन-जिन सामग्रियोंकी 
आवस्यकता थी और जिन-जिनका इस अङ्कमें समावेश 
हो सका है, उन सत्रका संग्रह भी भगवतीकी दया 
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और प्रेरणासे ही हुआ है । कुछ ऐसे दुम विषर्योकी 
भी इस अङ्कमै समालोचना हुई है जिनसे मैं और 
सम्पादन-विभागके मेरे अन्यान्य मित्रगण प्रायः अपरिचित 
थे | वस्तुतः समख सामग्री साताकी प्रेरणासे अपने-आप 
एकत्र होती गयी और आज यह मॉके द्वारा रचित सुमन- 
गुच्छ मॉके ही बरदै. इस्तोमें सादर समर्पित हे । 


इस बार जितने लेख आये, उतने इससे पदले किसी 
भी विदोपाङ्कके लिये नहीं आये । अधिक लेखोंके .छापनेके 
लोम और लेखकोके प्रति कतेव्यानुरोघसे “शक्तयङ्क' बहुत 
ही बड़ा हो गया । परिशिष्टाङ्कसमेत ७०० पृष्ठ हो गये । 
इसपर भी इतने लेख और कविताएँ रह गयीं जिन 
सबके छापनेसे शायद इतने ही बड़े दो विशेषाह और 
छप सकते हैं | लेख अब मी आही रहे हैं। रंगीन 
चित्रोकी संख्या भी इस बार बहुत अधिक बढ़ गयी । 
में अपने कृपाठ लेखको और कबियोंक्रे प्रति हार्दिक 
कृतज्ञता प्रकट करता हुआ अपनी अनेकों अक्षम्य भूलोके 
लिये सबसे दाथ जोड़कर और सिर नबाकर क्षमायाचना 
करता हूँ | बहुत अधिक लेखोंके आ जानेके कारण बहुत-से 
कम्पोज हुए लेख भी नहीं छापे जा सके ।. छेखकोंने 
अपना बहुमूल्य समय देकर और बड़े परिश्रमसे सामग्री 
संग्रह करके इपनेकी आझासे ही लेख लिखनेकी कृपा 
की थी । कुछ निष्यद्दी महात्माओंको छोड़कर शेष किन्दी 
भी लेखक या कविके परिश्रमसे लिखे हुए लेख या 
कविताका न छपना उनके लिये बड़े दुःखका कारण हो 
सकता है, इस बातको में भलीमॉति जानता हूँ तथापि 
मुझे बाध्य होकर यह दुःखदायी कार्य करना पड़ा 
है । एक लेखक महानुभावने उनका लेख न छपनेके 
कारण बहुत ही नाराज होकर लिखा है कि “कल्याणमें 
सभी लेख देवगुरु बृद्स्पतिके लिखे छपते हैं, मेरा लेख 
मनुष्यलिखित था, इससे नहीं छपा । किसीके सिरकों 
लट्टसे फोड़कर फिर उसे क्षमा माँग लेनेमें क्या लगता 
है।! पर दुःख है कि सिया क्षमा माँगनेके हमलोगोंके 
पास और कोई साधन दी नहीं दै । हमारे लिये यद्द बड़े 
ही संकोच और लजाकी बात है कि प्रार्थना करके मगे 
हुए लेखोंमेंसे भी कई लेख नहीं छापे जा सके) आशा है 
लेखक महोदय परिस्थितिको समझकर उदारतापूयक क्षमा 
करेंगे । खानामाव और अन्यान्य कारणोंसे लेखोंमें 
काट-छौँट भी की गयी दै । कई लेख अधूरे ही छपे हे) कुछका 


केवल अंशमात्र ही छपा है । इन सत्र अपराधोंके लिये 
कृपाळ लेखकोसे मैं पुनः करवद्ध क्षमायाचना करता हूँ | 


जिन सम्मान्य महानुभावोने “शत्तयंक' के सम्पादनमें 
संत्परामश देकर, लेखकांके नाम-पते वतलाकर, लेखकोंसे 
लेखके लिये अनुरोधकर, लेख ठिखवाकर, चित्र प्रदानकर, 
ब्लाक देकर सामग्रीसंग्रहमें सहयोग देकर तथा अन्यान्य 
प्रकारसे कृपापूर्वक सहायता की है, उनकी पूरी सूची तो 
बहुत लम्बी है । में उन समस्त महानुभार्योका हृदयसे 
कृतज्ञ हूँ । उन सजनोंमेंसे निम्नलिखित नाम विशेष उल्लेख- 
योग्य हैं । ` 

महा० पं ° श्रीगोपीनाथजी कविराज एम० ए०, प्रिंसिपल 
गंवर्नमेण्ट संस्कृत कालेज काशी, भ्रीमगवतीप्रसादसिंहजी 
डिप्टीकलेक्टर, शक्तिसेवकमण्डल नडियाद, दीवानसाहदेय 
दातामवनगढ़, श्रीनन्दकिशोर मुखोपाध्याय एम० ए०, डा० 
श्रीहीरानन्दजी शास्री एम ०ए०,डी ०लिट + दीवानबह्दादुर के ० 
एस० रामस्वामी शान्नी रिटायड जज, श्रीपूणचन्द्रजी नाहर, 
श्रीरामचन्द्र कुष्ण कामत, श्रीलक्ष्मण रामचन्द्र पांगारकर, 
श्रीस्बुनन्दनप्रसादसिंहजी, पं० श्रीईश्वरीदत्त दौर्गादत्ति; 
सर जान उडरफ, मेसस लूजक कम्पनी लन्दन, मेनेजर भी- 
श्ॅगेरीमठ, पं० श्रीपद्मनाभ भट्टाचायं एम० ए० विद्यांविनोद, 
सेक्रेटरी फार्बस गुजराती सभा बम्बई, पं ° श्री दयाशङ्करजी दुबे 
एम० ए०, एल-एल० बी०; पं० श्रीकृष्णदत्तजी भारद्वाज 
एम ०ए,०,शास्री आचाय, स्वामी श्रीहरनामदासजी शक्कर,भ्री- 
गौरीशङ्करजी गनेड़ीवाला, शीडाल्चन्दजी चोथमलजी 
लक्ष्मीनारायण अग्रवाल माळेगाव, भारतघममद्दामण्डल; 
गोवर्धनदासजी खत्री ब्रजवासी, फ्रेण्ड एण्ड कम्पनी मधुरा; 
भीकनिष्ठ केशंवजी,राववहादुर जक्काल,महाराजकुमार मैंसरोड 


गढ़) पं °श्रीरामशाङ्करजी मिश्र 'श्रीपति७पं०श्रीद्वारकाप्रसादजी 


शुक्ल सबजज गोंडा, पं० श्रीसीतारामजी चतुर्वेदी एम ० ए०) 
पं० श्रीयिशालमणिजी शर्मा, पं० श्रीगोपीवल्छमजी उपाध्याय) 
श्रीगोपाल चेतन्यदेवजी ब्रह्मचारी, श्री एस० एम० मेहता; 
श्रीहेमचन्द्र शर्मा भट्ट, भीऑकारसिंहजी, श्री बी० पारखजी- 
याळा, श्रीरामकृष्ण कालिया, स्वामी श्रीतारानन्दजी तीर्थ, 
पं० श्रीडत्सवलालजी तिवारी, श्रीनटवरलाल मणिशङ्कर, 
भ्रीशान्तिलाळ  पायंतीशङ्कर, पं० श्रीरामप्रसादजी गोखामी) 
श्रीइन्दुलाल बापालाल मेहता, भीरतनगिरि भगवानगिरि, . 
प० श्रीलद्ष्मीदत्तजी मिश्र, श्रीनारायण भास्कर नाइक, 
श्रीदिगम्बरदासजी, श्रीगङ्गाप्रसादजी मोदी, श्री एस? 


संख्या २] 
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डी० खन्ना, पं० श्रीजयकृष्ण मगनलाल, पं० श्रीगोविन्दः 
नारायणजी शर्मा आसोपा, पं० श्रीभगवतीप्रसादजी शुक, 
पं० भीदुगांशङ्करजी झुक्क, भीहरिनन्दनजी ठाकुर, श्रीहरितिंह- 
जी हाडा, भीयोगप्रकाशजी ब्रह्मचारी, पं श्रीकम्हैयालालजी 
मिश्र प्रभाकरः, श्री वी ० एम० कालेलकर, पं० भ्रीमहिमानन्द- 
जी शर्मा मेठाणी, पं० भ्रीमैरवदत्तजी शर्मा, भीज्यम्बक भास्कर 
शास्त्री खरे, पं० श्री भूपेन्द्रनाथ सान्याल, पं० श्रीरामेश्वरजी 
त्रिवेदी, मारतविजय प्रिंटिंगप्रेस बडोदा, श्रीशारदाप्रसादजी 
रसेन्द्र, श्रीचुन्नीलालजी रामचन्द्र, श्रीमुनिलालजी, श्री 

राधाकृष्णजी गान्धी “सन्तोषी?, पं °श्रीकन्दैयालाल जयशङ्कर- 
जी दुबे बहुचराम्बिका पुस्तकालय . मोरवी, सद्भक्तिप्रसारक- 
मण्डली, पं० श्रीनारायणजी शास्री खिस्ते, श्रीसाँवलजी 
नागर, भीशिवकुमारजी केडिया, श्रीबुधरामजी छारिया,मियाँ 
बसन्तसिंहजी जागीरदार, श्रीमगवानजी भानजी कनोजिया, 
शीकल्याणजी ओवरसियर, पं० भीहनूमानजी शमा चौमू, 
श्रीभ्यम््रकनाथ सेवामण्डल, पं० भ्रीउमाशङ्करजी शुङ्ग, 
श्रीचुन्ीलाल वनमालीदास पटेल, श्रीमोतीलालजी मेहता; 
श्रीभारतभानुजी, श्रीसुन्दरलाल प्रभुराम मनियार, श्रीमणि- 
लाल एम० जोशी, दृष्टी अम्बाजी मन्दिर खेडब्रह्मा, भीयश- 
बन्तरावभोगीलाल फडिया, पं० श्रीलक्षम्ण नारायणजी 

गर्दे, भीवालकृष्णणी खेमका, पं० भीराधेश्यामजी 
द्विवेदी, श्रीसोहनलालजी गोयलीय, 'कुमार' कार्यालय 
बड़ौदा, श्रीराधाकृष्णजी भार्गव) श्रीशारदाप्रसादजी 
सतना, श्रीविष्णुरङ्गाजी शेल्डेकर आदि | 


इनके सिवा सम्पादन-विभागके मेरे मित्र पं) चिम्मन- - 


लालजी गोस्वामी एम० ए० शास्त्री, पं० भ्रीभुवनेश्वरनायजी 
मिश्र'माधव? एम०ए०,पं० भीगौरीशङ्करजी द्विवेदी साहित्य- 
रक्ष और पं० श्रीचन्द्रदीपजी त्रिपाठीसे इस अंकके सम्पादनमें 
बड़ी भारी सहायता मिली है, इन सब मित्रोंकी सहायता 
न मिलती तो 'शक्त्यंक'का सम्पादन बहुत ही कठिन होता । 

इस अंकके लिये जितने विषय सोचे गये थे उनमेंसे 
बहुत-से रह गये हैं | विषयकी गम्मीरताके कारण किसी- 
किसी लेखकी भाषा भी कठिन हो गयी है। मतविभिन्नता- 
के कारण कुछ ठेखौमे परस्पर भेद भी  दिखलायी देता 
है परन्तु असल बात यह है कि सभी लेखांमें भक्तोके 


के क्षमायाचना # 


६९९ 


ee eee eS 


द्वारा अपनी-अपनी मावनाके अनुसार भिन्न-भिन्न 
प्रकारसे सच्चिदानन्दरूपिणी भगवतीकी या भगवानकी स्तुति 
गायी गयी दै । इसलिये भगवती प्रसन्न ही होंगी और 
भगवती या मगवानके भक्तोंको भी प्रसन्न ही दोना चाहिये। 

'शक्त्यड्ड”में प्रकाशित सभी मत न तो कल्याण-सम्पादक- 
के हैं ओर न कस्याणके ही । अपनी-अपनी रुचिके अनुसार 
सबने माताकी महिमा गायी है । 

शक्तिकी महिमाको विविध भावोसे व्यक्त करना, 
भगवान्‌ शिव, विष्णु, राम, कुष्ण, भगवती शक्ति, उमा, 
लक्ष्मी, सीता, राधा आदिके भेदको दूर करनेकी चेष्टा करना, 
वैष्णव, शैव और शाक्त सम्प्रदायोंके पारस्परिक कलहको 
किसी अंशमें मिटाना, शक्तिपूजा सभी सम्मदार्योमे है-- 
इस बातको सिद्ध करना, शक्तितस्वके नामपर एक ही 
परमास्माका विविध भावसे गुणगान करना, भगवानके 
प्रति, विशेषकर भगवानके सगुण साकार रूपाक्रे प्रति 
शिथिल होती हुई लोगोंकी श्रद्धाको पुनः बढ़ाना और 
दृढ़ करना, शक्तिपूजाके नामपर होनेवाली पञ्चुहिंसाको 
बन्द कराना, तन्त्रके असली शुद्ध सात्त्विक स्वरूपको 
प्रकट करना, पञ्चमकारके नामपर दोनेवाले पापोंका विरोध 
करना, शक्ति-उपासनाके दुलभ मन्त्रादि प्रकाशित करना 
और भवदुःखसे दुखी निरुपाय जीवोको स्नेइमयी मातृरूपा 
भगवतीके नित्य अनन्तानन्द प्रदान करनेवाले चरणोंकी 
ओर आकर्षित कर उनका कल्याण कराना “शक्त्यंक? के 
प्रकाशनका मुख्य उद्देश्य था। पता नहीं इसमें कहॉतक सफलता 
हुई दै । शक्त्यंक जैसा कुछ हुआ दै आप लोगोंके सामने है । 
इसके अच्छेःबुरे या उपयोगी-अनुपयोगी होनेका निणंय 
आपलोग ही करें | अवश्य ही ऐसे गम्भीर और शात्रीय 
विषयके विशेषांकका सम्पादन करनेमें मुझ-सरीखे साधना- 
दीन और विद्याहीन व्यक्तिका प्रदत्त होना अनधिकार 
चेष्टा और धृष्टता है। इसके लिये माननीय गुरुजन, 
महात्मा, सन्त, ज्ञानी, भक्त, भगवत्रेमी, तत्त्वज्ञ और 
बिद्वजन कृपापूर्वक क्षमा करें और मुझे दीन समझकर 
ऐसा आशीर्वाद दें जिससे श्रीभगवानक़े चरणोंमें मेरी 
अहैतुकी प्रीति दिनोंदिन बढ़ती जाय । 


बिचीत--सम्पादक 


शक्तिचालीसी 


( प्रपक--वैथभूषण औदनुमानप्रसादजी युप्त विशारद, 'प्रेमयोगी मान” ) 
(उद्‌ भाषामें ) 
श्रीदुर्गायै नमः 
[ जिस तरह गोता इत्यादि पवित्र अन्थोके अनुवाद फारसी, उदूंमें हुए हें उसी तरह योग्य व्यक्तियोंदारा संस्कृत स्तोत्रोंके 
अनुवाद एवं खतन्त्र स्तोत्र भी अन्य भाषाओंमें लिखे गये हें । प्रस्तुत पुस्तक 'शक्तिचालीसी? अनुमानतः सौ वर्ष पूर्व उदू 
रामायणके रचयिता ( खर्गवासी ) लाला डाङ्करदयाल “खुइतर' दारा लिखी गयी थी जो मुझे अपने माननीय मित्र इकीम मनमोइन- 


लालजी राजवेबके पास 


देखनेको मिली । इसमें उदूके ४० मोखम्मस ( पाँच चरणका छन्द ) दें जो स्तोत्ररूपर्मे विशेष आकर्षक 


हे । इसको रचनाशैली, शब्दविन्यास, प्रासादपूर्ण म्मेस्पशीं आर्वोको देखकर सहसा इदयोद्रेक होने लगता और श्ञान्त होकर 
पाठ करनेकी प्रबल इच्छा हो उठती है । पाठक स्वयं अनुभव करेंगे । काठिन शब्दोंके भावपूर्ण अर्थ भी दे दिये गये हु । इसके पाठ 
करनेसे कितनी दी बार अभीष्ट फल प्राप्त होते देखा गया दै । --म्रेपक ] 


नमस्कार उसको ही जिससे है पैदा खल्कर्मे हर शे । 
पँये ईस्ले सितमगारां जो पै दर पै रहे दरपैं ॥ 
मचा जब गुळ कि अय दुर्गा ये हंगामेतर्रहहुम है। 
मददकी बरमेला सब देवता कहने ळगे जय जय॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ १॥ 
तू वेदोंमें है विद्या और दानाओंमें” दानाई। 
तनो मन्दोमें ताक़त रै तवानोंमे तवानाई ॥ 
दिलोंमे भक्ति शिवमें शक्ति गोयाओंमे गोयाई । 
समाई अल्गरज हर रंगमें हर शंकृमे माई॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ २॥ 
तुई गुलमें बशङ्के रंगो बूयेगुल दरआई है। 
तुई मुल्मे बरंगे नश्छ्ये" सहा समाई है॥ 
निगाहेदीदये* दिलमें बशङ्ले रोशनाई है। 
शिनासाईकी ताकत कब किसी मढुंमने पाई है ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ ३ ॥ 
बसी है ताज़गी होकर चमनमें गुलमें बू होकर । 
बशर के दिलमें मेहरों ` उल्फ़तों आदात खु होकर ॥ 
सदफ़मे " आबताब और मोतियोंमें आब्रू होकर । 
निगहमें बनके बीनाई ज़बमें गुप्त गू होकर | 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ ४ ॥ 


१ दुनियाँ । २ पदार्थ । ३ वास्ते । ४ दुष्टोके मारने । 
५ निरन्तर | ६ उद्यत । ७ शोर । ८ कृपाका समय । ९ प्रकट । 
१० बुद्धिमान्‌ । ११ पदलवानों । १२ तन्दुरुस्त । १३ वक्ताओं । 
१४ परिणामतः। १५ मथ। १६ दूसरे प्रकारकी मध । १७ दिछकें 
आँखकी नजर । १८ रोशनी । १९ पहिचान । २० मनुष्य । 
२१ मनुष्य । २२ कृपा । २३ प्रेम । २४ मोती। 
२५ दशनशाक्ति । २६ बातचीत । 


बशरमें है तवीअत और तत्रीअतमै कशिश होकर । 
कहीं शक्के अता होकर कहीं शङ्गे खाडि होकर ॥ 
दिलोमे नीयत और नीअतमें है दादोदहिश होकर । 
क़मरमें तात्र दुरमे आब बिजलीमें तपिश होकर ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥५॥ 
नफ़ीसॉमें नफ़ासत है तो मरगाबोमें मरगी । 
शरीफ़्ोंमे शराफ़त और महबूबोमे महबूबी | 
शजर में ताज़गी गुलमें महक गुलजारमै खुबी । 
दिले दरयामे शकले मोर्ज मौजोमें खुशस्दबी ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ ६॥ 
नुमाया ” है ज़नबमे ' रासमे' ' कैदांमे  नेय्यरमें | 
ज़ोहलमें * ज्ोहरामे मिरीखम  माहेमुनव्यरमे* ॥ 
आजरमे शाखमें गुलमे समरमें बर्गमे बरमें। 
चमनमें दइतमै ' कोहसारमे ` दीवारमें दरमें॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥७॥ . 
नुमायां गुल्मे गुलके रंगो बूम गुल्के रूमे है 
तनेखाकीमें दिले जानमें जीमें जिगरमें है.॥ 
निगइमै मरदुमकर्मे चइममै तारे नज्ञसमं है। 
कहीं आतिशमे ˆ है पिनहां कहीं पैदा शररमें दै॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ ८ ॥ 


नल गालि 


पणा 


१ आकर्षण । २ कष्ट । ३ देन-लेन । ४ चन्द्र। ५ 
मोती । ६ वृक्ष । ७ बाग । ८ ल्हर। ९ सौन्दर्य । १० 
प्रकट । १ १एक सितारा ।१२ एक सितारा । १३ सातवाँ आकाश । 
१४ सूर्य १५ शनि अह। १६ शुक्र मद्द । १७ मङ्गल ग्रह । १८ 
प्रकाशमान चन्द्र। १९-फल। २० पत्ते। २१ जङ्गल। २२ पहाड । 
२३ फूलका चेहरा | २४ पुतली। २५ अभि । २६ चिनगारी। 


संख्या २] 


मुजतिसम चूरेकुद्रत' नामुजस्सिभ सूरते बू है। 
बगलमें शक्कै दिल मिस्ठे जिगर हमदोशपहल दै ॥ 
जर्मीक्या बल्कि अफ़लाके ज़र्मीपर गुळ यह हरसू हे । 
वदी व्‌ है, दही द्‌ दै तुही व्‌ है वही तू है॥ 
नमस्तस्पै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ ९॥ 
अयां मरदुमे सिफृत पिनहां मिसाले नूरे मरदुम हो । 
कहीं जाहिर कहाँ मखुफी' कहीं पैदा कहीं गुम हो॥ 
गुबांरे मासियत, गर्देखुता धोनेकों क्ुब्जञ़म हो” | 
तुम्हीं तुम हो तुम्हीं तुम हो तुम्हीं तुम हो तुम्हीं तुम हो ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ १० ॥ 
यही नूरे मुबारक दीदये मरदुमका तारा है। 
इसीसे रोशन अफुलाके' बर्रीपर यह सितारा है॥ 
कहीं पिनहां कहीं हर जुज़ोकुलमें आशिकारा है। 
इरइक जा अलारज़ रौशन ये नूरे आलम आरा है ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ ११ ॥ 
पनाहेदामने दौळतमें गर्दिशसे फ़लक आया। 
बजोशे मादरी मादरने छ॒त्फ़ उसपर भी फरमाया ॥ 
खुटा क्रेदे अलमसे इस्मे' अक्रदस लब पै जब लाया । 
महामाया महामाया महामाया महामाया ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ १२॥ 
सिपहरे मेहर हो औनैय्यरे फैज्ञो अता देवी । 
बिनाये वखशिशों शाहंशहे अरजो, समो देवी ॥ 
मददके वक्त मुदिकळमे पुकारा जिसने या देवी । 
मद्दादेवी महादेवी महादेंबी महादेवी ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ ३॥ 
तुद है किशवरें कौनेनकी फ़रमांर वा अक्ती । 
तुद्दी लशकरकुशों १, दु्मनकुशों किशवरकुशा शक्ती॥ 
ज़वांपर है सदाशिव विष्णु ब्रक्मादिकके या शक्ती। 
महाशक्ती महाशक्ती महाशक्ती 
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महाशक्ती ॥ . 
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जो दे. मम्झूकसे' मालिकको निस्वत दै ये नादानी | 
सदाशिव इन्द्र सन्कादिक तुम्हें कहते हैं लासानी ॥ 
जनाबे विष्णु खुद फ़रमाते हैं वक्ते सनाए्वानी । 
महारानी महारानी महारानी महारानी ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ १५॥ 
किसी बेइल्मने' गर सिद्कनीयतसे कहा विद्या । 
तुफ़ैलेनामसे हासिल हुई लाइन्तदा विद्या ॥ 
मिली मुक्त उसको जो शामोसेहर कहता रहा विद्या | 
महाविद्या महाविद्या महाविद्या महाविद्या ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥१६॥ 
यमे फेज़ो करम” हो चइमये जूदों सखा काली । 
अतापाशो' ` खतापोशो' जहाँ हाजतरया काली ॥ 
उसे कब कालका खटका रहा जिसने कहा काली | 
महाकाली महाकाली हाकाली महाकाली ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ १७॥ 
सरापा रोशनी अक्से'' कफ़कसे चाँदने पाई। 
तजल्ली नक्शे पासे नैय्यरे आज्ञमके ˆ हाय आई ॥ 
छुटा अन्दोहसे ' जिसने कहा यक्ते जेवी साई । 
महामायी महामायी महामायी महामायी ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ १८ ॥ 
बक़ा ' ज्ञाते सुभारककों ` फक्रत हे और सत्र फ़ानी | 
तुम्हीसे आसमापर चेहरये' नेस्यर है नूरानी ॥ 
मिटे कुलत” पुकारे गस््रशर यक्ते परेशानी | 
जगतरानी, जगतरानी, जगतरानी, जगतरानी ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ १९॥ 
मोहाफिज तुम हो दिलकी रूइतनकी ' जानकी दुर्गा । 
मोआयिन हो अजलूसे * वक्ते फिक्रोयेकसी दुर्गा | 
रहे बेखौफ इन्सां लबसे ' गर निकले कभी दुर्गा । 
सिरी दुर्गा सिरी दुर्गा सिरी दुर्गा सिरी दुर्गा ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥ २०॥। 


१५ ०५४८५४५०९८ ५०५१७५०७०७ 


नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ १४॥ 


१ मालिकका मालिक । २ तुलना | ३ अद्वितीय। ४ स्तुति। 
५ मूखे। ६ निष्कपट । ७ नामप्रताप । ८ अपरिगित। ५ सायंप्रातः । 
१०दया कृपासिन्धु। ११ दया कृपा । १२ दयाळ। १३ पापनाशक । 
१४ अभीष्ट फलद । १५ हथेली। १६ प्रकाश । १७ चरणचिह्व । 
१८ पू १९ दुःख । २० प्रणामके समय । ६१ अमरत्व । २२ 
अस्तित्व । २३ सूय । २४ प्रकाशमान। २५ कष्ट । २६ रक्षक । 
२७ आत्मा। २८ सहायक। २९ आदि। ३० दोनता । २१ ओंठ । 


१ सशरीर । २ दिव्य प्रकाश । ३आकाशोंकी भूमि । 
४ प्रकट । ५ मनुष्य | ६ युप्त । ७ युत । ८ पापोको स्याह । 
९ अपराधोंकी घूल। १०लाळ सागर। १ १ऊंचा आकाझ। १ २ प्रकट । 
१३ चरणशरण। १४ इपा। १५ पवित्र नाम। १६॥ कृपाकी ढाल! 
१७ दानका सर्य। १८ एथ्वों ।आकाश। १५ समख अह्माण्डका 
बादशाह। २० विधायक। २१, २२, २१, सेना, शत्रु, छोकोकी 


नाशक । 
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अगर वह नझले क्र दरत रंगो बू जाहिर न फ्रमाता । 
गुल्स्तानेदी आलम किस रविशसे ताजगी पाता ॥ 
फला फूछा वो नख्लंआसा कहा जिसने किया दाता | 
जगतमाता, जगतमाता, जगतमाता जगतमाता ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ २१ ॥ 
मचा जब शाल फि दसते झुंमसे तकलीफ पायी है । 
दोहाई है दोहाई है दोहाई है दोहाई है ॥ 
महारानीने की इस रंगसे जंग आजुमाई है। 
कि पीरेचँल्‌'की अक्ले रसा चकरमें आई हे॥ 
नसस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ममस्तस्ये ॥ २२॥ 
मुकात्रिल मिसले आईना दगासे ज्र कि शुंभ आया | 
तो केसे केसे किस किस सूरतोसे कृत्ल फ्रमाया ॥ 
हुये आसारेमेहशर तब ये लत्रपर हर बशर लाया । 
तरहृहमहो तरहहुमहो तरहृहुमहो महामाया ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ २३॥ 
लड़ा जब चंडयुंड आकर तो केसे झानसे मारा । 
` मियाने सेहने मकतछ खींच खंजर म्यानसे मारा ॥ 
दिलावर जिस कदर राक्षस थे सबको जानसे मारा । 
बहुत तीर अफुगनाँ को एकदममें वानसे मारा॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ २४॥ 
गुजबसे रड्मगह में रक्त्रीज इक आनमें मारा | 
मिटाया दो जहांसे खुदश ओ खोफो खुललसारा ॥ 
बजुज जाते मुब्रारिक कौन हो सकता था रज्म॒आरा । 
करा हिम्मत करा कुदरत करा ताकत करा यारा ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ २५ ॥ 
लड़ाई की उरूसे फुतहसे मिल मिलके देवीने ।' 


सदा कुदतोंके ” पुळ बाँधे हैं पलमें मेरी देवीने॥ . ' 


दिया पानी न पीने सरकशो को हिळके देवीने । 
निकाले हौसले सब रज्मुगहमें दिलके देवीने ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ २९॥ 
दगामें आबो ताबो तेजिवो शामशीर हैं दुर्गा | 
कहीं बुरिंश कहीं खूरेजिये शमशीर हें दुर्गा ॥ 
शररबारी शररअगेजिये शमशीर हैं दुर्गा । 
खुसो चम और कयामत खेजिये शमशीर हें दुर्गा ॥ 
१ आपकी मायाका वृक्ष । २ सारे संसारका बाग। ३ भाँति। 


नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ।। २७॥ 


जफ रमे कृष्जये खु जरमें हरदम धाक रहती है। 
जमीं दिलसे फिदाये नक़श पाये पाक रहती है ॥ 
जेबीने अंशआलापर कुदमकी खाक रहती है। 
दिलेरी और शुजाअत बस्तये फितराक रहती हे ॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ २८॥ 
मियाने रज्मगह हैं जोहरे तेरो दोदमकाली । 
मियाने रज्मगह हैं कु.ल्जमे जाहो हृशम काली || 
पये बे'चारगां हैं दाफये अन्दोहों गुम काली | 
मुईनों चारा साजो राफुओ जौरो सितम काली ॥ 
नसस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥ २९ ॥ 
सदा बानावरीमें मु््तहिर है आनवान उनकी | 
है नाविके कइकशां कौसे क॑ जद्द अदना कमां उनकी ॥ 
सिवा” अन्दाजये बहो गुमांसे मी है झां उनकी । 
जेबीनो” सरसे चौखट चूमता है आसमां उनकी ॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥ ३०॥ 
सवारी शेर नरकी भगवतीको दिलसे प्यारी है। _ 
रविश पर जिसके सदके तौसने” वादे बहारी है॥ 
हर इक मजबूरकी मंजूर खातिर पासदारी है। 
करम है हिल्म हे पासेसखुन है बुदबारी है॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥३१॥ 


जो हैं खाक ऊफ़तादा उनपे चश्मे सरफ़राज्ी है। 
तबीअतमें तरहहुम इस्तआनत चारासाज़ी है॥ 
.सखा है जूद है मेहरो वफ़ा है पाकवाज़ी है। 
तहम्मुळ दै अता है हिल्म है आजिज़नेवाज़ी दै॥ 


नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥३२॥ 
अजळं से है पसन्दे खातिरे आतिर खता पोशी। 
सदा मद्देनज्ञर है शेवये असियाँ खतापोशी॥ 
करे जो ज़िक्रे दुर्गा वारेगमसै हो सुबुकदोशी 


हमेशा झाहिदे मतछबसे हासिल हो हमाशोशी॥ 


१ विजय २ मूठ। ३ अष्टम भाकाशका मस्तफ। ४ पेइवर्य- 
सिंधु । ५ दौनोके वास्ते । ६ दुःखनाशक । ७ अलाचारनाशक 


४उन्नति। ५ आशाबृक्ष। ६ शुम्भदैत्यके हाथसे । ७ वृद्ध एवं दीनसहायक। ८ प्रसिद्ध । ९ आकाश गंगातीर दै (वाण) । 
आकाश। ८ प्रल्यचिद्ठ । ९ रणांगणके 'मध्य। १० वाणवेधकों । 'ऐइवर्य बिं ५ 
ट र १० इन्द्रधनुष उनका लघु धनुष ददै । ११ उनका ऐइवयं बिचार एवं 

१ युद्धस्थळ । १२ शंका, भय । १३ धन्य धन्य । १४ दुलाहेन । यिप 
१ र डे क ध्यानशक्तिसे परे । १२ माथा-मस्तक। १३ चाल | १४ 


१५ घायलों, कटे हुए। १६ दुष्ट । १७ काटछाँट | १८ 
काटछाट । १९ प्रलयंकरी । घोड़ा । १५ आदि। १६ पाप। १७ छुटकारा । 


संख्या २ ] 
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नभखस्ये नमसस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥३३॥ 
जो है मेशहूर आल्म॑छामकां वह खाना है उनका | 
ये शमये नैय्यरे आज़म भी इक परवाना है उनका || 
ये महताबे फ़लक इक महाराला काशाना है उनका । 
अज़लसे. पंजये खुरशीद रौशन झाना है उनका ॥ 


नमसस्ये नमखस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्यै ॥३४॥ 
हुदूदे फलो दानिशसे जियादा शाने मादर है। 
अजळसे चखें हप़्तुम कुर्सिये ऐवाने मादर है॥ 
ज्ञमी पापोश गर्दू तावये फ़रमाने मादर है। 

ठ 
हुजूम देवता परंबर्देये दामाने मादर है॥ 

नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥३५॥ 
अजीज्ञे जानदिर मतबूआ खातिर नाम है उनका | 
हरइकपर चश्मे बखशिश हे ये फ़ैज्ञेआम है उनका ॥ 
जिछाना मारना आराम देना काम है उनका। 


ज्ञमाना सब मुतीओ बन्दये बेदाम है उनका॥. 


नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ॥३६॥ 
अगर हो चश्मे रहमत, ग़म खयालो ख्वाब हो जावे | 


हुबाबे आब शक्छे ळे शादाब हो जावे॥ . 


मिसाले फ़श नैय्यर हस्क्रये-गरदाव हो जावे। 
इर इक जरो क़रीबे मेरे. आलमतात्र हो जावे॥ 
नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये ॥३७॥ 
इधर भी चश्मे रहमतखेज़का जल्द इक इशारा हो | 
खुलें बस दिलकी आँखें रूये वहदतका नज्ञारा हो ॥ 
नज्ञरमै जागुज्ञी' हरदम जमाले आलम आरा हो। 
ये नूरे पाक मेरी आँखकी पुतलीका तारा हो॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्यै ३८॥ 
करे जो पाठ बहरे ग़मसे बेड़ा पार हो जावे । 
बसिदक़े दिल पढ़ें बेकार गर बाकार हो जावे॥ 
ज्ञरो ज्रोरो ज्ञमी हासिल हो किस्मत यार हो जावे । 
ये मिसरझ पढ्ते-पढ्ते मुनइमो” ज्ञरदार हो जावे॥ 
नमस्तस्यै नमस्तस्यै नमस्तस्ये नमस्तस्ये ॥३९॥ 


पढ़ें जो शक्तिचालीसी रुखे मतलब नज़र आये | 
फले फूले निहाले मुस्तमंदीमे* समर आये || 
ये ख्वाहिश “शंकरदयाल' की है भक्ति उसको मिल जाये । 
बहम हो नक्गद फ़रहत वपे यह मिसरअ वो जब लाये ॥ 


नमस्तस्यै नमस्ये नमस्तस्यै नमस्तस्ये ।४०॥ 
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जगजननी जय ! जय !! ( मां! जगजननी . जय ! जय !! ) 
भयहारिणि, भत्रतारिणि, भवभामिनि जय! जय !! जग ० 


त्‌ “सुखमय शुद्ध ब्रह्मरूपा । 5 
सत्य सनातन सुन्दर परशिव सुर-भूपा॥ १॥ जगजननी० 

आदि अनादि अनामय अविचल अविनाशी | 9 
अमल अनन्त अगोचर अज आनँदराशी ॥ २॥ जग० 
अविकारी, अघद्दारो, अकल, कलाघारी । 

कर्ता विधि, भर्ता इरि, हर संहारकारी ॥ ३॥ जग० 
तू विधिवधू, रमा, तू उमा, मद्दामाया। . 
सूलप्रकृति विद्या तू, तू जननी, जाया ॥ ४॥ जग० 
राम, कृष्ण तू, सीता, व्रजरानी राधा । 

तू वाञ्छाकल्पदुम्‌, हारिणि सब बाधा॥५॥ जग० 
दश विद्या, नव दुर्गा, नाना शस्रकरा । 
अष्टमातृका, योगिनि, नव नव रूप धरा॥ ६॥ जग० 
तू परधामनिवासिनि, मह्दात्रिलासिनि तू। 

तु ही स्मशानबिह्दारिणि, ताण्डव-लासिनि तू॥ ७॥ जग० 
सुर-ुनिमोहिनि सोम्या तू शोभाऽधारा । 

विवसन विकटसंरूपा, प्रलयमयी धारा ॥ ८॥ जग० 
तू हो स्नेहसुधामयि, तू. अति गरलमना। 
रत्रविभूपित तृ हो, तू हो अखि-तना॥ ९॥ जग० 
मूलाधारनिवासिनो, इह-पर-सिद्वि्रदे । 

कालातोता कालो, कमला तू वरदे ॥१०॥ जग० 
शक्ति शक्तिषर तू ही नित्य अभेद्मयी। 

745 ` « भेद्प्रदशनि वाणो विमले ! वेदत्रयी॥११॥ जग“ 
8 ` \ हम अति दीन दुखी मां ! विपत-जाल घेरे । 

6५ । हैं कपूत अति कपटी, पर बालक तेरे ॥१२॥ जग० 
निज खभाववश जननो ! द्याइष्टि कीजे। 

करुणा कर करुणामयि ! चरण-शरण दीजे॥१३॥ जग० 
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